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समादरणीय पाठक दवृ द, 


ग्रव्थराज 'सुभाषित रत्न सदोह! पर परम पूज्य अध्यात्मयोगी श्री मनोहर जी वर्णी 'सहजानन्द' महाराज 
के प्रवचन आपके सम्मुख प्रस्तुत है। इस ग्रन्थराज के मूलकर्त्ता आचारय॑े प्रवर श्रीमत्‌ अमितगति है जो राजा 
मुज के समकालीन थे । 


सकल जैन वाडमय के पारगत आचाय॑ देवसेन के शिष्य श्रीमान पूज्य अमितगति (प्रथम) आचाय हुये । 
उनके शिष्य श्री नेमियेण आचार्य हुये जो सज्जनो मे प्रधान और माथुर सघ के तिलक स्वरूप थे । उनके शिष्य 
श्री माधघवसेन सूरि तथा उनके विद्वान शिप्य श्री अमितगति (द्वितीय) आचार्य हुये जिन्होने इस पवित्र झ्ञास्त्र की 
रचना की ! 


इस ग्रन्थ मे ससार के विषयो के त्थाग आदि ३२ प्रकरण है जिनको बडे ही विशद रूप मे समझाया 
गधा हे । सबसे अधिक उपयोगी वात तो यह है कि ये सभी प्रकरण मानव मात्र के काम के हैं चाहे वह किसी 
भी जाति का क्यो न हो। आचार्य प्रवर की लेखन प्रणाली अपने मे बेजोड है। क्योकि इन्होंने प्रत्येक विपय 
को अनेको प्रकार से समझाया है और फिर भी सत्ुष्ट न होने पर उसी विषय को अन्य स्थल पर अन्य प्रकार 
से समझा दिया है । सभी समारी जीवो के हित की उत्कट भावना को अपने अन्त करण मे रखते हुये ही मानों 
आचार्य प्रवर श्री अमितगति ने इस ग्रन्थ की रचना की | प्रस्तुत ग्रस्थ मे सर्वाधिक विवाद ग्रस्त प्रकरण आप्त 
गुरू व आगम के स्वरूप वर्णन का है परन्तु आचाय॑ प्रवर ने इन विषयो को इस ढग से समझाया कि जैन अजैन 
सभी ने इस स्वरूप को स्वीकार किया है। अस्तु प्रस्तुत ग्रन्थ वास्तव मे एक कल्प बृक्ष व चिन्तामणि रत्न है 
जिसके अम्यास व चिन्तवन से सासारिक सुखो से परे पारलौकिक शाइवत सुख की प्राप्ति होगी है । 


ऐसे ग्रन्थराज पर परम प्रज्य अध्यात्म योगी श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराज ने प्रवचन करके 
जनसाधारण का महान उपकार किया है। महाराज श्री की प्रवचन शैली से प्रत्येक अध्यात्म प्रेमी मुमुक्षु भली- 
भाति परिचित है । लगभग ५०५८ ग्रन्थों के रचियता श्री मनोहर जी वर्णी ने अध्यात्म प्रेमियो के लिये इस 
सर्वोपयोगी ग्रन्थ को सरल भाषा मे भ्रस्तुत करके अध्यात्म साधना का मार्ग प्रदास्त कर दिया है। मैं आशा 
करता हू कि ये प्रवचन रत्न के समान हमारे जीवन को प्रकाशित कर अज्ञानावकार को दूर करने मे सहायक 
होंगे । पवन कुमार जैन, 
ज्वेलर्स 
सदर मेरठ 
अध्यात्मयोगी गुरुवय श्री सहजानन्द जी (मनोहर जी वर्णी) महाराज ने आत्म-विशुद्धि की घुन मे करीब ५०० 
मे अधिक ग्रल्थो की रचना की है । जैन शासन मे जो प्रशिद्ध ग्रन्थ हे, समयसार, प्रवचनसार, नियमसार, पञै्चा- 
स्तिकाय, ज्ञानार्णव, कार्तिकेयानुप्रे क्षा, आत्मानुझासन, पुम्पार्थसिद्ध्युपाय, प्रमेषकमल मार्तण्ड, अप्टसहस्री, 
पञ्चाध्यायी, रत्नकरण्ड, द्रव्यसग्रह, मोक्षशास्त्र आदिक संभी ग्रन्थों पर प्रवचन हैं, लघुजीवस्थानचर्चा, लघुकर्म- 
स्थानचर्चा, सम्यवत्वलब्धि, कर्मक्षपणदर्पण, गुणस्थानदर्पण, अध्यात्मसिद्धा्त आदि कई कुझ्जीरूप ग्रन्थ हैं जिनके 
अध्ययन से घवला, गोम्मटसा र, लव्धिसार, सेमेयसार आदि ग्रन्थों मे सुगमतया श्रवेश होता है। सहजानन्दगीता 
अध्यात्मसहल्ली, आत्मसबोघन आदि अनेको ग्रन्थ गान्तिकारक एव महत्वपूर्ण हें। पह समाज के बड़े सौभाग्य की 
बात है जो ऐसे ज्ञानरत्न प्राप्त हुए है । जो महापुरुष इस साहित्य का अध्ययन करते है वे जानते हें कि हमको 
कैसा अलौकिक ज्ञानलाभ व शान्तिलाभ मिला है । आज्ञा है कि विवेकशील पुरुष इस साहित्य का अत्ययन तर 
अपना यह दुर्लभ जीवन सफल करे । “प्रकाशक 


फ बात्म-कीतेन फ 


हू स्वतस्त्र निर्चल निष्काम । 

ज्ञाता द्रष्टा आतम राम ॥टेका। 
मैं वह हु जो है भगवान, जो मैं हु वह हैं भगवान । 
अन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहेँ रागवितान ॥। 
मम स्वरूप है सिद्ध समान, अमित शक्ति सुख ज्ञान निघान । 
किन्तु आशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट अज़ान ॥ 
सुख-दुख दाता कोइ न आन, मोह राग रुष दुखकी खान १ 
मिजको निज परको पर जान ४फिर दुखका नहिं लेश निदान ॥ 
जिन शिव ईइव र ब्रह्मा राम, विष्णु वृद्धै हार जिसके नाम । 
राग त्यागिं पहुचू' निज घाम, आकुलत्ा का फिर क्या काम ॥ 
होता स्वेय जगत परिणाम मैं जग का करता क्या काम । 
दूर हटो परकृत परिणाम, “सहजानन्द” रहू अभिराम ॥ 


४४ मगल-तनन्‍्त्र 3६६ 
मैं ज्ञानमात्र हू, मेरे स्वरूप में अन्य का पवेश नहीं अत निर्भार हु । 
मैं ज्ञानचन हू, मेरे स्वरूप मे अपूर्णता नही, अत ऋृताथं हू । 
मैं सहज आनदमय हू, मेरे स्वरूप मे कष्ट नही, अत स्वय तृप्त हू । 


3 नम शुद्धाय, ## शुद्ध चिदस्मि। 
----- 





अ्रयम गेशज 


प्रववेता--अध्यात्मयोगी, न्यायतीर्थ, सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री 
पूज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णी 
“सहजानन्द” महाराज 


जनयति यसुदमंतर्भव्यापाथोरुह्मणा, हरति तिमिरराशि या प्रभा मानवीया । 
कंतनिखिलपदार्थद्योत्तता भारतीडा, वितरतु घुतदोषा साहँती भारती घः ॥॥१॥ 
'मगजाचरणामें भाहँती भारतोक्षा श्राशीलाभ्--भारती श्रर्थात्‌ जिनवाणी हम सबको 

तुम सबको भारती प्रदान करे श्रर्थात्‌ जिनवाणीकी उपासनाके प्रसादसे हमको जिनवाणीं 
प्राप्त हो, जो जिनवाणी सत्य खोजी, भव्य जीवोंको हुए उत्पन्च करती है, जो जिनवाणी सूय 
की प्रभाकी तरह घज्ञान प्रंधकारकी राशिको नष्ट करतों है, जो जिनवाशी समस्त पदार्थोका 
यधाध॑स्वरूप प्रकाशन करती है, जिस जिनवाणीसें संव भी दोष नही है वह प्ररहंत भगवान 
पे प्रकट हुई भारती हम सबको भारती प्रदाव करे श्र्थात्‌ सदबुद्धि दे, तत्वज्ञान देवे । 

भव्य जीवोंको श्रानन्द देने वाली भारतोका गुणानुवाद--इस मंगलाचरणामें पहला 
विशेषण दिया है वाक्य रूपमे कि यह जिनवाणी सत्य खोजी भव्य जीवोको श्रानन्द प्रदान 
करती है। वास्तवमे श्रानन्द वस्तुस्वरूपके सम्यश्जानमें है भौर वस्तुस्वरूपके सम्यक बोघ 
होने पर जो श्रानन्द प्रकट होता है उस श्रानन्दकी तुलना यहाँ संसारके बड़ेसे बड़े सुखो से - 
भी नही दी जा सकती है संसारके प्रत्येक सुखमें श्राकुलता भरी हुई है भौर पहले तो यह ही 
देखें कि श्राफुलतासे हो सुखका भोगमा होता है | ५ इन्द्रियके विषय श्रौर मनका विषय इनके 
पुखों को जो कोई भी भोगता है वह शास्तचित्त होकर नहीं भोग सकता, किन्तु श्रत्त: क्षोभ 
भाकुलता विकल्प मचा कर ही उसको भोग सकता है । तो सांसारिक सुखमें प्रथम तो यह्‌ 
ही एक भ्रवगुरा है कि वह भ्राकुलतासे ही भोगा जा सकता है। तो जगतका कोई भी सुख 


२ सुभापित रत्नसंदोह प्रवचन ' 


सत्य तथ्यके ज्ञान होनेमे हुए श्रानन्‍्दकी तुलचा नहीं कर सकता । जिस समय जीवको समस्त 
पदार्थोकी स्वतत्रताका परिज्ञान होता है । प्रत्येक वस्तु परिपूर्ण स्वतन्न सत्‌ है । एकका दूसरे 
पर रच भी गप्रधिकार नही है। प्रत्येक पदार्थ अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावस ही परिणमता 
है ऐसा ही स्वरूप भेरा है। मैं प्रसाधारण चैतन्यस्वरूप है । अ्रपने आपमे ही श्रपनेकों परि 
णमाता रहता हू । इसका बाह्मयसे रच सम्बन्ध नहीं। यह स्वय खुदमे श्रनन्त श्रानन्‍्द श्रौर 
शञानसे परिपुर्णा स्वभाव वाला है। वस्तु तत््वका जब यथार्थ । बोध होता है तो वहाँ भ्लौ- 
किक श्रानन्द प्राप्त होता है। इस आनन्दको देने वालो कौन है ? यह भारती माता, जिनेन्द्र 
भगधानकी वाणी । सो जो सत्यके खोजनहार पुरुषोको अ्रलौकिक श्रानन्द प्रदान करती है वह 
प्रभु वाणी हम प्राप सबको सदबुद्धि प्रदान करे, निर्मल ज्ञान दे । 
श्रज्ञानान्धकारफो हटानेवालोी प्रभुवाशीका गुणानुवाद--यहाँ दूसरा विशेषणा दिया है 

कि यह जिनेन्द्र वाणी सूर्यकी प्रभाकी तरह तिमिर राशिको नप्ट करती है ज॑से सूर्यकी प्रभा 
अ्रधकारको दूर कर देतो है । यद्यपि सूर्य भ्रपने श्रापमे ही है, जैसे वह पृथ्वीकायिक विमान है 
वह अ्रपने श्रापमे श्रपता परिणमन कर रहा है। वह विमान अपने भ्रदेशोसे बाहुर किसी 
को कुछ प्रदान नही करता, न किसीका कुछ हरता है, पर निमित्त न॑मित्तिक योग है ऐसा 
कि सूर्यका उदय हुआ, सूर्यंकिरणोका सन्निधान हुश्ना कि ये प्रृथ्वी श्रादिक प्रकाशावस्था वाले 
बन जाते है श्रौर जहाँ प्रकाश रूप बने पदार्थ वहाँ अ्रधकार पर्याय बिलीन हो जाती है । इस 
तरह निमित्त नैमित्तिकयोग वश यह ब्रात होती ही है कि सुयेकी किरणों इस तिमिर राशिको 
दूर कर देती है, श्रधकार है पुद्गलद्रव्यको पर्याय श्र यह है द्रव्य पर्याय, क्योकि प्ंधर्कार 
पुद्गलद्गव्यके रूप, रस, गघ स्पर्श इन चार गुणोमे से किसी भी गरुणकी पर्याय नही है । कोई 
वस्तु यदि सफेद है तो अधेरा छा जानेसे क्या उस वस्तुका रग काला हो जात्ता है ? रूपमे 

कुछ परिणमन नही होता । वह तो सफेद ही वर्हाँ पडी हुई है, सो देख लो, तुरन्त ही प्रकाशका 
सन्निधान पाकर वह वस्तु अपनी श्रधकार श्रवस्थाको त्यागकर प्रकाश श्रवस्थामे आरा जाता है। 

तो यह अंघकार जैसे गुणपर्याय नही है, किन्तु पुद्गलकी द्रव्य पर्याय नहीं है, प्रदेश पर्याय है, 

इस प्रकार प्रकाश भी पुदुगलद्रव्यकी गरुणपर्याय नेही है, किन्तु द्रव्यपर्याय है । सो जब पुद्गल- 

द्रव्यमे प्रकाश पर्याय जगती है तो श्रधकार पर्याय बिलीन हो जातो है । सो जैसे ध्ुर्यकी प्रभा 

अंधकारकी राशिको दूर कर देती है इसी प्रकार यह जिनेन्द्र वाणी अज्ञान श्रधकारको दूर कर 

देती है । ऐसी जिनेन्द्र वाणी हम श्राप सब लोगोको निर्मल ज्ञान प्रदान करे । 

वसस्‍्तुस्वरूपका चोतन करने बाली प्रभुवाणीका गुणाचुवाद--तीसरा विशेषण दिया 
है कि यह भारती समस्त पदार्थोका द्योतव करती है। जो पदार्थ जिस रूपमे है उस पदार्थ 


भाया ६ रे 
की उसी रुपयें जीवोंके ज्ञानमे प्रकाशित कर देवा यह इस भारतीका कार्य है। भारती ब्रर्थात्‌ 
जिनवचत, ये वचन दो प्रकारके है--(१) शाववचन श्रौर (२) द्रव्यवचन । द्रव्यवचन तो 
पोद्गलिक है, भाववचन भावरूप है। सो प्रश्ुुकी दिव्यध्वनि तो द्रव्यवचन है, पर उसको सुन- 
कर श्रोत्राजन अपने आपसे उसे भाववचन बना लेते है। उत्त वचनोका जो ग्र्थ है उन प्रर्थो 
के छपसे उनका अन्‍्त्जल्प चलता है । सो वचनों द्वारा पदार्थकि स्वरूपका द्योतन किया जाता 
है । यदि यह भारती न होती तो पदार्थका स्वरूप लोग कहंसे प्राप्त करते आ्नौरः मोक्षमार्गका 
वीसे उपाय बचाते ? इस कारण जिनेन्द्रवाणीका जितना उपकार माना जाय वह सब थोडा है, 
भले ही जिसको इस जिनेन्द्रवाशीका महत््व नहीं मातम है वह भले ही इसकी उपेक्षा करे, 
सो उपेक्षा करके वे श्रपतता भवितव्य ही बिगाड़ रहे है । जैनेन्र वाणीके विरोधमे, उपेक्षामे 
शानलाभ न श्रव् है, न भविष्यसे हो पायगा, पर जो जानते है कि हमारी प्रगर कोई हित- 
कारिणी माता है तो वह प्रश्च॒वाणी है। 
भभुवाणीमें भसत्यताफी प्रसमचता--पअ्ररहंतदेवके वीतरागता श्रौर सर्वज्ञता प्रकट , 
हुई है, जिसके रागद्वेष नही रहा श्रौर समस्त पदार्षोंका परिपूर्ण ज्ञान हो रहा उसके वचन 
कभी भी अ्रसत्य नही हो सकते । भ्रसत्य बचन मिकलनेके दो कारण है । एक तो रागह्ेष 
भाव होना, दूसरे--ज्ञानकी कमी रहना, किसीको ज्ञान पर्याप्त भी हो किन्तु किसी इृष्ट प्रनिष् 
पदार्थमे रागह्ेष जग रहा हो तो श्रपनी खुदगर्जीके लिए जैसेमे इसका मन संतुष्ट हो उस प्रकार 
का वचन बोलेगा, वहाँ घसत्य बात भी कही जा सकती है श्रथवा कोई प्रक्षट रागद्वेष तो 
नही है, किन्तु ज्ञान. कम है, जानकारी हो नही है तो घह भी किसी प्रसगमे श्रसत्य बात कह 
सकता है । तो कही बिता जाने असत्य बचत निकले प्रौर कही कषायवश ग्रसत्य॑ वचन 
निकले, किन्तु परमात्मामे रागहेष विकोर संचमात्र नही है श्रोर ज्ञानका परिपूर्ण विकास है, 
उसमे रंच भी कमी नहीं है, फिर शरीरसहित होनेसे ये परमात्मा दिव्यध्वति द्वारा उपदेश 
करते है। उस ध्वनिमे कोई भी बचन प्रसत्य नही है। भौर उस घ्वनिको सुनकर गणधर 
देवने उसको स्पष्ट द्ादशांगकी वाणीमे समझा है, फिर उस वाणीमें समककर लोक भामें 
उन्होने उपदेश किया है। तो ऐसी शुद्ध परम्परासे प्रायी हुई वाणीमें किसी भी प्रकारका 
दोष नही है, प्रदएव वह वाणी सत्य ही है, उसमे जो कुछ पदार्थंका स्वेरूप बताया है वह 
निर्दोष है। 
शुद्ध पर दें जिनवचनोंफी प्राज भी उपलण्धता--यह जैन शासनका उपदेश तीन 
तरहकी वचन रचनामे हुआ है । प्रथम भाषावर्गणा तो अरहंत भगवानकी दिव्यध्वनिमे है, 
उसमे लोक भाषाके योग्य कोई प्रक्षर नही होता, इसी कारण उसे निरक्षरी कहा फरते है । 


४ सुभाषित स्त्नसंदोह प्रवचन 


फिर भी कुछ ध्वनि तो होती ही है, वह ध्वनि मत्रस्वरूप बीजाक्षर रूप होती है, जिसको 
बोलना कुछ कठिन है । जैसे कि कभी मंत्रशास्त्रमे ७-८ व्यकज्ञनोका मयुक्त अक्षर देखनेको 
मिलता है । जैसे तल्व्यू हु मु लू र्‌ व्‌ यू ऊ मं, इतने व्यञ्जन उसमे पढ़े है, स्वर एक है, तो 
ऐसी कोई बीजाक्षररूप ध्वनि होती है। उस ध्वनिको भेलते है गणधरदेव । तो ८णधर देव 
हादशांग वाणीमे उसे समझते है । यह दूसरी वाणी है | द्वादशाग वाणी भी लोकभांपाकी 
वचनरचनाके समान नही है । भला जहाँ दो तोन प्रादिक श्रक्षरोको लेकर ५०-६० श्रक्षरों 
त्कका संयोगी श्रक्षर होता है, वह वचनके द्वारा हम प्लापसे कैसे बोला जा सकता है ? उस 
द्ादर्शांग वाणीको वचनरूपसे कहनेमे भी एक ऋद्धि होती है । उस द्वितोय वाणी द्वांदशांग' 
वाशीको समझकर गणधरदेव चू कि वे लोकभाषा और द्वादर्शांग वाणी दोनोंके जानकार हैं 
सो फिर वे लोकभाषामे लोगोको उपदेश करते है, तो ऐसे वीतराग सर्वज्ञदेवके मूलसे विनिर्गत 


यह जैनशासनका उपदेश सही वस्तु स्वरूपको बताने वाला है। ऐसी यह भारती समस्त 
पदार्थोको प्रकट करने वाली है । 


घुतदोषा प्रभुवाणीका श्रादर--चौथा विशेषण दिया है धघुतदोपा, जिनके दोष घुल 
गए है, दूर हो गए हैं, जैनेन्द्र वोणीमे दोप रच नही है, क्योकि उनके मूल वक्ता प्राप्त सर्वज्ञ- 
देव है श्रौर वे भी श्राशय, श्रभिप्राय रख करके नही बोलते, किन्तु भव्य जीवोका भाग्य व 
प्रभुके वचनयोगका प्रवर्तत इन दो कारणोसे वह दिव्यध्वनि निकलती है । जैसे मेंघ बरसते 
हैं तो मेघ कभी यह श्रभ्निप्रोय नही रख पाते कि में इस गाँवमे बरस जाऊं, विन्तु उस गाँव 
वालोका हो भाग्य है कि उनके भाग्योदयसे, सातोदयसे इष्ट मेघवर्षा हो जाती है तभी तो 
ऐसी विचित्रता देखनेमे श्रायी है कि जब जरूरत है पानी बरसनेको तो एक गाँवमे तो बरस 
गया भोर उसके पासके अन्य गाँवमे नही बरसा तो ऐसा बरस जानेका कारण वहाँकी जनता 
के भाग्यका उदय है | तो ऐसे हो भगवानकी दिव्यध्वनि खिरती है उसमे मुख्य कारण है भव्य 
जीवोका भाग्योदय । भ्रौर वहाँ है प्रभुमे वीतरागता और सर्वज्ञता तो ऐसे निर्दोष श्रांत्मासे जों 
भी ध्वनि पैदा होती है उसके जानकार जो गणधरदेव है वे यथार्थ प्रकाश पाते है । ऐसी घुत- 
दोषा प्रभ्ुुवाणी हम श्रापको सम्यश्ज्ञान प्रदान करे । श्रव इस ग्रन्थमे ३२ प्रकरण है, उनमे से 
पहला सांसारिक विषयसृख निराकरण नामका प्रकरण है। उसका प्रारंभ किया जा रहा है । 


१--सांसारिक विषयसुख निराकरण प्रकरण 
न तदरिरिभराजः केसरी केतुरुग्रो, नरपतिरतिरुष्ट' कालकूटो5तिरोद्र: । 
प्रतिकुपितकृरताँत. पावक, पन्‍नगेंद्री, यदिह विषयशत्रुर्दु:खमुम्र करोति ॥२॥ 
विषयशन्नुकी उम्रदुःलकारिताके वर्रानके प्रसंगसे स्पर्शनविषय व रसनाविषय शजन्रुका 


गाथा २ ४ 


निर्देश--संसारके प्राणियोंको जैसा उम्र दुःख ये विषयसुखरूप शत्रु उत्पन्त करते हैं उतना 
उग्न दःख ससारकी अन्य कठिन-कठिन घटनाये भी नहीं करती । विषयशत्रका ब्र्थ है --वि* 
घयोंकी तृष्णा । ५ इन्द्रिय और मन इन ६ के विषयोकी तृष्णा जिस पुरुषको लगी हो उसको 
प्रतीव उम्र दुख उत्पन्त होता है। स्पर्शनइन्द्रियका विषय है स्पर्श । किसीको ठंढा श्रच्छा 
लगता है, किसीको गर्म छूनो अच्छा लगता है किसीको चिकना, किसीको रूखा स्पर्श श्रच्छा 
लगता है । किसीको कठोर, नरम, भारी श्रथवा हल्का अच्छा लगता है तो उन स्परशोके छूने 
में तृष्णा जगाना यह है स्पर्शन विषयशत्रु । रसमे किसीको खट्टा श्रच्छा लगता, किसीको मीठा 
प्रच्छा लगता । किसीको कडवा, तीखा प्रच्छा लगता, यह जीवकी भिन्‍न-भिन्‍्न प्रकृति है श्रौर 
भिन्न भिन्न कर्मोदय है । कोई पुरुष ऐसे होते है कि उनसे मीठा नहीं खाया जाता । खट्ठा 
उनको बडा रुचता । कोई कोई बालक दूध जरा सा भी नही पी सकते, किसीको मोठा ही 
अच्छा लगता | खट॒टेसे बहुत दूर रहना चाहते । किसीको कडवा भला लगता । करेलेकी साग 
बड़े चावसे खाते जितनी कडवीं लगती है उतनी ही श्रच्छी भी मानते है। श्रौर ऊंट श्रादिक 
जानवर तो कड॒वी चीजको बडे चावसे खाया करते है। तो ऐसी जीवोकी भिन्‍न-भिन्‍न रुचि 
है रसके स्वादमे । जिसको जो रुचता हे उसकी उस विषयमे तृष्णा बढ जाती, थह है रसना 
विषय शत्रु । 

प्राऐेन्द्रियचिषयशन्रु, चक्षुरिन्द्रविषयशन्न घ कर्शन्द्रियविषय शन्नका निर्देश-- 
सुगध दुर्गन्‍्धमे भी विचित्र रुचि है जीवकी । सुगंध तो प्रायः लोगोको रुचती ही है, पर ऐसे 
भी मनुष्य देखे गए श्रथवा कीट आ्ादिक प्राणी देखे गए, पश्ु पक्षी देखे गए कि जिनको दुर्गेन्ध 
रुचती है । जो तालाबमे मछली आदिकका शिकार करते | व्यवसाय करते ऐसे ढीमर जन, 
उनको मछलियोकी दुर्गन्‍्ध हो रुचतो है । कही फूलको या इश्चकी सुगधकी जगह पहुंच जायें 
तो वह उनको नही रुचती ओर तियेज्चोमे तो अनेक है ही ऐसे । विष्टाके कीटको विष्टा ही 
रुचता है। अन्यत्र वह नही जाता । तो सुगंध दुगेन्ध जिसको जो इृष्ट है उसकी तृष्णा जग 
जाना यह है प्राणविषय शत्रु । चक्षुइन्द्रिय द्वारा रूप भला लगता है। जिसको जो रूप 
रुचता है उसको मिल क्यो जाता है। दूरसे उस रूपको निरखते रहने से इस निरखने वाले 
को लाभ क्‍या हो जाता है ? ग्रांखका परिश्रम किया । मनका बिगाड़ किया । श्रात्मामे 
निबंलता उत्पन्त की । लाभ कुछ नहीं होता । उसे कोई लौकिक लाभ भी नही है, पर तृष्णा 
एक ऐसी प्रेरणा करत्ती है कि जिसको जो रूप रुचा वह उस रूपको निरखनेमे अ्रपता सारा 
बल खो देता है | तो रूप निरखना, तृष्णा होना यह है नेत्रविषयशत्रु । किसीको राग रागनी 
के शब्द अतीव इष्ट है और उनके सुने बिना चेन भी नही पड़ती । उसके लिए न जाने कहाँ 
कहाँ जाते । रातोरात जगना, बहुत-बहुत परिश्रम करना यह सब तृष्णाके कारण होता है । 


६ सुभापित रत्नसवोह प्रवचन 


तो एस तृष्णाकों कहते है कराविपयशन्रु । 

मनोविषयशशुकी उमरदुःखफारिया--छठा शत्रु है मनोविष्य । यह मनोविषय बढा 
प्रबल बरी है । इस असार ससारमे यदि किन्‍्ही माणवी पुरुषोका मायामयी नाम मायामयी 
लोगोसे गायामय बन जाग तो उससे उस पुरुबकी लाभ क्‍या मिलता है। वह आत्मा अपूर्त 
ज्ञानमाव है । सर्वसे निराला है। एप्का लाभ तो शअ्रपने झात्मामे रमण करने से है, पर 
तृष्णा ऐसी है कि उस मनके विषययगे बढ जाती हैं. णहु है मनोविभयशनत्रु । तो इन विपय 
शत्रुदोसे जैसा दु.ख उत्पन्न होता है वैरा दुख श्रन्य किसी घटतास नहीं होता । मनोविषय- 
पान्नु तो बहुत ही क्लेशकारी है, विषय शशुवोम सर्व कठिन शत्रु है मनोविपय्णन्रु । यह मन 
कितने भविष्य तक की किन-किन सातोकी उच्छा करके इस आत्पराकों दु खी करता है । मन 
के प्रसुकूल कार्य षनानेके लिए यह प्राणी किसी भी जीवकी हिंसा कर सऊता है । क्ूठ चोरी 
ग्रदिक सभी प्रकारके पाप कर सकता है जिसको इस दुनियामे अपने ख्यातिकों तीन्र लाल- 
ध्वा जग गई हो । तो ऐसा यह मनोविषय णन्रु इस जीवफों उम्र दुःख उत्पन्न करता है । 
बड़े-बडे राजपुत्र श्रोर और भी राजा महाराजा एक इस मनके विपयसे पीडित होकर ही 
सारे जीवन दुःख पाते रहे । श्नेक कथायें प्राती है--जिनमे जीवन दु खसे भरा रहा है । 
किसी राजपुश्रने किसी सेठकी पुत्री या बहुको देख लिया तो उमसे वह कामवासनासे णेडित 
हो गया, श्राहदार छोड दिया, बडी झ्ाहे भरने लगा, अ्रधमरा सा हो गया' यह क्‍या है ? 


यह मनोविषयका ग्राक़मण है | हे 
मदोन्मतल हाथीसे भी प्रधिक विषयशपुक्ती दुःखक्कारिता--ये विषयशन्नु इस जीवको 


ऐसे कठिन दुःख उत्पन्त करते है जैसे दुःख वडे भयकर अ्निष्ठ समागममे भी नहीं होते । 
मदोनन्‍्मत्त हाथी जब बिगरनेपर भागत्ता है तो जो भी पुरुष मिलता है उसे सू उसे पकड़कर 
मकोर देता, पैरके नीचे रखकर दाब देता, कितना भयकर उत्पात करता है | पुराणोमे ऐसी 
कथायें बहुत श्रायी है ओर यहाँ भी देखा जाता है । कि जब कोई हाथी बिगड़ जाता है तब 
वह बहुत सहार करने लगता है। मदोन्‍्मत हाथियोको तो वश किया जा सकता है, ऐसा किया 
भी है। एक कथानकम स्वामी श्री महावीर जी ने भी किसी मदोन्मत्त हाथीको वश किया 
था। श्र भी प्रनेक ऐसे कथानक है कि उन उन हाथियोको वश किया जा सकता, श्ौर वे 
नितना भी दुःख देते है वह दुःख एक भवका है। किसी हाथीने किसीपर झ्राघात किया, 
किसीने किसीको मार डाला, मगर ये विषय शत्रु इस भवमे भी दुखी करते है श्लौर इनके 
कारश भव भवमे जन्म मरण सकट ही सहना पडता है। तो मदोन्मत्त हाथी भी जितना 
भयकर क्लेश उत्पन्न कर सकते है उससे कई गुना दु ख ये ५ इन्द्रियके विषय और मनके 
विषयका श्रदुराग व्यामोह इस जीवको दुःखी करता है। अब इन विपयोके मोहसे यह जीव 


गाथा २ 
भव भवसे जन्म धारण करे, जीवनभर कष्ट पाये श्रोर मरण किया करे। 

सांसलोलुपी सिह, उप्रकेतु, श्रतिकुद्ध राजासे भी सयकर विघयशन्रुकी दुःखकारिता- 
मांसलोलुपी स्रिह, एक तो सिह मासभक्षी होता ही है श्लौर फिर जिसको माँसकी लोलुपता हो 
जाय तो वह प्रनावश्यक ही श्रनेक जन्तुगोको, मनुष्योकों मारता रहता है । चाहे पेट भी भर 
गया हो, श्रावश्यकता न हो तो भी उसकी प्रकृति बन जाती है कि जो भी सामने श्राये 
उसीको हो खात्ता जाय । तो ऐसा मांस लोलुपी सिंह जितना कष्ट उत्पन्न कर सकता है जीवो 
को उससे भी भयकर उम्र कष्ट ये विषयशत्रु उत्पन्न करते है, क्योकि रिहके आ्राघातसे प्राणी 
एक बार ही मरा, लेकिन इन विषय शज्रुग्रोके श्राधातसे यह जीव भव-भवमे कष्ट पांता है । 
भयकर राहु केतु लोकमे इन्हें दु खकारी मानते है, एक ऐसी प्रसिद्धि हे । चाहे वे नि्ित्तनैमि- 
त्तिक योगवश या कोई अशुभकी सूचनाके कारणवश ऐसा लोग कहने लगे हों या जो कुछ 
भी हो, पर उससे भी भयकर दुःख इन विषयशन्र॒वों द्वारा प्राप्त होता है । क्ुद्ध राजा जनता 
को बहुत पीडित कर देता है । राजा ग्रपने नगरका पुरा मालिक कहलाता है । वह जिस 
किसीका भी कुछ कर दे। श्रन्याय अत्याचार सब तरहसे वह व्तंता है । किसीपर कितना ही 
प्रत्याचार कर, उसकी सुतवाई कहाँ हो सकती ? तो किसीपर कोई राजा क्रुद्ध हो गया हो 
तो उसकी खैर नही, भ्रौर इतना ही नही, कभी कभी क्रोषी राजा इतना भी हुक्म कर 
डालता है कि इसके समस्त कुृटुम्बकों कोल्हुमे पेल दो । तो कोई राजा यदि ऋद्ध हो जाय तो 
उसके ग्राघातसे रक्षा करने वाला कौन हो सकता है ? जितना दुःख कुद्ध राजा देता है उससे 
भी कई गुना दु ख इन विषय्रशन्रुवोसे प्राप्त होता हैं। ये विषयशनत्रु कही बाहरसे नही श्राते 
किन्तु यह जीव खुद अपने अज्ञानसे, अपनी विषय तृष्णासे भाव बिगाडता है श्लौर अपने 
ग्रायको भव-भवमे कष्टमे डालता है । 

अतितीष्णविष व श्रतिज्रुद्धयमसे भी अधिक विषयशन्न॒ुकी क्लेशकारिता--प्रति 
तीक_्ण विष, कालकूट, हालाहल ये जिनने भयकर विष है उनको कोई पी ले, खा ले तो उसका 
फल वया है ? तडफ-तडफकर मरना, बेहोश हो जाना, शरीरमे श्रनेक बाधायें होना और उन 
सब कष्टोको भोगते हुए यह मनुष्य मर जाता है। तो यह अ्रतिती&ण विष, यह बहुत कठिन 
दुःख देता, पर यह विष जितना दुख दे सकता है उससे भी कई गरिगत दु.ख इन विषय 
शत्रुवोके प्रेमसे होता है. विष खानेसे एक ही भवमे प्राणघात होगा, मगर इन्द्रियके विषयोमे 
रमनेसे या मनके विषयको पतग उडाते रहनेसे तो भव-भवमे जन्म होगा, मरण होगा, सारा 
जीवन ढु खमय व्यतीत होगा । तो श्रतितीक्ष्ण विषपानसे भी जो दुख उत्पन्न होता है उससे 
कई गृत्रां विषयकषायोसे होता हे । अतिक्रुद्ध यमराज जीवोको कष्ट पहुचाता है । लोकप्रसिद्धि 
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है ऐसी कि यमराज कोई यमदूत होता है भौर जो लोग ईश्वरकों सृश्टिकर्ता मानते हैं उनके 
सिद्धान्तमे ईएवरके पास रोकड बही हुआ करती होगी उनमे सबका|हिसाव रहता है । किसके 
मरनेकी बारी श्रायी है ? तो यमराजकों हुक्म देता है श्रोर जाकर बहु उसकी जान निकाल 
लेता है, ऐसी प्रसिद्धि कर रखी है, पर, वरतुत*' ऐसा नही है। ये सभी, जीव श्रपने उपानित 
कर्मके पनुसार प्रायुके क्षय होनेपर [मरते है, तुरन्त ही नवीन श्रायुका उदय होता है, उसी 
समय जन्म ले लेता है, तो यह एक निमित्तनैमित्तिक वाली बात है, पर यहाँ यह समझाया 
गया है कि मरणकाल जब श्राता है तो वह मृत्यु कितना कठिन दुःख जीवको देती है, पर 
उससे जितना, वष्ट होता है उससे कई गुना कष्ट इन विषय णत्रुवोके द्वारा हुए श्राक्रमणसे 
होता है । 

प्रज्बलित अग्नि व विषधर पश्चगेद्धसे भी अधिक [विषयशन्रुकी कष्क्रारिता--प्रज्व- 
लित अग्निसे सभी(भस्म हो जाते हैं और वहाँ हिरण, खरगोश, मनुष्यादिक जो भी प्राणी 
उस बीच शा फसा ,उसका मरण हो जाता है, भौर कोई जीवित प्राणी श्रग्तिसि जल- 
जलकर मरे तो वह कितना कष्ट [पाता है। तो ऐसी भयंकर अग्निसे, जाज्वल्यमान श्रग्मिसे 
जीवोको जितना कष्ट होता है उससे कई गुणित कष्ट इन विषय शजुवोसे होता । श्रग्निमे धोडा 
भी जल जाय तो यह मनुष्य कितना कष्ट मानता है ? पर विषय शन्रुसे यह व्यामुग्घ हो 
जाता है | विषयोको भोगते हुए यह मोज मानता है किन्तु मौज काहेकी ? तुरन्त भी प्राकु- 
लता है श्रागे भविष्यमे भी श्राकुलता है | प्रनेक जन्म मरण करने पडेंगे, ऐसा है इन विषय- 
शत्रुझोका भ्राक़मण । पन्नगोका इन्द्र--जों भयकरसे भयकर विषधर सर्प हैं वे यदि किसी 
मनुष्य या जानवरको डस लें तो बहुत देर तक जिन्दा नहीं रह सकता यथाशीघ्ष मरण कर 
जाता है | तो ऐसे विषधर सर्पोकि डसनेसे जितना कष्ट [होता है जीवोको उससे कई ग्रना कष्ट 
इन विषय शन्रुवोके व्यामोहसे होता है । 

ग्रात्महितार्थ विषयशन्नुसे दूर रहनेका कर्तव्य -- इस छदमे यह बताया गया कि 
सांसारिक सुख इस जीवके बरी है। जैसे कोई ठगिया बडी भोली मनमोहनी बातोसे लुभा 
कर किसीका सर्वेस्व ठग लेता है, ऐसे हो ये इन्द्रियकें विषय मचमोहक बनकर इस जीवको 
ठग लेते है । कहाँ तो जीवका प्रनन्‍्त ज्ञान, भ्रनन्तदर्शन, श्रनन्त श्रानन्‍्द, प्रनन्‍्त शक्तिका 
स्वभाव श्रौर कहाँ विषय व्यामुग्ध होकर यह जीव अ्रपने ज्ञान श्रोर झ्ानन्‍्दकों भी खो देता 
है । जो श्रानन्‍्द भर मोज मानता है वह विकृत श्रावन्‍्द है | श्राकुलतासे भरा हुप्ना कल्पित 
मौज है । इन विषयोसे पीडित होकर यह जीव श्रपना सर्वेस्व गमा देता है, इस कारण भव्य 
पुरुषोको श्रपने इस दुलभ पाये हुए मन्रष्यभवकों बडी जिम्मेदारीका भव समझना 'नाहिए। " 


गाया ३ हू 


यहाँ इन्द्रिय श्रादिक योग्य मिली है, सन छलोेछ्ठ मिला हैं इस पसबदा सदुपयोग प्रात्मज्ञानकैे 
लिए करना चाहिए । 
ते मरदिविजनाथा येषु तृप्पति तेपु, कयमपरनराणा५िद्रियाथेंपु तृप्ति: ॥ 
वहति सरिति य्यां दतिनाषोउतिमत्तों, भवति हि शशकाना वैन तत्र व्यवस्था 0३४ 

सुरेन्द्र नरेद्रोफों श्तृप्तिकारए इस्तियपिषयोंसे साधारण मनुष्पोक्ते तुप्तिफी शर्संभ- 
दत्तों-- यह विपयरुखकी नदी, विषय तृप्णाकी सरिता इत्तता प्रचण्ड बेग वाली है कि लिप्त 
विषय युखवी नदी वेगमे बड़ेनबड़े इन्द्र भक़वर्ती जैसे महान जीव भी वह जाते हैं । फिर 
प्न्य पुरपरूपी खरगोणकी तो कथा ही बया है ? कोई बहुत बड़ी विशाल थेग वाली नदी 
हो, पर्वतसे बहुत बढी मोटी घारोसे बिरने वाली नदी हो, उस नदीमे बडे बड़े भत्त हम्ती 
भी बह जाते है जिनमें इतना प्रचण्ड बल है कि जिसको कभी कोई कवि ऐसी उपसा देते हैं 
कि जितना २० वकरोमे बल है. उतना बल एक यधेते जितना बल बीसो गणोगे है उतना 
दल एक घोड़ेमे है। अनेक घोडोमे जितना वल है उतना वल एक भेसेमे, दीसो भेसोंमे 
जितना बल है उतना बल है सिहादिवप्रे घोर प्रनेदा सिहोमे जितना बल हैं उतना बल है 
एक हाथीमे । यद्यपि सिंह हस्तीकों मार डालता है, कारण कि उसमे श्राक़मणकी कला है, 
उसके चारो पैरोमे बडे प॑ने तख है, पुखके भी दाँत नखोकी तरह पैने है, इस कारण पश्ाक- 
मण हो जाता है । यदि उसके नख काट दिए जायें, मुख्ध बद कर दिया जाय और कहा जाय 
कि प्रव लडो .हाथीसे तो हमारी समझे हाथीसे सिह पार नहीं पा सकता । इत्तना बलशाली 
हाथी फिसो बडी महानदीके वेगभे वह जाय तो फिर वहाँ सरगोण श्रादिक चह जायें तो इसमे 
क्या ध्राश्नय ? उनसे तो कुछ बल नहीं, ऐसे ही सामारिक विषयसुखकी नदियोंम्े इृच्ध चक्ती 
प्रादिक भी बहू गए। बड़े बडे राजा महाराजा, बड़े-बड़े देव ये भी विपयसुसमे श्रासक्त हो 
गर कष्ट पाते है । 

सहान देदोके भी इन्द्रियार्धवुत्तिसि विउम्दनाका एक उदाहरण--श्रो वृषभदेवफे पूर्व 
जर्मफी एक घटना हैं । जब ये ललिदागदेव थे, महावल राजा ललिताँग देवक्षी देवाँगना हुई 
घोर जब बहांस चलकर श्रीमती देवॉयना एक राजाकी कम्या हुई शोर यह ललितांग दूसरे 
पेशके राजाओं यहाँ पुत्र हुआ । उस राज दन्याने धाकाशमे बिन्‍्ही देव देवियोकों जाते हुए 
देखा झोर इससे पूर्वभयका स्मरण हो धाया तो उसने यह चाहा कि जो मेरा पति पूर्वभवमे 
धा वही इस भवमे भेरा पति हो । तो उसने एक चिच्र बनावा जिसमे अमेक बातें दिसाई गई 
घोर एब. यटू घटना दिखाई कि सलिताँग देवके सिरमे कोर्ट दाग था तो वह चिद्रण्ट मदिर 


के धागे दिछादार उसवी दासी छटी रहो झोर बसा दिया कि जितने लोग दर्शन शरते धायेरे 
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प्रौर कितने ही भूठे लोग चित्रको देखकर झ्ू5-मुठ बेहोश हो जायेंगे । पहले स्वयवरका या 
वरपरीक्षाका एक रिवाज था। तो उनसे बादमे पूछा कि तुमको किस घटनाको देख कर 
इतना विषाद हुआ और बता दिया कि इस घटनाकों जो बताये सो उसको रोके रहता । 
बहुतसे राजपुत्र भाये, कितने ही देखकर चले गए, कितनोने ही भूठी बेहोशी बताया | एक 
राजपुथ्रसे पूछा कि श्रापको किस बातपर विषाद हुश्रा ? तो उसने बताया कि यह जो इस 
देवके मस्तकमे एक चिन्ह लगाया हे इसको देख करके मुझे स्मरण हो आया वह घटना क्‍या 
थी कि ये देव .देवागनता जब यथेष्ट विहार कर रहे थे, किसी बात पर यह देवांगना रूठ गई 
सौर हसे देवागनाने अपने ललितांग देवके मस्तकपर लात मारो थी, उस लात मारनेका यह 
चिन्ह दिखाया गया है । समझा, गया कि यह वही ललिताग देवका जीव है, ग्राखिर उनका 
प्रस्परमे विवाह हुआ । तो बतानेका मतलब यह है कि उन देवोमे भी जो बढे बड़े देव होते 
हैं सो उनमे भी विषय सम्बंधित घटनायें चलती रहती है । तो इस विघयसुख नदीमें बड़े 
बडे देव भी बह गए, फिर साधारण मनुष्योकी तो कथा ही क्या है ? वे कोई भी विपपोसे 
तृष्त न हुए । अज्ञानमे जो चेष्टाये हो जाती है उन चेष्टावोसे तो तृष्णा बढती है । तृप्ति होने 
का वहाँ कोई सवाल ही नही । तो यह विषयसुख ऐसा भयंकर शत्रु है। इस ज्ञानवलसे इस 
विषयसुखसे हटना और ग्रात्महष्टि करके जो बआ्रात्मीय सहजन्मानन्द है उसमे तृप्त रहना, यह 
कृतंब्य- है कल्याणार्थी पुरुषोका । 

ददति विषयदोषा ये तु दु ख सुराणां, कथमितरमनुष्यास्तेपु तौर्य लभते । 

मदमलिनकपोल क्लिश्यते येन हस्ती, क्रमपतितमृग स त्यक्ष्यती भारिरत्र ॥४॥ 

विषयदोषोक्की भ्रतिकष्टफारिता--ये इन्द्रिय विषय देवोको भी बडा कष्ट उपजाते है 
फिर ये भ्रन्य प्राणियोको सुखकारी कंसे हो सकते है ? जो सिह मदोन्मत्त हस्तीका घात करने 
में भी हिचकता नहीं याने बडे बलवान हाथीको भी दु खी बना देता है वह सिंह अपने पण्जे 
में फेसे हुए हीन हिरणको कंसे छोड सकता है ? उसे तो श्रवश्य हो मौरकर खा जायगा। 
स्वर्गंमि कल्पवृक्ष होते है, जिनके नीचे पहुचकर जो मनमें चाह करं, जिसको याचना करें वह 
वस्तु उन्हे प्राप्त हो जाती है, ऐसा सासारिक सुख है स्वरगगोमे, फिर भी विषयसुख साधन 
मिलनेकी इतनी सुविधा होनेपर भी उत्त देवोकी विषय तृष्णा शान्‍्त नहीं होती और वहांपर 
भी कोई सीमा तो होगी ही । भले ही कल्पवृक्षोसे मनमाना सुख साधन मिल नाते है फिर 
भी सर्व सुखोके साधन मिल ही जायें, ऐसी बात न होगी । तो बहुत कुछ मिल जानेपर भी 
कुछ मनकी इच्छा श्रौर बाकी रह गई त्तो उससे व्यथित होकर वे देव कितने ही खोटे कर्मों 
का बंध कर लेते है । उन देवोकी विष यलोलुपता घटती नही, किन्तु बढती ही जाती है। 


गाथा ४ ११ 


यहां मनुष्य खुद अंदाज कर लें। यबसे किसीने १० वर्ष पहले, २० वर्ष पहले यह ख्याल 
बनाया होगा कि इतना सुखका साधन शौर बना लें, फिर इच्छा तही है, भ्रानन्दस रहेंगे । 
फिर आ्लाकुलतोी विशेष न होगी और धर्मध्यानभे अधिक लगेंगे, पर जैसे जैसे उन्तकों मनमानी 
चीज प्राप्त होती गई, क्‍या उनकी तृष्णा उसी दिघिसे बढती नहीं गई ? जैसे जैसे विषयसुख 
साधन मिलते जाते है वैसे ही वैसे तृष्णा और बढती जातो है । 

विषयभोगके प्रसंगमे चपु सक शमकी विडश्चितता--जब कभी यह शरीरसे इतला 
श्रशक्त हो जाता है बुढापा श्रानंसे कि वह अद विषयोकोीं नहों भोग सकता, बढिया पदार्थोमि 
नहीं रम सकता, आँश्ोंकी लाइट कम हो जानेसे सिनेमा बर्गरहु नहीं देख सकता, कानोसे 
राग रामनोके रुन्दर शब्द नहीं सुन उपकता, तो इसका यह नपुसक मन भीचर ही भीतर 
रुषता रहता है, और यह जीव दु:ःखी होता रहता है। प्रात्मानुशासनमे एक जगह इश मन 
को नपुसक बताया है । व्याकरणकी हष्टिसे भी मनः शब्द नपुसक है। यह सकारान्त शब्द 
है, जिसके रूप चलते है--मन. मनसी, मनासी, नपु सक लिड्में रूप चलते है । शब्द शास्त्र 
की दृष्टसि तो मन नपु सक है ही, पर यह प्रवृत्तिसे भी नपुसक है। जैसे कोई नपुसक विषयों 
को नही भोग सकता, पर कल्पनाकी अग्निसे वह अपनेको जलाता रहता है ऐसे ही यह मन 
किसी विषयको नहीं भोग पाता । रूप, रस, गंध, स्पर्श, शब्द ये ही ५ तो विपय है । इनको 
भोगने वाली इन्द्रियां हैं, किन्तु यह मन व्यर्थ ही उद्धत होता हुप्मा कष्ट पाता है। जीवकों 
दु,.खी करता है । तो ऐसे हो ये प्राणी मनमाने विषयसाधन न पानेसे कल्पनासे दुःखी होते 
रहते है । इन विपयसुखोकी तृष्णाने बडे बडे देवोको भी बख्शा नहीं, किन्तु महापुरुष देव 
भी इन विषयघुखोके वेगसे कष्ट पाते रहे । श्रतः कल्याणार्थी पुरुषोको इन विषय सुखोमे, 
श्रसार बातोमे बुद्धि न जोडना चाहिए श्रौर सहज गात्मस्वछूपकोी निरखकर श्रलोकिक सहज 


गानन्द पानेका उपाय बनाना चाहिये । 
यदि भवति समुद्र सिधुतोय्रेत तृप्तो, यदि कथमपि वह्तिः काप्ुसघा ततश्व । 


ग्रयमपि विषयेषु प्राणिवर्गस्तदा स्थादिति मनसि विदंतों मा व्यधुस्तेषु यत्नं ॥५॥ 

नदियोसे समुद्रकीं अतृप्तिफी तरह विषयोसे प्राखिवर्गकी प्रतृप्ति--यदि समुद्र नदियों 
फे जलसे तृप्त हो जाय प्रर्थात्‌ उससे भरपुर होकर श्रपनी मर्यादा! छोडकर वह निकले तो 
भले ही मर्यादा छोड दे, किन्तु विषय भोगोमे, यह प्रारिवर्ग कभी भी तृपष्त नहीं हो सकता । 
समुद्रमे नदियाँ कितनी ही आतो है, किन्तु समुद्रसे चदियाँ निकलती नहीं है| तो जितनो भी 
नदियाँ ग्राती जांयें फिर भी समुद्र मानो इस तरह तुषामय है कि उसे प्लभी श्रौर भी नदियां 
चाहियें। उसकी भ्रभी तृप्ति नही हुई | तृप्तिका प्र्थ यह है कि उस ससुद्रमेसे भी कोई नदो 
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भूख लगती है तो इच्छा करते ही उनके कठसे श्रयृत कड जाता है श्रीर वे तृप्त हो जाते 
है । तो बड़े बडे मौजमें रहते हैं वे इन्द्र, पर वे भी भोगोने रह-रहुकर तुप्त नहीं हो पाते । 
मनुष्योमे भी चक्ती या श्रन्य बडे-बडे राजी महाराजा जिनके बडा ठाठ है, हजारों रानियां हैं, 
सभी श्राज्ञाकारिणी है, उनके विरुद्ध कोई नही रहता, सर्व प्रकारके श्राराममें पले हुए राजा 
महाराजा भी कभी भोगोमे तृप्त न हो सके । जिन किन्‍्ही भी राजावोको एक दीक्षाका प्रसंग 
मिला और वे उस दीक्षित अवस्थामे श्रानन्दमग्न रहे, तृप्त रहे हो वे भोगोकी छोडकर तत्त्व 
ज्ञानके बलसे ही तो तृप्त रहे, भोग साधनोके सममसे तृप्त न हो सके । सो बड़े-बड़े देवेद्ध 
ग्रादिकमे भी जिन्‍्होने उत्कृष्ट भोग भोगे वे भी तृप्त न हो सके, फिर यह ख्याल बनायें कि 
मैं अ्मुक भोग भोगू, मुझको तृप्ति हो जायगी, यह बिल्कुल श्रम है। प्रति समय यह ही 
प्रतीति रखना कि जब भी तृप्ति होगो तो भोगोके त्यागनेसे तृप्ति होगी । भोगोके मेलसे 
तृप्ति न होगो । सो दृष्टान्तमे निरखिये कि जो प्यास समुद्रके समान श्रर्थात्‌ इतने महान जल 
के पी लेने पर तही बुझती वह प्यास क्या घासके ऊपर पडी हुई श्रोसकी बिन्दुवोके घाट 
लेनेसे बुक जायगी ? नही बुक सकती । जिस मनुष्यकों, जिस किसी जीवकों समुद्रका सारा 
जल पी जाने पर भी प्यास बनी रहती है उसको प्यास श्रोसकी बृदोसे कैसे बुक सकती है ? 
इसी तरह श्रत्यन्त उत्कृष्ट भोगोको भोगकर भी जो जीव तृप्त नहीं हो सकता उस जीवको 
सामान्य भोग तृप्तिदायक कैसे हो सकते है ? 

परसे परकी तृप्ति हो सकनेकी बस्तुस्वरुूपकी श्रनाज्ञा--श्रात्महित चाहने वाले 
पुरुषोको यह सोचना चाहिए कि जगतमे जो कुछ भी पोद्गलिक ढेर पडा हुप्ना है. उप्तके 
लगावसे, उप्के सम समागमसे इस जीवका उद्धार नहीं हो सकता । इसको शान्ति धौर था- 
नन्द नही प्राप्त हो सकता, इस कारण बाह्य पदार्थोको बाह्य है-ऐसा ही जानना । इन समस्त 
परपदा्थोंका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव मभेरेसे श्रत्यन्त जुदा है, सो उनका कुछ भी द्रव्य, ऐत्र, 
काल, भाव मेरेमे कभी भी नहीं आ सकता । 'तो बाह्य पदा्थोसि छृप्त हो सकनेकी बात तो 
अ्रत्यन्त गलत है । जब किसी परका मुझमे प्रवेश ही नही होता तब फिर तृप्तिका ख्याल 
रखना कोरा मिथ्यात्व है । इससे बाह्य पदार्थासि श्लाननन्‍्दकी श्राशा न रखकर अपने ही ज्ञान- 
स्वभावके दर्शन भ्रतुभवसे अ्रपने भ्रापमे श्रानन्‍्द पानेक्ा प्रोग्राम बनाना चाहिए । ऐसे श्रात्म- 
कल्याणके लिए जीवन्का बहुभाग स्वाध्याय, ध्यान, श्रध्ययन तत्त्वचर्चामे व्यतीत करना धा- 
हिए । यह जीवनका समय अत्यन्त वेगसे बहता चला जा रहा है। जिसकी जो श्रायु व्यतीत 
हो गई अ्रनगिनते प्रयास करनेपर भी एक पल भी तो वापिस नहीं ञ्रा सकता । जो समय 
गया सो गया। श्रब जो रहा हुग्ना समय है उस समयका सदुपयोग करे यह एक बुद्धिमावी 


छह 
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है । यदि गए गजरे समयके समान वुछ भी व्यस्तता रखी जिससे कि ऐसा महसूस करें कि 
धर्मकार्यके लिए, स्वाध्यायके लिए समय नहीं मिलता तो फिर समय कब मिलेगा ? जब 
हाथ, पैर, श्रांख, कान श्रादि थक जायेंगे याने सभी इन्द्रियाँ शिथिल हो जायेगी तब्र तो 
स्वाध्याय, ध्यान करेंगे ही कैसे | श्रोर जब तक सामथ्य है तब तक यह सांसारिक कार्योमि 
व्यस्त रहना चाहता है | तो इसके मायने यह हैं कि इस जीवनमे वे क्षण कभी प्राप्त ही व 
हो पायेगे जब कि धर्मंध्यानको प्रमुखता दी जा रही हो | सो साँसारिक विषय सुखोमे लगाव 
रखना बरबादी है, ऐसा निर्णय कर इन सुखोसे व्यावृत्त हो ग्रीर श्रपने आत्माके कल्याणमे 
क्षण बिताये। 
सततविविधजीवध्वसनाययरुपाय: स्वजनतचुनिमित्त कुव॑ते पापमुग्रम्‌ ॥ 
व्यधिततनुमनस्करा जतवो5मी सहंते, नरकगतिमुपेता दुःखमेकाकिनस्ते ॥७॥। 

जिनकी प्रसन्‍तताके लिये पाप किया जाता, पापफलमें नरकादि कुगतिरें जन्म लेने 
पर उनके साहाथ्यकी अ्संभवता-ये मनुष्य श्रपने कुठुम्बी जनोके श्रौर अपने शरीरके निमित्त 
घोर पाप करते है, किस उपायसे घोर पाप कर रहे है कि निरन्तर नाना प्रकारके जीवोका 
जिनमे ध्वंस हो रहा है उन उपायोसे श्रपने रिस्तेदार अथवा अपने शरीरके निमित्त उन 
जीवो की इच्छा पूरी करनेके,लिए ऐसे उम्र पाप किया करते है। श्रारम्भ उद्यममे जो लगता 
है सो कितना ही बचाव किया जाय फिर भी श्रनेक जीवों की बाधायें होती रहती है फिर 
भी इन पर क्रियावों मे उपहोग फंसानेसे कर्मबध भी विकट होता रहता है। तो यह सब 
अपने भ्रापके विध्वसका ही उपाय बनाया है। सो ऐसे उपायो से स्वजनकोी इच्छा पूतिके 
लिए ये श्रनेक पाप करते है। सो पाप करते है इतना ही नही, किन्तु उन्ही पाप कार्यो 
श्रपनेको घन्य समभते है | चतुराई जानते है। स्त्री पुत्रादिकका मत खुश कर दिया । जो 
वे चाहते है वही प्रसस उनको बना दिया । यह सोचते हुए वे अपने को धन्य समभते है कि 
मैं बडा ऊँचा कार्य कर रहा हु। और कियो कैसा यह सब कार्य कि कितने ही जीवो'को 
सताया, कितनों को धोखा दिया, कितने जीवो के प्रति क्‍या बर्ताव किया, ऐसे उम्र पाप द्वारा 
जो कुछ इष्ट समागम जुटाया सो केवल इस खुशीके लिए कि ये स्वजन कह उठें कि मेरे पा- 
लनहार ये है, तो उनकी रक्षाके लिए नाना जीवोकी हिंसा आ्रादिक पाप करते है श्रौर उस 
ही में श्रपनेको धन्य समझते है, परन्तु जब इस पापकर्मका उदय श्रायया और वह मलनुष्य 
मरण करके नरकमे जन्म लेगा और वहाँ नरकोमे शारीरिक और मानसिक नाना पीडायें 
सहन करेगा, उस समय उसकी उन घटनावोमे से कोई भी जीव उन रिस्तेदारोमे से कोई भी 
जीव जिनके लिऐ श्रनेक पाप किया था श्रौर खुश किया गया था वे तक भी इस श्रपरिमित 
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दुःसमे साथ नहीं दे सकते हैं। हस उम्र पापके करने वालेकों ही नरक सम्वधी अ्रपरिमित 
दुष्ख अ्रकेलि ही भोगना पडता है । 

पापफलको श्रफेले पापकर्ता हारा ही भोग्य जानकर पापसे विराम लेनेकी शिक्षा--- 
यदि कोई जीव नरकमें पहुचकर थोडा सही ख्याल बनाये तो वहाँ सोचता है कि जिन कुटु॒म्वी 
जनोके लिए, जिन सम्बन्धी जनोके लिए मैंने ने करने योग्य कार्य भी करके पापकार्य कर 
उनको खुश किया है श्रब वे भेरे इस दुःखमे कोई भी साथ देने वाले नहीं है । ऐसा घोर 
दुख इस जीवको प्रकेला ही भोगना पडता है | यहाँ यह विचार करना धाहिये कि जो ये 
खोटे पाप किए जा रहे है सो जिनको प्रसन्‍्त करनेके लिए किए जा रहे हैं वे प्रव भी प्रसन्‍्त 
नही हो पाते मुझपर । प्रपत्ती खुदगर्जसि अपने श्रापमे मोज मानते रहते हैं, पर मुफपर प्रप्तन्त 
हो ही नही सकते, मुभमे वह प्रसन्नता ला ही नही सकते । वस्तुका' स्वरूप ही ऐसा है कि 
कोई भी वस्तु भ्रपनी कोई भी पर्याय किसी श्रन्य वस्तुमे दे नही सकती । तो जब मेरे पापके 
फलको कोई भोग ही न सकेगा, मुझको हो श्रकेलेकों सारा पापफल भोगना पड़ेगा तो अब 
घह कतंव्य है कि ऐसे समताभावका झ्रादर करें कि हमसे पर नही छोडा जाता भ्रौर ग्ृहस्थी 
में बसता पड रहा है भोर यहाँ कुछ जीवोका समागम हुमा है तो इनका जैसा भाग्य है उसके : 
प्रमुकूल इनको साता श्रसाता भ्राप्त होगी । सो मेरे सहज प्रयाससे जिस प्रकार भी इनक 
पालन पोषण बने सो बने, पर श्रन्याय अत्याचार करके मैं कभी भी प्रपने श्रापको कलकित 
ने करूँगा । सो इन सब श्रकेले भोगने वाले दुःखोको निरखकर भोगोसे, दुष्कृत्योसे श्रलग ही 
रहना चाहिए । 

यदि भवति विचित्र सचितं द्रव्यमथ्य॑ं परिजनसुतदारा भुजते त॑ मिलित्वा । 

न पुनरिह समर्था ध्वंसितु' दुःखमेतत्तदपि बत विघते पापमंगी तदर्थ ॥८॥ 

अन्यायाजित द्रव्यको भोगने वालोके द्वारा प्रन्यायकतकि दुःखफलको बांटनेकी श्रस- 
नर्यता--यह मनुष्य नाना तरहके पापमयो श्राचरणोसे जो द्रव्य उपाजित करता है उस द्रव्य 
का फल भोगोदिकको तो ये स्वार्थी जन, दासी, दास, स्त्री, पुत्र, मिश्रादिक मिलकर भोग लेते 
हैं। लेकिन जब उस पापकर्ता पुरुषको उन पाप प्राचरणोके फलमे नरकादिक गतियोमे जन्म 
लेकर जो दःख भोगने पडते हैं श्रथवा इसी भवमे जब किसी मंझटमें कष्ट पाना पडता है तब 
कोई भी उसकी मदद नही करते । याने खाने भोगनेकों तो सब॒ मिलकर साथी बन जाते हैं 
मगर कष्ट भोगनेके लिए कोई साथी नहीं बन सकता । सामर्थ्य हो वही है कि कोई कष्ट 
भोगनेमे ताफ्रीदार बन जाय । कभी किसी कुटुम्बमे बडा प्रेम भी हो परस्परमे श्रोर वहाँ कोई 
ऐसी घटना गुजर जाय कि जो सभीको कष्टदायी हो, मानों इष्टका वियोग हो गया तो उससे 
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वह धार घर कृटुम्ब दुष्ली होता है पर उस समय भी किसीके कष्टको दूसरा कोई बांट नहीं 
रहा । सभी कष्टोमे पड जायें तो वे अपने अपने ही फष्टको भोग रहें है। किसीके कष्टकों 
कोई दूसरा परिवारका सदस्य वही भोग सकता । तो इस जीवपर,जो भी दुःख श्र/ता है उस 
एुःखसे बचानेमें ये कोई भी समर्थ नहीं है, जिन्होंने पापसे आजित सामग्रीको भोगा था। तो 
मतलब यह है कि पाप तो करेगा कुदुम्बका कोई एक मनुष्य शरीर भोगेगे उस कमाईको सभी 
लोग । लेकिन पापका फल जब फूटेगा तो इस पापकर्ताकों महाद्र कष्ट होगा। उत्त कष्टसे 
बचानेके लिए यहां कोई समर्थ नही है, परन्तु खेद भौर भ्राश्चर्यकी बात है कि अपने ऊपर 
खाने बाली ऐसी विपत्तियोंका कारण समझ रहा है. कोई मनुष्य ट्षेश्रपनी वर्तमान प्रवृत्तिको, 
फिर भी यह प्राणी रात दिन कुटुग्बी, सम्बंधी श्रादि जनोके लिए हो प्रयत्त कर रहा है । 
परौर प्रपने ही सिरवर पापका बोझ बढा रहा है । मोहकी बडी विचित्ता है । मोहमे सन्प्रार्ग 
की सुध नही होती, बल्कि कुमार्गमें बढे चले जानेमे ये प्रपनी तुराई मानते है और पाप 
फार्योसे हट नही सकते । सो ऐसे तथ्योकों जानकर मात्महितार्थीका कर्तव्य है कि वह निष्पाप 
प्रविकार सहज परमात्मतत्वकी श्रोर उपयोग करे शरीर बाह्य काम्मोंमे प्राशक्ति न करे । 
घन परिजनसार्याअआातु्मित्रादिमध्ये, बजति भिवभुता यो नैष एको४पि कश्चित्‌ । 
घदपि गतविमर्षा कुर्वते तेष्ु रागं, न तु विवधति घ॒र्मं यः सम॑ याति यात्रा ॥६॥ 
शरीरसे जीक्षणा मिष्कासन होनेपए किसी भी परिजन मिन्र आदिके हारा साथ 
निभानेकी अशययता--यह संसारविषय सुखके निराकरणाका प्रकरण है ! सुख भोगते भोगते 
जोवन बिताकर जिस समय यह जीव गरता है प्रर्याव्‌ एक पर्याय छोडकर दूसरी पर्यायको 
घारण करता है उस समय इसके साथ कुछ भी वहीं जाता । पतन धास्य, छासी पास स्थी पुर्र 
मिश्रादिक कोई रंच सात भी इसके साथ नहीं जाते । ऐसी यह 'संसारकी प्रकट स्थिति है । 
कौर लोग देख भी रहे है, श्रनेक लोग है ऐसे जिनको प्रनेक सुर्दोके जलानेमे शामिल होना 
पडा । जान रहे है कि कितने ही जीव शरीरकों छोडकर ले गए पर उनके साथ कुछ भी 
नहीं गया । ऐसा देखते हुए भी ये जीब ऐसे विदाररहित गूढ है कि उन ही में प्रनुराग 
' करते है । जो साथ नही निभा सकते उन्हींमे इसकी श्रासक्ति बनी हुई है प्रौर जो साथ 
निभाने वाला है भ्र्थातु घम्म श्लात्माके स्वभावकी दृष्टि स्लो उस धर्मसे रंच भी प्रेम नहीं करता 
बल्कि उसको भूले हो रहता है। यहाँ जीवका श्रान्तरिक स्वरूप तो चैतन्यस्वभ्ाष है प्रौर 
' जिसने ये इन्द्रियगोचर बाह्य समागम हैं वे सब बाह्य पदार्थ है। इस जीवपर ऐसा मोहविष 
बढ़ा है कि इन बाह्य समागमोको तो प्पना सर्वस्व समझता है, इनके बिना मेरा जीवन 
दौधे घलेगा ? यही भेरे जीवनका सार है। यह दुद्ुम्व, यह वंश, ये पुत्रीहिक, इन्ही हूँ 
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मेरा महत्त्व है। ऐसा इन वाह्मपदार्थोके बारेमे समझ रहा है। किन्तु जो शाश्वत शरण है 
ऐसे श्रपने घर्मका जरा भी झु्याल नही करता । 

सोही जीवकी -धर्मके प्रति बेसुधी श्रौर मायामय श्रथोमि श्रासक्ति--जीव सत्‌ है श्रौर 
जो सत्‌ होता है वह स्वभावरूप होता है, उसका कुछ न कुछ स्वभाव हे । जीव पदार्थ है, 
परमाणु है, उसका स्वभाव मूर्तिकरूप रहता है। यह ग्रात्मा सत्‌ है, उसका स्वभाव चैतन्य 
रूप रहता है । सो जो जिसका स्वभाव है वह उसका धर्म कहलाता है । स्वभाव कभी भी 
मिटता नही है, निरन्तर स्वभाव साथ है । अ्रथवा वह पदार्थ स्वभावमय है, सो यह श्ात्मा 
भी श्रपने चैतन्यस्वभावमय निरन्तर है | तो यह आत्मा प्लाक्षात्‌ स्वय घर्मरूप हैं, उसको कही 
घर्मं बाहरसे नही लाना है, धर्महप तो यह खुद है ही, बस उसकी दृष्टि करना है, उपासना 
करना है, यह ही घरंपालन कहलाता है। जीवके साथ स्वभाव ही जायगा, धर्म ही जायगा, 
भ्रौर जितनी दृष्टि बना लो है, जैसी हृढता स्वभावहष्टिकी कर ली है वह सस्कार भी साथ 
जायगा । सो जो साथ निभाने वाला है वह सदेव उसके साथ है। मानों यह भगवान सहज 
परमात्मा बाट जोह रहा है कि कब यह उपयोग मेरेपर दृष्टि दे कि मै इसको परिपूर्ण 
प्राननदमय कर दूं, ऐसी प्रतीक्षा करता हुआ यह भगवान चैतन्यस्वभाव जो निरन्तर बना 
हुआ है, यह मोही जीव उसकी तो सुध नही ले पाता है श्रौर ये बाहरी पदार्थ जो विनाशीक 
है, ये भ्रन्य जीव जिन्हे कुठुम्ब मित्र पुत्रादिक कहते है, जो स्वय श्रपने स्वार्थमे रत हैं उनके 
लिए भ्रपना जीवन खो देते है । प्रत्येक जीव श्रपना श्रपना ही तो परिणमन्र करता है । तो 
कुटुम्ब माने गए ये जीव ये श्रपना परिणमन करेंगे । जेसी उनको कषाय है, जिसमे वे अपने 
को सुखी मान सकते है उसरूप ही तो वे श्रपनी प्रवृत्ति करेंगे कही दूसरेके रूप तो प्रवृत्ति 
न करेंगे ? तो वस्तुस्वरूप हो यह बतला रहा है कि एकका दूसरा कुछ हो ही नही सकता । 
तिकाल भी इसका साथ नहीं निभा सकता। 

जीवनमे परस्पर सहयोगमे भी वस्तुतः सबको स्व स्व सुखके प्रयासकी ही शबयता- 
वतंमानमे जो किसी घटनामे ऐसा समझ बेठता है यह मनुष्य कि मेरा साथी पुत्र है, मेरा 
साथी घरके श्रमुक लोग है, मेरे साथी ये मित्रजन है, वह भी भ्रम है, साथ कोई नही निभा 
रहा है किन्तु उन पुत्र मित्र श्रादिकको भी अपना सुख चाहिए श्रौर उनकी समझमे यह बंठा 
है कि पिप्ता श्रादिकसे हम ऐसा प्रेमपूर्णा व्यवहार बनायेंगे तो हमको सुखके साधन खूब मिलेंगे 
ऐसा उनके चित्तमे विश्वास बैठा है जिसके कारण वे अपने सुखके लिए पिता श्रादिकका 
विनय करते, श्राज्ञा मानते, पर वस्तुत. वे अपने हो सुखके लिए सब कुछ कर रहे है दुसरेके 


माधा ६० १९ 
तिए कुछ नही करते, और उसकी परीक्षा थी हो जाती है । किसी समय पिता पुत्रके खिलाफ 
भी कुछ कह दे तो वहां पता पड जायगा कि वह पुत्र कितनां चाहता है पिताको । वो जगत 
में जितना जीवोका परस्पर मित्रवाका, कुटुम्बपनेका सम्बंध बन रहा है वह सब अपने अपने 
सुखका निमित्त जानकर बन रहा है | तो यह जीव जब अपनो पर्याव छोडकर दूसरी पर्याय 
को भ्रहणा करता है तो यहाँका यह समागम एक भी साथ नहीं विभाता, फिर भी आश्चर्य 
प्रौर विष।दको बात हे कि यह जीव उनहीं मे रमता है जो साथ नहीं निभा सकते । और 
जो साथ निभा सकता है ग्रात्मथर्मरत्तवत्य भाव, स्वभावहष्टि यह उसकी सुध चही लेता | 
यदिह भवति सोख्य वीतकामस्पृहागा, न तदमरविभूतां नापि चक्रेश्वयर्णा । 
इति मनस्ति नि्तांत प्रोतिमाधघोग धर्म, भजत जहित चैतान कामशत्रूव्‌ दुरतान्‌ ॥६०॥॥ 
सहजात्मस्वभावीपयोगल आनबत्दक्की अचुपछता--जो आनन्द संसारसुखसे विरक्त हुए 
पुरुषको प्राप्त होता है वह आनन्द देवोके शिरोमरि स्वर्गकि अधिपति इन्द्रकों भी प्राप्त चही 
होता और छह खण्डके अ्रधिपति चन्नत्र्तीकों भी प्रॉप्त नहीं होता । आनन्द वास्तविक बह है 
जहाँ श्राकुलता रच नही है। अब सांसारिक विपय भोगोके सुखोमे यह लक्षण घटाकर तो 
देखिये घटता है श्रथवा नहीं । संसारका सुख वया है ? मानो स्पर्शनइन्द्रियजन्य सुख, काम- 
सेवनका सुख, उप्तके लिए प्रयत्त करने वाला कितना शाकुलित रहता है । पहले आ्राकुलित 
रहा, भोगके कालमे श्राकुलित रहा, अध्यथा भोगके लिए प्रवृत्ति क्यो हुई ? ऐसा कोचसा 
मनुष्य है कि जिसको फोडा फूसीको वेदना न हों. प्रोर मलहम पंद्टी लगाता फिरे, ऐसे ही 
ऐसा कौनसा जीव है जिसमे ब्राकुलता न हों और बह विषयोमे प्रवृत्ति किया करे । जो 
बविषयोमे प्रवृत्ति करता है वह ग्राकुलताके कारण ही कारण है शौर विषयभोगके बाद बहु 
श्रौर भी श्रधिक श्राकुलित या विपाद्मग्त होता है । तो ऐसे ही ५ इन्द्रियके विषयोका सुख 
श्रौर मनके विषयका सुख, ये आकुलताश्ोसे भरे हुए है । यह मोही जीव श्लाकुलता भी करता 
जाता है श्रोर इस इन्द्रिय व मनके सुखके लिए भी प्रयत्व करता जाता है । सो संसारके जितने 
भी सुख है वे सब प्राकुलतासे भरे हुए है। उन सुखोके मालिकोमे ऊँचे मालिक इन्द्र श्रौर 
चक्रवर्ती कहे जा सकते है, सो इन्द्र भी इब विषयसुखोके भोगते समय श्राकुलित रहता हैं 
प्रोर इन बडे देवों, टो मानसिक व्यथा बहुत रहती है | जसे यहाँ कोई समझता हो कि यहु 
राजा, यह जमीदोर, यह नेता, यह मालिक े बडे सुद्दी होगे, द्योकि इनका दुसरोपर हुकुम 
घलानेका काम रहा है । सो लोग ऐसा सोचते तो है कि ये हुकुम चलाने वाले, प्राज्ञा ढेते 
वाले, थे लोग बड़े कहलाते है शौर ये बडे सुखी है, पर श्ाज्ञा देने वाले लोग ग्राज्ञा पालने 
वालोसे भी श्रधिक दुखी है । श्राज्ञा पालने वाले सेबकोने, मजदूरोने तो जो हुदम मिला उसे 


टी 
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झट कर डाला पर श्राज्ञा देने वालिपर देख लो कितना बोक है ? उसे न जाने किस किसको 
यथा क्या बात सोचनो पडती है, बडे विकल्प होते है उसे, और बडा कठिन दुख है। तो 
ऐसे ही लोग सोचते होगे कि स्वर्गोका इन्द्र बडा सुखों होगा, श्राखिर वह इन्द्र ही तो है या 
यहाँ मनुष्योमे बड़े-बड़े महाराजा चक्रवर्ती बडे सुखी होगे, पर ससारके इन विपय प्रसंग्रोमे, 
हन पोदुगलिक सम्पदावोमे जो अधिक घनी है, ऊँचा है बह उतना हो श्र्रिक कष्टमे पाया 
जाता है | तो सांसारिक सुख भोगने वालेमे शिरोमणि जो धरणरोन्द्र और चक्रवर्ती है उन्हें 
कहाँ आनन्द रखा है ? श्रानन्द तो वास्तवमे विषयसुखोसे विरक्त पुरुषोमे ही पाया जाता 
है । भोौर यह विरक्ति ऐसो विशुद्ध होना चाहिए कि श्रात्महितके भावोपुरवंक ही विरक्ति हो । 
सायाम्य लोकके लगावसे व विषयव्यासड्भसे हटकर प्रात्मधर्मकी उपसना करने 
का अनुरोध--इन विषयोके प्रसगमे पूरा नहीं पड सकता। इनके लगावमे ससारमे जन्म 
मरण हो करते रहना पड़ेगा । श्राज यह दुलेभ मनुष्यभव, यह दुर्लभ जेन शासनका समा- 
गम बडे सुभवितव्यसे प्राप्त हुआ है, अब इसको व्यर्थ नही खोना है । इन मायामयी मदनुष्योमे 
मुझे कया दिखाना ? इनसे मुझे कया नाम लूटना ? यह दिखने वाला जितना मनुप्यलोक हैं 
यह सब मायामय है । मायामयका श्र्थ यहाँ कपट करने वाला नही, हाँ कपट करने वाला 
भी मायामय हो सकता है व सरल भी मायामय हो सकता है, पर जीव, कर्म, शरीर वर्गणा 


इनके पिण्डसे बनी हुई यह पर्याय है जो मनुष्य दिख रहे है, जो श्रनेक पदार्थोके सम्पर्कंसे 
बने हुए है वे सब माया कहलाती है। जब श्रनेकका सम्पर्क है तो यह बिधटेगा, यह पर- 
मार्थ नही, यह वास्तविक नहीं । ऐसे इस मायामय जगतमे किससे कया चाहना ? ये सब 


असार है, प्पने प्रात्मस्वरूपको निरखूं शौर उपयोगको सहज ज्ञानस्वरूपमें लगाऊ, इसका 
हो ज्ञाता बना रहू जिसके प्रसादसे समस्त विकल्प मिटकर निर्विकल्प स्थिति पाकर प्रली- 
किक आनल्दका प्नुभव प्राप्त होगा। श्रात्महितकी जिसको सुध है, ऐसा जिसका श्रयास है, 
पीस्ष है उन पुरुषोको जो आनन्द प्राप्त होता है वह आनन्द इस लोकके बडेसे बडे पुरुषोको 
भी प्राप्त नही हो सकता । जब यह श्रन्तर है विषयविरक्ति और विपयासक्तिमे कि विषया- 
शक्ति तो क्षोभसे भरी हुई है श्रोर विषयविरक्ति श्रानन्‍्दसे भरी हुई है, इतना महान श्रच्तर 
, है इन दोनो परिणतियोमे । तब है श्रात्महंश्ट चाहने वाले भव्य पुरुष | तू विषयासक्तिसे मुख 
मोड । उससे बिल्कुल प्लग हट और अपने श्रापके इस सहज आनन्दमय स्वरूपमें प्रवेश 
कर । इसके लिए इस दुष्ट ममको, मपुसक मन्तको वशमे कर । इस मनके वश करनेके 
कारण फिर श्रपने प्रात्माकी श्रोर उपयोग रमेगा | सो विषयोसे विरक्त होकर श्रात्माके इस 
चैतन्यस्वहपमे रमनेका प्रयत्न करना चाहिये। । 


गाथा १६१ २१ 


यदि कथमपि नश्ये:्गोगलेशेन नृत्वं, पुनरपि तदवाप्तिदुःखतो देहिनां स्थात्‌ । 
इति हतविषयाशा धर्मझत्ये यतध्व, यदि भवमृतिसुक्ते सुक्ति सीख्येउस्ति वाद्धा ॥११॥ 

संसारमें अ्मरण फर उपलब्ध छष्टोका दिग्द्शन--हें प्रात्मत्‌ ! यह मनुष्य पर्याय 
संसोरकी सब योनियोमे शभ्रमण कर बडी कठिनतासे प्राप्त हुई है । संसारके जीवोपर दृश्टिपात 
तो करें कितने प्रकारके, कैसी-कैसी निक्ृष्ट पर्यायोके बीच जीव बस रहे है । जो समभझमे शा 
रहे उन एकेन्द्रिय जीवोपर भी तो कुछ दृष्टिपात करो । ये बनस्पति, पेड, एकेन्द्रिय जीव खडे 
है, इनके स्पर्णनइन्द्रिय मात्र है, कुछ बोध नही है । मिट्टी, जल इन्हीको ही जडसे खीचकरु 
यही उनका श्राहार चल रहा है । जिनके श्रगोरपांग नही है, कैसा श्रटपट शाखाग्रोमे बढ गई 
है उन सबसे ये श्रात्मप्रदेश ही तो चल रहे, जिनपर लोगोकों कुछ करुणा नही अथवा इतना 
तक भी नहीं समझते कि ये जीव है । उन्हे कुल्हाडीसे काट लिया, श्रग्निमे फ्ोक दिया देखिये 
कसा कठिन उपद्रव इन एकेन्द्रियोने सहा । बताग्नो उन्हें कष्ठ नही होता क्या ? लोग इस 
पृथ्वीको खोद डालते है, जलको खौला देते है, श्रग्निमि पानी डालकर श्रग्निको बुझा देते है, 
श्रश्ति भी मरी, पानी भी मरा, हवाकों टायर ट्यूब वर्गरहमे एक जगह रोक देते है श्रथवा 
पंखोसे भाकोरते है, तो इससे इन एकेन्द्रिय जीवोको बाधा नही होती वया ? मगर वे करें 
क्या ? विवश हैं। श्रौर उनके विषयमे लोग इतना तक भी नहीं जानते कि ये भी जीव है । 
फिर निगोद जीवो की तो कहानी ही क्या कहना ? वे हमारी इन्द्रियोंके विषयभ्त नहीं है, 
उनको बडे दु'ख है । इन कीडा मकोडो' पर कौन रहम करता ? प्रायः बाल वृद्ध सभी इन 
कीडियो को मारनेमे जरा भी दया नही करते | बहुत कम सज्जन लोग हैं ऐसे जो कि जीवों 
पर करुणाभाव ला पाते है। ढीमर श्रादिक मछुबे श्रपनी बंशीमे केंचुवा श्रादिक जीवो को 
बाँधकर पानीमे डाल देते है, मछलियाँ उन्हे खाती है, क्या उनको कष्ट नही होता है ? ऐसी 
ऐसी कुयोनियो में तू रहा बार बार उतर भवोी मे उस उस प्रकारकी व्यथायें सही । कुछ श्रौर 
श्रागे बढा, पंचेन्द्रिय जीव हुआ, पशु पक्षी हुआ, तो पशुवों की दुर्दशा तो भ्रांखो' दिख रही 
है । जब तक वे काम श्रा रहे है तब तक उनको घास फूस श्वादिक खाना पीना दिया जा 
रहा, दुर्नबेल हो गए तो भी उनको गाडियो में या हलमें जोता जा रहा । यदि वे नहीं चल 
पाते तो उनपर डंडों की मार पडतो, जबरदस्ती लाये जा रहे । कपे सूक गए, खून टपक 
रहा फिस भी मार मारकर उनसे काम लिया जा रहा ? ववाघों कौन रहम कर रहा उन 
पर ? शोर जब वे किसी कामफे नही रहते तो उनको कसाइयो' के हाथ बेच देते | क्साई 
उनका बंध कर देते । 

धनादिसे क्ुयोनियोसें भ्रमण फर सुपोगते दुर्लभ मरजन्धफ़ी प्राप्ति--हे श्रात्मद ! 


५; च् छु कु भकक, कक, कक कलक+ 3०“ 

श्र युभाषित् रत्नसदोह प्रवचन 
त्मे घड़े क्षठिन हट ््टि तू स्प्ये सो भी *?॥ ्य कक 

तुने दे कठिन रृष्ट अब तक सहे । उन कष्टोकी भोग भोगकर आज इस सगुष्यप्यायमे आया 


फर रहा पौर विषयसेवनके प्रयासोसे यह पपने आत्माका हनन कर एहा है । शो कितनी 
फठिनाईसे यह मनुष्यपर्याय प्राप्त की । यदि भोग भोगसे हो रस करके इस सनुष्य ण्यायकों 
गा दिया तो फिर बडा ही कठिन होगा के यह मदुष्य पर्याय फिर मिल सके । इस सतुष्य 
पर्याथका मिलन" इतसा फठिय है जैरे समझा लो कि किसी विशाल झगुद्रमे एक छोरमे तो 
बैलोके जोतनेकी मण्वी (जुवा) को डाल वियां जाय प्र।ए दूसरे छोरमे उसके भ्रन्ददर पड़े हुए 
सैल डाल दिए जायें (मंजर उन्हें कहते बिचको उस माचीके छिटोमे फ्चा देनेपर बैल इधर 
उधर मिकलकर बाहर नहों जा सकते) तो मानों प्रद वे सब वह रहे है उत विशाल समुद्रमे, 
तो क्या कभी ऐसा हो सकेगा कि थे दोनो सैल उसी माचीमे फिरसे स्वत ही लग जायें यह 
तो अत्यन्त दुस्तर वात है, दुस्तर भी पया प्रसम्धवसी बात विंखती है ! तो इसी तरह सम- 
किये कि इस संसारखूपी समुद्रमे बहते-बहते इस मनुष्यमवझ्ता णना इससे भी कठिन शीर 
दुर्लभ है। ऐसे मनुष्य पर्यायकी प्राप्ति पुनः होना ,कठिन है | यदि इस भवनुष्य जीववकी 
भोग _विषयोगे ही लगा दिया तो बडी दर्लभतासे ,प्राप्त हप्रा यह भयुप्यदीवच व्यर्थ गया 
समभिये । जैसे समुत्मे कोई रत्त ड'ल दिया गया तो कही वह रत्द पुचः मिल सकता है ? 
कितना कठिव है । समुद्र! अगाध है और फिर भीतर अधकारमय नीये दलदल भी पड़ा हो, 
जहाँ फेस जाय या कंकडोमे सिल जाय तो श्रब ऐसे रत्नका पाना कितना कठिन है । 

दुर्लभ गरजस्म पाकर ससारसंकहोसे निवृत्त होवेका उपाय द्ारमेले ही पारतदिक 
खहुराई--प्रात्मच्‌ | इस खोये हुए मनुष्यभवकों इस संसारसाबरवे पुन: पौना बड़ा कि है, 
इस कारण यदि धात्महित जाहते हो तो विषयसुख्ध भोगनेकी इच्छाका त्याग करो प्रौर अपते 
प्रंतः प्रकाशमाच सहज परमात्माकी दृष्टि रखकर धर्म धारण करो | जब तक संत गुरुजनकी 
करणा नहीं प्राप्त होती तद तक अपने अन्त' प्रकाशमान एस परमात्यतत्वका दर्शव वही हो 
पाता । जब तक इस सहज परमात्मस्वरूपका दर्शन चही हुआ तब एक इन दिषयसुखोको 
स्थागनेकी शुरूआत हो ही चही घकती । यह जीव सुख चाहता है, प्रत्येक्षा जीव सुख घाहता 
है, सो इतना तो हो जाता है कि बडा सुख मिल जाय तो वह छोटे घुझकी बातको त्याग 
देता है, किन्तु यदि कोई महाद सुख नहीं मिलता तो वर्तमान प्रत्प सुखको से त्याग्रेया ?ै 
तो विषयसुखोका त्याग उसीके बन सकेगा (जिसने दिषय सुखोसे उक्ृष्ट झलीकिक अदुपम 
ग्रात्मीय पावत्ट्का धसुक्षव किया हो । इस कारण वस ज॑ बनमे एक ही प्ुरुषार्थ है. करनेदा। 
लिए कि प्रपने प्रविकार पात्मस्वभाबकी टृष्टि करके ऐसा ही बुद्ध चैतन्यमान प्रपनेकीं अचु 
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भव करे श्लौर अलौकिक आानन्दको प्राप्त करे । यह बज्रात्मीय प्रलौकिक प्राननन्‍्दः मिलनेके 
पश्चात्‌ फिर ये संघारके विषयसुख तुझे न सुहायेगे । सो शास्त्रक्रो पढकर, लोगोसे सुनकर 
यदि केवल यही प्रयत्न करते रहे कि इन विषयसुखोको त्याग दें, इन परिग्रहोको त्याग ढें, 
इनसे हटकर बाहर चले जावे तो इतना करने मात्रसे प्रिद्धि न बन पायेगी, न अंतरंगसे विष- 
यसुखोकी भावना छूट सकेगी और न भविष्य भी उत्तम बन सकेगा । यद्यपि विषय सुश्च त्या- 
गने योग्य है, त्यागना चाहिए, पर विषयमुखोसे बढकर जो अलौकिक श्रानन्द है उसकी धुन 
बिना उसकी दृष्टि श्रोर प्राप्ति बिना इन बाह्य विषयोकों त्यागते रहनेपर भी पार नही पड़ 
सकता, इस कारण इन सब जगतके सुखोकों अ्रसार जानकर सारकी बात श्रन्तरगमें परखें । 
सार मिलेगा ज्ञानसे ज्ञानमे ज्ञान ही हो,” इस स्थितिके प्राप्त करनेमे | तब एक मात्र यही 
पोरुष करना कि मै अपने इस ज्ञानके सहज शुद्ध स्वरूपको ही जानता रहेँ । इसके लिए तत्त्व- 
शान, वस्तुस्वरूपका अध्ययन और ध्यानका श्रभ्य।स करना । श्रात्मध्यानके प्रतापसे ही संसारके 
समस्त संकट दूर हो सकते है। 

विषमविषसमास्नाशिनः कामभोगस्त्यजति यदि मनुष्यों दीर्घसपारहेतुन्‌ । 

ब्रजति कथमनंत् दुःखमत्यतधोरं, त्रिविधमुपहतात्माशव भ्रश्नुम्यादिशृृतं ॥१२॥ 

त्याज्य काम और भोगका विश्लेषण - यदि यह मनुष्य विषम विषके समान नाश- 
वान, श्रहितकारी बहुत काल तक संसारपे अमानेके कारणभूत काम भोगोको छोड़ देता है 
श्रथवां छोड़ दे याने उन काम भोगोसे सवंधा मुख मोड़ ले तो निश्चयसे इसे अनन्त संसारके 
घोर दुःखोका सामना न करना पड़े, नरकादिक कुयोनियोमे जन्म मरण न करना पड़े । ये 
कामभोग कठिन विषके समान श्रहितकोरी है। काम झौर भोग दोनो इन्द्रियके विषय कह- 
लाते है। इन्द्रियके विषय ५ प्रकारके है। जिनमें स्पर्शन श्रौर रसनाइन्द्रियके विषयोको कार 
कहते है श्ौर ध्राणेन्द्रिय, चक्षुरिन्द्रिय, करोंन्द्रियके विषयकों भोग कहते हैं । काम श्र भोग 
में दो बातोका भ्रन्तर है। एक तो विषयभूत पदार्थोका स्पर्श करना, मथना चबाना याने 


विषयभूत पदार्थेके दलन मलनसे तो काम होता है श्रौर बाहरसे दुरसे ही केवल एक इन्द्रिय- 
विषयका सेवन है, उनका दलन मलन नही है वे सब भोग कहलाते है । यद्यपि कामविषयक्‌ 


घएच्छा भी काम कहलाती है, प्र स्पर्शनइन्द्रियके विषयमे स्पर्श होता है, श्राघात होता है श्रीर 
रसनाइन्द्रिकके विषयमे भी श्राघात है । सुखसे चबाते है, पर इस तरहका चबाना, दलनच 
मलन ये प्राण, चक्षु और कर्णंके विषयोसे नही है । यह श्रन्तर काम श्र भोगमें समझा जा 
सकता है । दूसरा श्रन्तर है आसक्तिका | यद्यपि मोही जीव पचेन्द्रियके सभी विषयोमे प्रायक्त 
है फिर भी श्रपेक्षाकुत देखा जाय तो काम शर्थात्‌ स्पर्शन और रसनाके विषयमे धासक्ति 
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श्ड सुभाषित रत्नसद्ोह प्रवचन 
बैसुधी प्रधिक होती है। स्पर्शन भ्ौर रसनाके विषयोके भोग कालम्रे इस जीवको प्रपवै स्व- 
झपकी श्रत्यत्त बेसुधी हो जाती है। तो श्रासक्ति श्लौर अधिक श्रासक्ति इसका भ्रच्चर है भोग 
झीर काममे, 

काम और भोदकी श्रहितक्ारिदा व विनेश्वरता -- ये काम और भोग ये ही जीवको 
उसारसे उलाने वाले है । इससे बढ़कर भ्रीौद क्या विपत्ति कह्ठी जा सकती कि यह जीव नया 
भव पाये, जत्ने, फिर मरे, फिर जन्मे, फिई मरे, ऐसे जन्म मरण बराबर ग्रनन्त कोलसे चले 
प्रा रहे है श्रोर यह जीव अपने स्वरछूपकों न निरख सका, तो यह जन्म मरणा परम्परा घिर 
फाल (तक चलती रहेगी, ऐसी जो कठिन विपत्ति है उसपर तो जीवका ध्यान नही है जो 
साममनेके श्रागतुक थोड़े वचनकी किसीकी चेष्टा की, इस बातकों देखकर केवल कल्पना करके 
दु'खी होते है, उन दुःखोकों यह बा पहाड मान लेता है, ये सव महा व्यामोहकी चेष्टायें है, 
तो यह जीव यदि इस काम भोगोको त्याग देता, तो ससाणमे ऐसा श्रत्यन्त घोर दुख न 
पाता । ये काम भोग श्रहितकर है । भाकुलता इनमे बहुत है ! काम भोगके समय भी श्राकु- 
लता है । काम भोगके पश्चात्‌ भी श्राकुलता है, श्रौर काम भोगके समय आाकुलता होनेपे जो 
दिकट कर्मका बंध किया उसके उदयमें बहुत भविष्यकाल ढक भी यह पश्राकुलदार्यें पाता रहेगा। 
प्रब निरखिये कि काम भोगका समय कितना शअल्प है । जैसे भोजन कर रहे है तो उसका 
स्वाद लेनेका कितना समय है ? पाद मिनट भी नहीं होता, चबाय।, पेटमे गया उसके बाद 
तो स्वादसे कुछ मतलब न रहा । तो ऐसा पाव मिनट भ्रथवों और कम समयकी थोडी मौज 
के खातिर शपने सागरो पर्यन्तका भविष्यकाल खोटा बना लेना यह कितनी मृढताकी बात 
है। तो ये काम भोग विषय विषके समाव श्रह्वितकारी है। ये काम भोग विनश्वर है । ये 
बहुत देर तक रहे, मिटे नही, ये जीवको साथ रहे तो चलो यह भी मान लिया जाये कि 
भोगनेमे श्राकुलता बहुत श्रधिक होती है तो होने दो, मगर बहुत बहुत काल तक काम भोग 
भोगकर मोज तो मान लिया जायगा घमो भी नही । ये विनश्वर है, क्षण भरके बाब फिल्‍ ये 
विषय नही रहते । तो ऐसे विचाशीक काम भोगको यदि यह मद्गंष्य छोड दे तो इसको फिय 
ससारभे चिए काल तक जन्म मरणको व्यथायें न सहनी पढ़ें । 

काम फ्रौर भोगोफी दीर्षसंसारहेतुता--89 जीवको ससारमे अ्मण कोच कराचा है ? 
एक द्रण्य दुसरे प्रव्यकी परिणति नहीं फश घकता। लोकिक जब एस समस्याको ' 
तन सुलझा पानेसे सुख दुःख पुण्य पाप कराने घाले, एक किसी पशवरकी कढ्पता 
कद लेते है कि वहु ससारके सब जोबोको पैदा करता है, पुण्य पाप कराता है, सुख दु।ख देवा 
है, गतियोमे भेजता है। परतु यदि किल्लीे कहा जाय कि बोलो तुम ऐसा ईश्वर बसना धाहवते 
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ही, कैसा कि प जबोंका हिसाव रखो, किसको सुख देना, किसको दुःख देना, किससे पाप 
कराना, किससे पुण्य कराना ॥ ऐसे सब पधिकार घछुम्हे दिए जायेंगे, तुम्हें ऐसा ईश्वर बना 
दिया जायगा, बोलो बनना मंजूद है व्या ? तो जो थोडी भी बुद्धि रखता है वह मनुष्य यह 
कहेंगा कि हम तो घरके घोडे कुठुश्बियोकी संग्रषिसे ही हृतना कष्ट पा रहे है तो हम ऐसी 
उल्कन लेकर क्या झपना सारा जीघन दु।खमय बना डालें ? मुझे न चाहिये ऐसी प्रथस्था 
जिसमें नाता चिन्तायें प्लोर क्षोस उत्पत्त फरने पढ़े । मुझे तो प्नण्तज्ञानावत्दमय निविकल्प 
ऐश्वर्य चाहिये । ईएएरका, रूप क्षोभ वाला नही है, क्योकि ईएवरके स्वरूपमें दो वातें मुख्य है 
दोष तो रघ न रहे घोर गुर पूरे प्रकट हो जायें। ऐसा चूंकि पात्माका स्वरूप है, उसके 
सहुज धत्पमे दोए नही घोर गुणपद धावरण नहीं | बहू एक चित्‌ शक्ति है । तो भूकि ऐसा 
स्वभाव हैं तब ही यह प्ात्मा पूर्ण निर्दोष शोर सर्वज्ञ -हो सकता है। तो जिस श्रात्मामे दोष 
रंघ न रहें ही श्रौर गुण एरे प्रकट हो गए हो उसे कहते है भगवान । तो ऐसा भ्रगवान 
समस्त ज्ञेयोका शायक है श्र भ्रपने धानन्दरसमे ही लीन है, प्रभुमे विकल्प तरंग उत्पन्न ही 
नहीं होती, कल्पना ही नहीं जगती । दो बस्तुस्वर्पकी हष्टिसे तो एक द्रव्य दूसरे दृब्यकी 
परिणति नही फर घक्तता लो भ्गवाव भी किसी दूसरेकी परिणति ने कर सकेगा लेकिन 
उनके तो कोई कल्पना ही नही जगती, विकल्प ही नही उठत्ता । भगवान त्तो परमशुद्ध है । 
तो कोई दूसरा, ईएबर या प्रण्य लोग इस णीवको संसारमे नही घुमाते । संसारमें यहु जीव 
हपने धापकी करतुतसे भ्रमण करते हैं। उसमे निमित्त है कर्मोदय । मगर भ्रमण केरनेकी 
करतूत तो यह जीव हो बचाता है । जैसे कोई धछजा हथाका निर्मित्त पाकर उलभझती है, 
नुलसती है, ठेढ़ी जाती है, किसी -दिशामें जातो है, उसमें नाना बातें बनती रहती हैं दो बहु 
ध्वजा उस पवनका निमित पाकर स्वयंमे ही उलझतो रहती, ऐसे ही यह जीव कर्मविषाकत 
फा निभित्त पाकर खुद ही में उलभता रहता है तो इस जीवको संसारभें घुमाने वाला है 
फोन ? खुद यही जीव झपने विचित्र शुभ धशुभ भावोको बनाकर छुस करतुृतके निमिख्ये 
विंकट कर्मबत्घ करता हूँ श्लोद उनके उद्यमें यह जीव खुद वेहोश, चारित्रहीन, कषायबान 
बन चनकर झागेके लिए दर्मबश्व करता है श्लौर संसारमे इलता रहता है। तो ये कामभोग 
संसारमें अमण कराने वाले हैं। इनको यदि यह जीछ छोड़ देता तो एसे संसारक्ष घोड़े, * 
दुःसोंका सामना नहीं कशना पड़ना । 
छात्र थ भोगसे भाह होने पाले दुःखयोंका दिःदर्शय--संसारभे कैसा घोर दुध्ख है | 
दो थो एकेल्द्रिय श्लादिक जीव है, फीट पतिंगे झाद्िक हैं, पश्युपशी है उनके दुःख तो नजर प्रा 
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रहे है, पर एक कठिन भव नरक गतिका हैं। सो नारकी जीवोकी कहानी प्रभुकी दिव्यध्वनि 
को परम्परासे ज्ञात हुई है । उस कथागरे कुछ भी, रच भी असत्य नही है । नारकियोके कितने 
कठिन दुःख है । कोई पापी जीव मरण करके नरकगतिमे जन्म लेता है तो उसके जन्मकी यह 
विधि है कि बिलके ऊपरी भाग याने ज॑से छतकां नीचेका तलभाग होता है उस प्रकारके भ्रधः 
पृथ्वी तल+ रहित कुस्थलोसे नारकी जीवका शरीर तैयार हुआा भर गिरा। गिरते ही 
सेकडो बार थोचे तरकक़ी जमीनपर गेंदकी तरह उछलता, गिरता । उछलता गिरता लो प्रा- 
रभसे ही नरकगतिमे कष्ट शुरू हो गए | बहुत उछलने गिरनेके बाद यह थमा, तो चारो भ्ोर 
से नारको जीव श्रा-श्राकर उसपर टूट पड़ते है | जैसे कोई नया कुत्ता किसी मोहल्लैसे निकला 
तो उस मोहल्लेके कुत्ते उसपर टूट पडते है सो नारकियोमे ऐसी श्रशुभ विक्रिया होती है कि 
चाहे कि मैं इसको कुल्हाड़ीसे मोर, ऐसा आशय करके हाथ उठाया मारनेकों कि वही हाथ 
कुल्हाड़ा बन जाता है । उन्हे शस्त्रसंग्रह (नही करना पड़ता या शस्त्र उठानेमे बिलम्ब नही 
करना पडता | उनका ही शरीर हाथ करोत बन जाय, कुल्हाडी बन जाय । बरछी बन जाय 
जिस रूप वे घाहे उसी रूप परिणमन हो जाय, [तबल्समकिये कि उनका दुःख कितना कठिन 
है। यह नारकी भी तो नया-नया पहुचता है सो श्रन्तमु हुते वह भी उसी प्रकारका हो 


जाता । तो पररपरमे एक दूसरेसे विकट लडाइयाँ चलती रहती है । वहाँ ठड गर्मीके प्राक्ृ- 
तिक दुख तो भयकर है ही, पर ये परस्परके दु'ख बड़े कठिन है श्रौर उनका शरीर तिल- 


तिल बरावर कट-क्ट कर श्रलग हो जाय तिस पर भी बीचमे मरण नही होता । वे बिखरे 
हुए कण ठुकडे फिर इकट्ठे होकर वही का वही शरीर बन जाता है। ऐसे दुःख सागरो 
पर्यन्‍्त सहने पडते है । ऐसे दु खदायी भवमे इस जीवकों कौन ले गयां ? उसकी खुदकी 
करतूत । काम भोग सम्बन्धी इच्छायें रखी श्रौर उनके श्राधीन होकर इस मनको चचल 


बना दाला, धर्मंसाधनाकों स्थान न दिया। दूसरों के पीछे पागल रह रहकर यह समय ग्रुज- 
रा तो उसका फल यह है कि नरकगति जैसी दुर्गेतियों मे जन्म लेकर घोर दुःख सहना पडता 


है । यदि यह जीव उन काम भोगो को त्याग देता तो फिर मन, वचन, कायके ऐसे क्लेशो 
को न सहना पडता । 

संसारमे सानसिक फष्टोंका संक्षिप्त दिगदर्शन--संसारमे जो भी क्लेश है वे तीन 
प्रकारके है। (१) मानसिक (२) बाचनिक और (३) शारीरिक । दूसरेको विभृतियों को 
देखकय मसमे ईर्ष्या करना, श्रफसोस करना, वछा करना, यह मानसिक कष्ट है । किसी 
को एृष्ट मान लिया, श्रनिष्ट मान लिया, भ्रनिष्ठसे कतरा रहे है, इृष्टसे लगाव रख रहे है, इन 
घटनाप्नो से मनको बडा कष्ट पहुंचता है । तो यह कष्ट इनको बेवकूफीका ही तो कष्ट है, क्या 


। 
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मतलब पडा, बंयो कल्पनाणे करे, जमतरें जो पदार्थ जिस रूप परिणमता है उसके ज्ञाता द्रष्त 
रहे, प्रयोजन क्या पडा है ? फिर धर्माए्ि ही किसे कहेंगे ? दो। यह सानसिक कष्ट बेवकूफी 
का कष्ट है, जँसे देवगतिगे प्रनेक प्रकारके सुख आराम होने पर भी बह देव मानतिक कष्ठीमे 
दुःखी रहकर सागरो पर्य॑न्त जीवनको निकाल देत। है ऐसे ही यह मनुष्य भी पत्ु आ्लादिक संज्ञी 
जीव सी बावा पकारके शवोगे, दूरेके करेगे दाल्पदायें करके, इच्छायें करके व्यर्थ कष्ट पाता 
है। तो यह सानसिव कष्ट इस जीव+ लिए बहुद दिकंट कष्ट हैँ | ननुष्यभ्व सिला, खाने पीने 
के साधन थी बहुत ठीक मिले, भरने भी स्पश्मेकी शक्ति रखने वाला मिला, सत्सग भी 
मिलता रहता है, देव, शास्त्र, घुरुविदयक उपासनाकी भी सुविधा मिली है, ऐसे सुन्दर वाता- 
परणुकों पाकर थी कोई मनुष्य यदि परके विषयमे कुछसे कुछ कल्पनायें उठाकर मानसिक 
कट पाये दो बहु उसकी महाएढता है । पर व्यामोही प्राणी सावसिक कष्ट उठाता रहता है 
क्रौर उनसे उपेक्षा करनेकी बात चित्तमें नहीं लाता । 

वासनिद्ध क्षण सानलेकी -पाशुग्घदा--इस जीवको वाचनिक कष्ट भी है। किसी पुरुष 
ने कुछ भी वचन कह दिया, निन्‍दा वाली बात कह दी, तो प्रव्बल तो सोचना यह चाहिये 
था कि जो भी निन्‍दा वाली यात कही जाती है उस सब्बंधमे कुछ ने कुछ दोष मुझमे होगा 
तब ही तो यह बात प्रचलित हुईं है। तो उसने तो श्रच्छा ही किया जो मुझे सावधान कर 
दिया कि शभ्रव में उस प्रकारके ढोषमे रद भी न जांऊे। सो यह चिन्तन तो दूर रहा, किन्तु 
मोहकमके तीन उदयसे वह उसपर खेद करता भ्रौर उसके प्रति विरोध भावना रखता है । 
यहाँ वांचनिक कष्ट भी बहुत है । किसीने कुछ वचच कह दिया तो हुआ क्या कि उस उपा- 
हाव जीवकी ऐसी योध्यता थी, उसका इतना ही हृदय था ओर उस फश्से पीडित होकर उस 
मे बबन निकाला, सो थे दचन साषावरगंणा जातिके पुद्यलका परिणमन है । श्रजीव है। शब्द 
में चेतना नही है । वह श्रजीव कहलाता । जिसे यहाँ प्रकट श्रजीव प्रजीव पदार्धोके संघर्षसे 
शब्द निकलते है, हों उत शब्दोमे भाषा नही है देयोकि उनका श्रटपट सम्पर्क है, किस्तु इस 
सुखगे रहने वाले जीभ, पोठ, दाँत, कंठ, तालू, भुध३ इनका सम्पर्क दाना प्रकारसे चलता है। 
उनसे भाषा जैसे शब्द निकल बैठते है तो आखिर वे शब्द है तो श्रजीव ही । उन प्रजीव शब्दों 
को सुनकर इस चैतन्य तत्वर्म कौनसे कष्॒टकी बात श्रायी थी ? अजीब है, उत्का परिशवन 
हैं इस तरहका परिणमत्र हो गया, ५९ सेरेमे उन शजीव शब्ढोकी किसी परिणतिसे कौनसी 
पटना घठ गई ? कहाँ यह जीव प्रेश गण ? बह णब्द समृह तो बाहर है । यह जीव तो 
तबछ। जासने वाला रहे । लेकिन यह जीव माऋ उनका ज्ञाता नहीं रह पाता किन्तु उस 
शुम्॒य उन वचनोकों सुनकर बड़ा कष्ट मानता है। तो यह संसारी प्राणी जब तक मन न 
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मिला तब तक श्रोर तरहके कष्ट मानता रहा श्रोर जब मन मिल गया तो उससे हजार गुना 
कष्ट मात लेता । पहले तो कोर्ष शारीरिक ही कष्ट थे, एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय भ्रादिक जीवोको 
बस शारीरिक कष्ट है, ग्रोर कष्ट नही, पर यह मनुष्य तो मन पाकर उन घब जीवोके कष्टों 
से कई गुना कष्ट प्रपना बता लेता है । तो इसने मनसे वचनविषयक कत्पनायें करके वाच- 
निक कष्ट भी बहुत बना डाला, ससारके ये कष्ट है जिन कष्टोको यह मोही प्राणी काम भोग 
में रत होकर भोगता रहता है । 
संसारखें शारीरिक फष्टोकी बहुलता--एक शारीरिक कष्ट है। शरीरमे रोग हुप्रा, 
शरोरमे कोई प्राघात हुआ चोट लग गई, हड्डी टूट गई या श्रनेक प्रकारके कोई रोग हो गए 
दो वह व्यथा भी ठो कठिन व्यथा है। एक हृष्टिसे देखा जाय तो शारीरिक व्यथा होने पर 
कष्ट मानना, इसमे जितनी मृढता है उससे कई गुनी मुढता सानस्तिक श्रोर वाचनिक कष्ट 
माननेमें थी, पर शारीरिक कष्ट भी तो सहा नहीं जाता | ये ससारके दुःख है जिन दु.खोको 
यह जींद काम भोगके श्राधीन होकर प्राप्त करता है। कीडा मकोडा, वृक्ष ग्रादिकको छेंदते 
भेदते समय कोन जीव उनपर कृपा करता ? बहुत कम है ऐसे दयालु प्राणी जो दूसरे जीवो 
के कष्टोमे खुद दुःखी हो जाते है। पद हनेक मनृष्य तो इन कीडा मकोडोको सतानेमे झुश 
होते है, मोज मानते है। किसी भी कीडे पतिगेकी टांग डोरेसे बाँध ली, भ्रब उसे घुसा रहे है 
हो देख लो उस जीव पद क्या बीत रही है ? एक बार कही देखा दिलका विनोद करनेके 
लिए क़ूर चित्त मनुष्यनें किसी चुहेकी टांग डोरेसे बांध ली या पूछ डोरेसे बाँध ली, फिर 
धागकी तरफ उसे ले जाय, फिर उठाये फिर ले जाय, तो वह चुहा कितना ततडफता था, पर 
उसकी तडफनसे ही पह फूर मनुष्य बडा खुश होता था बडी मिनन्‍्नतके बाद उसे छुटा पाया 
था । संसारके दुःखोकी कहानी एक जीभसे क्‍या कही जा सकती है ? हजारो जीभ भी हो 
छायें त इतनी जिह्दाश्रोसे भी संत्रारके दुखोका वर्णन नहीं किया जा सकता जिन दुःखोको 
छुम छापने भोगा है, पृ्व॑ंभवके दुःखोको भी छोकड्षिये, इस ही भवमे जिन दु'खोको हम प्रापने 
भोगा है उन दुखोकों भी हम शाप वर्णान नहीं कर सकते । दूसरे को बता नही सकते कि 
हम कितनी तकलीफमे है, फिर ससारके इन दुःखोका वर्णन करनेकी सामर्थ्य किसमें है ? 
ऐसे कठिन दुःख इस जीवने इन काम भोगोके श्राधघीन होकर भोगे | यह जीव प्पने प्रापको 
ही संसारमे रुलाता है भौर अपने भाप ही धपने घापको संसारतसे छुटाकर मोक्षमे ले जाता 
है । तब घारी जिम्मेदारी श्रपने भापके प्रात्मा पद ही तो ध्ायी । 
अमसे जीवोंकी फष्टपात्रता--छंसारसे दु.स प्ननेक है । यह संसारका स्वरूप है, पर 
उन दुःखोके बीच रहकर घबड़ाना क्या इस जीवकी बुद्धिमानी है ? तत्त्वज्ञान करके भेद- 
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विज्ञान करके समस्त परद्रव्यो व परभावोसे मिराला सहज ज्ञानानन्दमय श्रपने स्वरूपको 
निरखकर भीतर प्रसन्न रहना इसमे चतुराई है। जैसे स्वप्तमे कभी ऐसा दृश्य दिख जाय 
कि मेरे ऊपरसे रेलगाडी जा रही है और यह सोने वाला पुरुष उस स्वप्तमें अपने आपमे 
एवास भरे बल लगाये पडा हुम्ना है व यह भी जान रहा कि यह रेलगाडी भाग रही है, बहुत 
भाग गई । थोडी धौर रह गई । निकल जायगो, हम सुरक्षित है, तो यह केवल एक स्वप्न 
जैसी बात है, भ्रब उसके मुकाबलेमे इस जगते हुए की स्थितिमे भी तिरखिये--जैसे स्वप्तमें 
एक झूठी हो विपत्ति मान रखी थी तो इस जागतेमे भी इस जीवने झूठी विपत्ति मान रखी 
है। विपत्ति नामकी कोई भी चीज इस जीवपर नहीं है। कोई घन बिगड़ गया तो पौद्ग- 
लिक वस्तु बिगड गई झोर वह बिगड़ो ही नही, वह तो श्र्‌व है। इस जगह न रहा दूसरी 
जगह पहुच गया । कोई पैसे की चीज, सोने चांदीकी वस्तु, वह मिटी कहाँ, वह तो सुरक्षित 
हैं । यहाँ नही है दूसरी जगह पहुच गई । उस भिन्न वस्तुसे वह चाहे कही रहे, उससे मुममे 
कया कष्ट प्राया ? भ्रन्य प्रन्य जीवोके भी जो परिणमन हो उनसे भी क्या कष्ट झ्राया ? उस 
बीच अपने प्रविकार ज्ञावस्वभावकों निरखकर शअ्रपनेकों सहज प्ानन्दमय श्रनुभवनेका पौरुष 
करें, इसमे ही बुद्धिमानी है। 

बिगलितरसमस्थि स्वादयन्‌ दारितास्थः स्वकवदत॑जरवते मन्यते श्वा सुखित्व॑ । 

स्वतनुजनित खेदाज्जाग्रमानं जनाना तदुपममिह सोख्यं कामिनौ कामिनोभ्यः ॥१३॥ 


फासासक्त जननी विडम्बना और अ्रान्ति--कामासक्त पुरुष श्रपने शरीरसे उत्पन्न 
हुए शक्ति वीय॑के प्रच्ययनसे उत्पन्न हुए सुखको स्श्रीजन्य सुख मानते है, भ्र्थात्‌ काम प्रवृत्ति 
के समय यह मनुष्य प्पने शरीरको, प्रपनी शक्तिको बरबाद कर रहा है प्रौर उस बरबादी 
में थह सुखकी कल्पना कर रहा है झौर मान रहा है यह कि यह सुख कामिनीसे प्राप्त हुआ 
है। यह ठीक ऐसी हो मूखंता है जैसे कि कोई कुत्ता सूखी हड्डीको चबाता है जिस हड्डीमे 
लोहू, मांस श्रादिक रस रंच भी नही लगे है, ऐसी सूखी हड्डोकों घबानेपर वह हड्डी झौर 
दातके संघंणसे उस कुत्तेके ही श्रपनें मुखभे उस ही के मसूढे बह जाते है श्रौर उसमें वह 
प्रानन्दमानता है। यह पोचता है कि मुकको यह सुख इस हड्डीसे प्राप्त हुआ है, पर यह 
हेड्डी तो सूखी है, वहाँंसे न खून मिला न माँस मिला, न सुख मिला और कुत्तेके उस 
प्रयत्नसे, उस हड्डीके चबानेके अ्रमसे, संघर्षसे जो उसके मुखसे खून निकला तो वह स्वाद 
ले रहा है उस खून निकलनेका झौर मान रहा है कि मुझको हड्डीसे स्वाद प्राया । इसे 
कहते हैं परात्मबुद्धि, ऐसे ही तो प्ज्ञानी जीव हर जगह पाते तो है शपनी कल्पनाका सुख 
हर स्थितिमे सुखके श्रनुकूल कोई कल्पना बनाये, उस कल्पनासे सुख उत्पन्न हुमा, पर 


३० सुभावत रत्तसंदोह पंवचन 
गानता हैं आश्रयभुत पर परदार्थका सुख । धत मकान परिजन सितजन झादिकका मुझे बडा 
पुख है, ऐसा लोग कहते ही है। तो वहाँ से सुख कंसे निकल सदता है ? वे तो स्वय सुख- 
दीन है अ्रथवा जो चेतन पदार्थ परिग्रह है उनमे सुख तो है, पर उनका सुख उनके ही लिए 
है । उनका सुख निकल कर किसी दूसरेमे वही माता | तो वस्तुस्वरूप ही ऐसा हे. कि एक 
पदार्थसे दूसरे पदार्थमे कोई परिछाति नही आती । तब स्पर्शनइन्द्रिण्जन्य विषय सुख दया 
किसी स्त्रो आदिक बाह्य पदार्थ मिल सकते है ? केवल ये कल्पनायें करते हे और अपनी 
वक्ति वरबाद कर रहे है । 

मिथ्या मान्‍्यताकों छोड़कर निज सहज सत्तवरे उपयुक्त होमेमे कल्याश--प्रहो कैसी 
पढ़ता वालो बात है परपदार्थसे श्रपना सुख माननेकी । जिसके पूर्वापर विचार नही है, बुद्धि 
हीन है वह उस सुखको मिथ्या मान्यताके साथ भोगता रहता है । जहां मिथ्यात्वभाव है, 
पर्याय बुद्धि बन रही है वहाँ तथ्य रहस्य क॑से समझे थ्रा सकता है। पहले बाँघे हुए मि- 
ध्यात्वकर्म प्रकृतिका उदय चल रहा है, जिसका निमित्त पाकर इस जीवके विपरीत प्मभिप्राय 
ही वन रहे है । यह देहको ही मान रहा है कि यह मैं हू, तब इस देहका पालन-पोषण जिनके 
नि्ित्तसे होता है उन्हें मान लेते है सुखका कारण । सो ये अज्ञानी जीव इन बाह्य पदार्थोको 
सुखका कारण मानकर बाह्म पदार्थोकि सम्रह बिग्रहमे हो ग्पना सारा जीवन गमा देते है, मेरे 
को सही सतुका ध्याव करता चाहिए । इन बाह्य पदार्थोमि जो दृष्टिगोचर हो रहे-है इनमें एक 
एक परमाणु सत्‌ है उन श्रनन्‍त परमासाग्रोका पिण्ड है यह दृष्यमान लोक जिसको मोही 
जीव सत्य मान लेते है, पर है ये सब मायारूप । जो सही नही है किन्तु सही भनेक पदार्थों 
के मेलसे वनी हुई कोई तीसरी अवस्था है तो वह तो मायारूप ही होगी, क्योकि उस तीसरी 
प्रवस्थाका श्राधार कोई एक द्रव्य नही है । जो स्कघदशा है इसका आधार एक-एक परमाणु 
नही है, कितु उन परमाणुग्रोका सयोग बनकर कोई तीसरी हालत हुई है, यह सब माया है । 
इस मायाके तथ्यकों न जानने वाले श्रज्ञानी पुरुष इस मायाकों ही परमार्थ मान लेते है श्रौर 
जहाँ मायाको परमार्थ माना वहाँ फिर उनसे श्रपना सम्बंध स्थापित करते हैं, पर इस सम्बंध 
में ग्रपनी कल्पनासे कोई सुख हुआ तो उसे मान लेते है कि यह सुख इन परपदार्थंसि श्राया 
है । सो प्रात्महित चाहने वाले पुरुष भिथ्या मान्यताका परिहार करें अन्यथा जसे श्रनन्तकाल 
ससारमे भ्रमण करते करते गुजर गए है ऐसे ही श्रागे भी ससारकी एन कुयोनियोमें श्रमण 
कर करके गरुजरंगे। रा 

किमिंह परमसौस्य निःस्पृहत्व यदेतत्किमथ परमदुःख सम्पुहत्त यदंतत्‌ । 

एति मनप्ति विधाय त्यक्तमगा। सदा ये, विदघति जिनपर्म ते नराए पुण्यवत ॥ था 

नि स्पृहत्वकी परमसोस्यर्पता व सस्पृह॒त्वदी परनदु खहूपता--उश्न संसारमे लि- 
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स्पहता ही परम सुख है । किसी भी बाह्यपदार्थ विधयक्र इच्छाका न रहना ही सुख है और 
स्पृहतासे युक्त होना ही परम सुख है । दुख तो इच्छा है. इच्छासे दुख होता है, यह भी 
कहा जा सकता है और इच्छा ही दु खझूप है, यहु भी कहा जा सकता है । जहाँ इच्छा है 
वहाँ तत्काल कष्ट है । यह आत्मा परम ब्रह्म समभावमें अवस्थित एक सहज मत्त्वकी दृश्सि 
ग्रविकल झानन्दमय है। इस ज्ञानानन्‍्द सागरमे कर्मोदय डला फेंक्रा कि यहाँ तरंग उठने 
लगती है, और यह तरग उठ-उठकर किमारेका भी उल्लंघन कर देती है। मै परमार्थतः 
सहज सिद्ध ज्ञानमान्न तत्त्व हु इसके स्वरूपप्ते कश्का कोई काम नहीं । ऐसे ही स्वरूपक्रो दृष्टि 
कर निस्पृहता जग्रे तो इस जीवको अश्रलोकिक आनन्द मिलेगा । यह निस्‍्पृहता भेदविज्ञान 
तत््वविज्ञानके श्राधारपर ही निर्भर है, अन्य उपायोसे निस्पृहता नहीं बन सकती, वंयोक्ि 
जबरदस्तो ही किसी प्रकार निस्पृहता बनायी जाय | तो इतना हो सकेगा कि एक पदार्थंकी 
इच्छा न रहो, दूसरेको इन्छा हो गई । दूसरेकी इच्छा त हो, जिसकी इच्छा को जा रही है 
उसकी भी इच्छा समाप्त हो जाय तब तो इस जोवका भला है ग्रन्यथा एक इच्छा पुर की, 
ग्रन्य इच्छायें जग गईं तो इससे तो श्रच्छा यह ही था कि उसी पुरानी बातकी इच्छा ही 
निरन्तर चलतो रहती तो कमसे कम इच्छा बूढी जीएं तो कहलातो, पर एक इच्छा दूर 
होते ही नवोन इच्छा बने तो उस युवती इच्छाने तो इसे ओर भी परेशान किया । तो इच्छा- 
वोंका अ्रभाव भेदविज्ञान भ्रौर तत्त्वज्ञान हुए बिना जही हो सकता । 
निस्पृहत्वकी पाच्रता--जिन साधुसंत पुरुषोने चेतन अ्चेतन समस्त परदार्थोका अ्रसा- 
धारण स्वरूप जान जानकर एक दूसरेसे भ्रसम्बद्ध है, इस प्रकारका निर्णय किया है वह ही 
पुरुष निष्पृह हो सकता है। निष्पुहंतामे जो प्रानन्‍्द है वह श्रानन्द उत्कृष्ट प्रानन्‍्द' है, श्रन्य 
किसी भी स्थितिमे पाया ही नही जा सकता । ससारी मोही जीव स्पृहाकों नही छोड़ पाते, 
क्योकि शआ्ात्माका श्रविकार स्वरूप उनके लक्ष्यमे नही लाया और चकि यह आओआत्मो दर्शन, 
ज्ञान, चारित्रगुणा वाला है सो चारित्रमुणकी परिणत्तिमे रमणका ढंग हुआ करता है। सो 
रमनेकी श्रादत इस जीवको है भ्रौर श्रात्मस्वरूप इसे दिखा नहीं तो यह तो कही न कही 
रमेगा । कहाँ रमेगा ? जिसको सुखदायी माना हो, जिसमे श्रात्महितकी श्राशा रखी हो उस 
से रमेगा | तो इस श्रज्ञानी जोवने पचेन्द्रिके विषयश्ूत पदार्थोमि श्रास्था रखो है सो वहां 
रमता है। तो ऐसा परपदार्थोमे रमना, पर पदार्थोकी स्पुहा जगना यह सब कष्टहूप है । यही 
परम दुःख है । जगतके इन सब जीवोको दुःख है किस बातका ? बस बाह्य पदार्थोके सम्ब- 
| व्धमे इच्छा बन रही है, इस कुवृत्तिका ही कष्ट है। ये ज्ञानी संतजन निष्पुहुताको सार श्लौर 
सस्टृहताको अ्रसार जानकर समस्त परिग्रहोका त्याग कर देते है और वे पुण्यवान मनुष्य इस _ 
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जिनघधर्मका प्राचरण करते हैं। 

निःस्पृहत्वकी अनुभृतिके लिये पौदष करनेक्ा अनुरोप--इस छुदमे युरू्य बात यह 
कही गई है कि परम श्रानन्द प्राप्त करना हो तो निस्पृहता बनना चाहिए। दूसरी बात यह 
है कि निष्पुहता तब ही बन सकती है जब निष्पुह्तता सार है प्रोर सस्पृहता प्रसार है, यह 
बात जोवनमें उत्तर जाय । जिसके मनमे इन दोनो तथ्योका यथार्थ निर्णय हो चुका है वे 
सर्वेपरिग्रहका त्यागकर अपने प्रात्मामे हो मग्त होनेका पौर्ष किया करते हैं। सो वे मनुष्य 
बडे भाग्यशाली है जो निस्पृहताकी श्ोर उत्साहशील है प्रौर इस निरपृहठताकी प्रतीक्षा करते 
है। प्रात्मानुशासनमे श्री गुणभद्वाचार्यने बताया है कि जीनेकी ग्राशा और घनकी श्राशा 
जिनके लगी है उनके लिए ही कर्म कर्म है। और जिन्होने निराशापनेकी हो प्लाशा रख रखी 
है उनके तो निराशताकी परिणाति हुई। श्राशाका स्वथा प्रभाव हो, ऐसी जिन्‍्होने श्रपनी 
वृत्ति बनाया है उनके लिए कर्म कर्म नही रहते । उनका कर्म क्‍या कर लेंगे ? सो इस क- 
माधीन ससारमे इन सारे सकटोसे बचनेकी भावना हो तो प्रथम सव॑ पदार्थोका उनके श्रसा* 
घारण स्वरूपको घटित कर स्वतंत्र स्वतंत्र सत्‌ जानें। एकका दुसरेपर न प्रभाव है न परि- 
णमन है, भले ही निमित्तनैमित्तिक योगमे कोई निमित्त बन रहा श्लोर उपादानमे वह कारये 
हो रहा, पर सब श्रपने श्रपने कार्यमे ही लग रहे है। ऐसा भान होनेपर विवेकी जन ब्ब॑ 
परिग्रहोका त्यागकर जिनधर्मका श्राचरण किया करते है । 

उपधिवसतिपिडान्‌ यूहिते नो विरुद्धास्तचुवचन मनोभि. सर्वेथा ये मुनीद्रा। । 

व्रतसमितिसमेत्ता ध्वस्तमोहप्रपचा ददतु मम विमुक्ति ते हतक्रोघयोधा: ॥१५॥ 

साधुपुरुषो हारा विशद्ध उपकरण बसतिका व पिण्डका भ्रग्नहण--जिसने ज्ञाताप्रष्ट 
रहने मात्र स्थितिको सार समझा है श्रौर बाह्यपदा्थं विषयक विकल्पको प्रसार जाना है वह 
पुरुष प्रसार तत्त्वोंकी छोडकर सार तत्त्वोमे ही प्रयत्न करता है । सो इस प्रयत्नमे मुनिजनो 
ने विरुद्ध उपकरण निवासस्थान श्राहार श्रादिकका त्यागकर दिया है। वस्थ्रादिकका त्याग 
फरके मुनि प्रवस्था धारण की है लेकिन भ्रब भी तीन विधियोका सम्बन्ध बनाना ही पड 
रहा है । एक तो उपकरण पिछी कमण्डल शास्त्र श्रादिक इनकी प्रावश्यकता रहती है । 
पिछी न हो तो प्रवृत्ति कैसे करें, दया पाले बिना बिहार भ्ादिक नही हो सकता है भ्रौर 
दयापालनका ऊँचा साधन है पिछी । सो पिछी आ्रावश्यक है श्रोर जीवन चलानेके लिए श्रा- 
हार प्रावश्यक है | यदि प्राह्ार न किया जाय तो यह जीवन न टिक सकेगा धौर जीवन न 
टिका धझौर किसो खोटी योनिंमे जन्म हो गया ज्ञब तो उत्थानश्र बिल्कुल दूर हो गए। जी 
मुनि नन पझाहार क्रिया भी करते है पर विरुद्धक्ष करेंगे। पनुचित सदोष ह्ाहार ग्रहण न 
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करेंगे । इसी प्रकार रहनेकों कोई स्थान होता ही चाहिए। पवतकी गुफा हो, 'वृक्षकी खोह 
हो, छोड़ा हुआ खण्डहर हो, चैत्यालय हो, मन्दिर जी हो, क्योंकि स्थान पर निर्विध्न रहे 
बिना संयमकी, ज्ञानध्यानकी साधना नहीं बन सकती । तो ये तीन बातें आवश्यक हो जाती 
है । उपकरगा, वसतिकां श्रोर॑श्राहार । सो ये मुनोन्‍्द्र उनमे भी विरुद्ध पदार्थोंकों मनसे, 
वचनसे, कायसे ग्रहण नही करते । मुनि सतजनोकी हृष्टि केवल निरपेक्ष सहज चेतसन्यस्वरूप 
में ही लगी है । यह मै ह, इस ही को बारबार निरखते है। इस चैतन्यस्वभावके प्राश्रपसे 
विकल्प हटकर विशुद्ध ग्रानन्‍्द जगता है। इस कारण ये ज्ञानी संत एक इस विशुद्ध कारण 
समयसार पर ही दृष्टि लगाये रहते है, सो श्रव ऐसे श्रात्मप्रेमी घुनिराज विरुद्ध पदार्थोको 
कसे ग्रहण कर लेगे, जो शास्त्रविधिसे अनुचित है । जैसे केवल मुनिके लिए ही बनाया गया 
प्राहार प्रथदा जतुबोसे व्याकुल गुफा श्रादिक स्थान ऐसे विरुद्ध पदार्थोकों मत, वचन, काये 
तीनो योगोसे ग्रहण नही करते । 
ब्रतसभितियुक्त जितक्रोध् घुनिवरोंसे प्रशीलभि--पे सुनिराज ब्रत श्रोर समितिसे 
युक्त होते है । ५ पापोसे विरक्त होनेको ज्रत कहते है और ग्राहार विहार प्रतिष्ठापन भ्र दिक 
करने पडें तो निजेन्तु जमीन देखकर करते है, ऐसी उनकी समिति रहती है। तो ब्रत श्रोर 
समितिसे युक्त इन मुनिराजने मोह प्रपंचकों दूर कर दिया है। जहाँ सत्यकी लगन हो गयी 
वहाँ भ्रसत्यकी प्रहिष्ठा की की जा सकती है ? सो मोहरहित साधुजन इस श्रविकाए चैतश्य- 
स्वभावकी दो उपासना किया करते हैं। ऐसे मुनिराज जिनके क्रोध रूपी योद्धा न टिक सका, 
क्रोधचको जीतने वाले है वे मुनिराज हमे मुक्ति प्रदान करें। जो बात जिस योग्यतामें जीवके 
जिए तरह होती है वैसा हो जाना उसके लिए श्रासोन है। यदि अज्ञाती मोही क्रोपी जन 
बाह्य परिग्रहोको सुखकोरी जानकर उनका ही लगाव रखते है प्रौर उस लगाव रखनेके कारण 
उनमे बाधा देने वालेके प्रति क्रोध करते है तो ऐसी प्रकृति मोही जीवकी है, जिस बातसे 
हटना उनके लिए सममर्थ्यंसे बाहर है । ऐसे ही ये ज्ञानो सतजन जिनको सहज परमात्मतत्त्व 
का दर्शन हुआ है प्लौर इस स्वतः सिद्ध विशुद्ध सहज परमात्मतत्त्वका दर्शन होमेके कारण 
प्रलोकिक ग्रानन्‍्द जगा है, श्रव उनसे हिंसा श्रादिक पापकी प्रवृत्ति कैसी बन सकती है ? यदि 
मोहीजन शुद्धभाव करनेमे श्रसमर्थ है तो ज्ञानी योगीजन अशुद्धभाव करनेमे श्रसमर्थे है । ऐसे 
क्रोध, मान, माया, लोभादिक्से रहित मुनिजन मुझो सुक्ति प्रदाव करें । यद्यपि कोई दूसरा 
जीव मेरेको मुक्ति प्रदान नहीं कर सकता, पर मुक्ति जिन भावोसे मिलती हैं उन भोवोको 
यह भव्य जहाँ देखता है तो उसमे इतना प्रसन्‍त हो जाता है कि उन भावोभे और प्रपनेगरे 
वह भेद भूल जाता है क्योकि वे शुद्धभाव इसके ज्ञानोपयोगमे तो आये है । दो झिस सगय 
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जो भाव उपयोगमे है उस समय वह उसी रूप प्रपने को अनुभवने लगता है । तो वह शुद्ध 
भाव जब इस ज्ञानोपयोगमें भ्राया है तो श्रभेद करके इन्ही भावोसे इसके” भीतरसे यह प्रार्थना 
बनती है कि मुझको सुक्ति प्रदान करें । जिसको बादमे फिर झाराध्य श्ौर ग्राराधक भिन्‍न 
भिन्‍न देखकर उपचारसे कहा जाता है कि ये मुनिराज मुभकों मुक्ति प्रदान करें । मुक्ति 
प्रदात करनेका श्रर्थ है ससारसे छुटकारा पाना । 
स्वधावक्की उपासनामे श्रेयोलाभ--जहाँ स्वभाव श्रौर विभाग्मे सही परस हो गई, 
ये विभाव कर्मातीन है, नैमित्तिक है, विनाशीक है श्रौर यह में चं॑तन्यस्वभाव स्वाधीन हू । 
मेरा स्वरूप है, ऐसा भेद जो जानता है वह विभावोसे छुटकारा पाता है और श्रपने स्वछूपमे 
प्रनुभूति पाता है | कुछ थोडा यह विचार करना चाहिए कि ये विकार मेरे निकटकी चीज 
हे या ज्ञानस्वभाव मेरे निकटकी चीज है ? तो निकटकी घीजको छोडकर बाहरकी चीजमे 
उण्योग फसाना यह श्रनर्थवारी कदम है | इससे हटकर मैं श्रपने श्रापके इस चैतन्यस्वभावमे 
ही मग्न होऊ ऐसी भावना रखना चाहिये । 
जनयति परभूति स्त्री घन नाश दुःख ददति विपयर्वाछाबधनं बधुवर्गा, 
इति रिपुष्ठ विमृढास्तन्वते सोख्यवुद्धि, जगति धिगिति कष्ट मोहनीयं जनाना ॥१६॥ 
स्‍त्री घत बन्धुजनोकी प्रहितकारिवा--इस मनुष्यकी इस लोक सगतिमे कितनी 


विडम्बना है यह इस छदमें बताया गया है। स्त्री तिरस्कार करवाती है। कई घटनायें 
होती है ऐसी जिनमे स्त्री द्वारा तिरस्कार होता रहदा है, वचनोसे या कुछ करतूत घटनासे 


इसका तिरस्कार होता है । घन पाया है तो यह धन ढु खका ही कारणा बनता है । जब 
कमाया तब दु खसे कमाया । उसकी रक्षामे भी दुःख है भश्रौर रक्षा करते करते भी नष्ट हो 
जाता है तो श्रतीव दुःख पैदा करता है। पर पदार्थ श्रात्माको दुःख उत्पन्न करता है, यह 
एक कहनेकी रूढि है, वास्तविकता तो यह है कि उस दु खका श्राश्रयभूत कारण बनकर चित्त 
में कल्पनायें करके कर्मोदयवण यह जीव दु खी होता रहता है । पर धनमे लगाव तो रखता 
है । सो ये जीव भी समझ रहे है कि घन नष्ट होनेसे दुःख होता है। बछ लोग विषयोकी 
इच्छामे बाधा डालते है। इन मनुष्योका प्रेम तीन बातोमे श्रधिक है--(१) स्त्री (२) धन 
श्रौर (३) बन्धु । सो तीनोकी हो बात दिखा रहे है कि इन तीचका सग कितना श्रनर्थके 
लिए है । बंधु लोग विषयोमे बाधा डालते है या बिषयकी इच्छावोका बन्धन बनाते है । 
कई भाई हो गए, श्राखिर उनमे जब कभी लडाई होती है तो इन विषय साधनोपर ही तो 
होती है । एक दूसरेको कुछ नही देना चाहते | तो यह ही तो बाधाबोका डालना है। घुस 
को मेरेसे श्रधिक क्यों मिला, मुझे कम मिला, मुझे श्रौर मिलता घाहिए तो इन विषयो 


हर? 
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की इच्छावोका बंधन ही तो मिला | तो बंधु वर्गके होनेसे विषयोकी इण्छावोका बंधन बद्धता 
है और विषयोभे बाधा श्राती है तो यह मतुष्यके लिए श्रहितकारी है और अहितकारी होने 
से यह सब शब्जुवत्‌ है। परमार्थ हृष्टिसे भी देखिये तो किसी भी परद्रव्यका लगाव प्रात्माके 
कष्टके लिए ही होता है । यद्यपि पर पदार्थ ' इसको कष्ट देने नहीं श्राति । वे तो जहां है वहां 
प्रपने श्रस्तित्वसे मौजूद है, श्रपन्नी योग्यतासे परिणमते है पर यह मोही जीव उन बाह्मपदाथों 
का आश्रय करके अपने चित्तते नाना त्रिकल्प बनाता रहता है। तो विकल्पका आ्राश्रय तो 
रहा, उसपर इतना ख्याल तो रहा । उस आश्रयभृतकों छोड दें, किसी पर पदार्थक्रा ख्याल 
न करे तो कर्मोदय श्रव्यव॒त होकर निकलेगा, सो. कब तक श्रव्यक्त रहेगा ? व्यक्त होने च 
दिया जाय तो ये कम भी यथाशीघ्र नष्ट हो जायेंगे । पर यह जीव झयालमे तो पर वस्तुग्रों 
को ही लाता है, जो विकार हुए, न उनका झुयाल करता, करमदिय होनेपर हुए न उनका 
सज्याल करता । ख्यालमे तो ये इन्द्रियके विषयभूत पदार्थ ही रहते है सो ये अहितकर हो 
गए । तो ऐसे अ्हितकर होनेसे परमाथंसे कल्याणमे बाधक होनेसे ये सब समागम शत्रु है । 
शतुवत्‌ अहितकारी होनेपर भी शुष्प प्राशियोकी स्त्री आदिकी सेवा सुशूषारं प्पले 
फो धध्य सानमेक्की प्रकृति--विषयोगमें रमकर किसीने कोई लाभ पाया हो तो एक भी उदोहुन 
रण बती दो | स्त्री पाकर, घन पाकर, कुदुम्ब पाकर किसी प्रात्माने कोई श्रपती उन्नति की 
हो, मोक्ष पाया हो या बडा पुण्य सचय करले इसके लगावमे एक भी ऐसा उदाहरण नही 
है । कल्पित इष्ट पदार्थोका लगाव तो इस जीवकी बरबादीके लिए ही है। यह बात अत्यन्त 
स्पष्ट है कि स्त्री, घन, बधु श्रादिकका लगाव इस जीवके विनाशके लिए है, बरबादीके लिए 
है, पर यह मनुष्य इतना मृढ है, मोहसे इतना दवा हुश्ना है कि उन बैरियोकी सेवा सुश्रषा 
करनेमे ही सुख मानता है, श्रर्थात्‌ जो बैरी जैसा श्राचरण करता है याने स्त्री, धन, बधू 
इनका संग कष्टके लिए है तो भी इनकी ही सेवा चाकरी करनेमें यह मदुष्य श्रपनेको सुखी 
मानता है। कुछ थोड। भी गुरा हो स्त्रीसे तो यह पुरुष श्रपती मित्र गोष्ठीमे बैठकर स्थीकी 
बहुत प्रशसा करता है । घरमे पुत्रादिक जिनमे मोह है उनकी यह बडी प्रशसा करता है, मेरा 
एक लडका कलेक्टर है, एक डाक्टर है, एक मिनिस्टर है, एक इन्सपेक्टर है, एक और टर 
है, ऐसी प्रशंसा करता है। तो उस प्रशंसाका सीधा श्रथ क्या है कि उसके लड़के तो होशि- 
यार है समझदार है पर वह खुद कुछ नही है, कोरा बुद्ध है। तो जिच वचनोसे स्पष्ट जाहिए 
होता है कि सुनने वालेके हृदयमे यह ,श्रास्था बन जाती कि इन सेठजी के वधू व लड़के तो 
कलावान है पर इनमे छुदमे कोई कला नही । सो श्रपत्रा अपमान भी सहते, जीवन भर क्षट् 
भी सहते पर ये मोही प्राणी मुग्ध होकर उन्ही की ही सेवामे सुख मानते है । 
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मोहका घिककारवाद---इस मोहनीय कर्मको घिक्‍कार है जो ऐसा जीवको अममे 
डाल रहा है । गलती करने वाला पुरुष गलत है, पर गल्तीकों सही मात्रने वाला पुरुष उससे 
भी श्रधिक गलत है । गलती होती है, कमंके उदय है श्रौर वे गल्तियोको गलती स्वीकार कर 
लेते है, यह बात होती है सम्यक्त्व व विवेक जगनेपर । जो कुछ थोडा बहुत प्रसंग है विषय 
समागम झ्रादिक उनमे जो विभाव बनते है वे भी तो गल्तियां है। पर ज्ञानी जीव उन 
गल्तियोको जानता है कि मेरेमे इतनी कमी है, त्रुटि है पर मिथ्याहृष्टि जीव गलती करके भी 
अपनेको सही मानता है, कि मैं सही मार्गपर चल रहा हू । कदाचित' उन्हे कोई त्यागी ज्ञानी 
समभाये तो वे यह मानते कि इस बेचारेकों कुछ पता नही, इसके पास धन, कुंद्रम्बर भ्रादिक 
तो कुछ है नही, इसलिए ऐसा कहता है, उन्हे यह दयापात्र तक सममता है। तो यह 
मोहनीयकर्म इस जीवका बहुत प्रबल बैरी है। परमार्थतः तो मोह भाव जो इस जीवमे 
अ्रान्तिका परिणाम होता है यह है इसका प्रबल बरी । सो श्रात्महित चाहिये है तो श्रपने 
स्वरूपकी सभाल करें और इस समस्त पर पदार्थोस्ति, परभावोसे अ्रपने को निराला जाने श्रौर 
निर्दोष निज सारभूत इस ज्ञानप्रकाशमे ही रत रहे । 

जैनी दीक्षा लेकर मद मदन फषायोके वशीभ्ुत पुरुषोक्ी भ्रष्टटा--यह विषय सुख 
निराकरणका प्रकरण है। इस प्रकरणमे विषय सुखोकी श्रसारता बताकर उनका निराकरण 
करनेका उपदेश किया है । इस छदमे कहते हैं कि कोई पुरुष मुनि हो गया, उसने जिन 
दोक्षा ले ली, पर मुनि होनेपर भी श्रभिमान, काम, क्रोध, मान, माया आ्रादिक कषायें ये 
पन्रु शान्त नही हुए है, तो उनकी दीक्षा मुक्तिके लिए तो नही है पर हाँ मुक्तिके लिए है 
याने संसारमे रुलता रहे इसके लिए समर्थ हो गई वह दीक्षा | मुनि दीक्षा लेने पर ऐसा 
प्रसग भ्रा भी जाता है क्योकि लोग उनकी पूजा प्रतिष्ठा प्रशाम, वदन करनेमें लगे रहते हैं, 
तो जिनको श्रतस्तत्वका बोध नही है, जिन्होंने इस सहज स्वरूपकी सारता नही समझी है 
उनको घमंड हो जाया करता है। यदि लोगोके पुजा प्रणाम पग्रादिक निरखकर घमंड हो 
जाय तो उसकी दीक्षा घ्यर्थ रही । वह पुरुष तो श्रतीव विमृढ है । जो कामविषयक विकल्प 
बनाये रहे । इसके कई नाम है एक नाम है मन मथ जो मनको मथ दे, मनोज जो केवल 
मनकी कल्पनासे ही उत्पन्त हो । किसीकों मानो बुखार चढ़ जाय तो शरीरकी परिस्थिति 
है ऐसी जो प्रसह्य बन रही है, सिर दर्द कर रहा, पेटदर्द कर रहा, तो ये व्यथायें ऐसी हैं 
कि जिनके बारेमे कह सकते है कि क्या करे बेचारां, ऐसा ग्रसाताका उदय श्राया, पर यदि 
कोई कामवासनाके भावोसे मूर्ख होता फिरे, जगह-जगह डोलता फिरे, किन्हीकोी मनाता फिरे 
लो यह अ्रतीव मृढ है । उसके शरीरपर कौनसा कष्ट आया है जो इस तरहकी विडस्बनामे ' 
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पड गया है ? तो दीक्षा लेनेपर जिसके चित्तमे कामविषयक विकल्प रहता है उनकी दीक्षा 
' मुक्तिके लिए नही । किन्तु चिरकाल तक संसारभे जन्म मरण भोगते रहनेके लिए है । क्रोध 
मान, माया, लोभ ये चार इस जीवको कठिन दुःख देते है । ऐसे ये चार कषाय प्रायः सभी 
को श्राते है, तो अपने अ्रचुभवसे समझ सकते है कि इत कषायोमे कितनी भ्रन्तव्यंथा है । 
क्रोध धानेपर सारे गुण भस्म हो जाते है, घमड श्राने पर इसकी हृष्टि कैसा दुनियामे चली 
जाती है । जो केवल एक इसकी कल्पनाकी ही दुनिया है, जिसे जगतके सभी लोग बुरी दृष्टि 
से देखते हैं, माया श्रौर लोभ तो बड़ी विडम्बनायें है, उनमे बडा कष्ट भोगना होता है । 
उससे कितनो हो उल्मनें बढ़ जाती है। तो ये सारे कष्ट इन कषायोसे प्राप्त होते है । कोई 
सुति दीक्षा ठो ले ले श्लौर उसके ये कषाय बैरी यदि शान्त न हो तो उसकी दीक्षा मुक्तिक्े 
लिए तो समर्थ तहों है, पर ससारके दुःखोको भोगनेके लिए समर्थ है । 

'जैनी दीक्षा लेकर विषयोसे देहसुखभे आसक्त पुरुषोकी अष्टता--कोई पुरुष जिन 
दीक्षा लेकर विषयोसे विरक्तिके परिणाम नहीं बना पाते, विषयोसे विरक्त होनेकी भावना 
ही नही बना पाते, बल्कि ख्याल कर कर इन इन्द्रियके विषयोमे प्रीति बढ़ाये जाता है ता 
ऐसी जैनेन्द्र दीक्षा लेनेसे लाभ कुछ न रहा, बल्कि ससारके दुशः्खोका भोग करना ही लाभ 
रहेगा । 'साधु होनेके मायने तो यह है कि वह निरच्तर श्रपने सहज ज्ञानस्वभावकी साधना 
बनाये हुए है । जिस सहज ज्ञानस्वभावका जन्म नहीं, मरण नहीं, किसी प्रकारका जहाँ कष्ट 
नही उस निज सहजस्वरूपको जो श्रात्मा मान रहा है उसके चित्तमे जन्ममरण श्रादिकके 
कोई क्लेश नही है । निमित्तवैभित्तिक योग वश जो होता हो हो, उस धोर ज्ञानीका चित्त 
नही है । यह तो अभ्रविनश्वर श्रनादि अनन्त अहेतुक निज सहज स्वभावमे ही हृष्टि लगाये 
हुए है । तो ऐसे सहज स्वभावकी लाधना करनेके लिए ही साथु दीक्षा हुआ करती है । तो 
कोई पुरुष ऐसी साधु दीक्षा लेकर जन्म मरणके दुःखसे डर रहा है उसकी यह जिनदीक्षा 
मुक्तिके लिए नही है, मोक्ष मार्गममे बडनेके लिए नहीं है । किन्तु वह संसार सकटोमे ही 
लगनेका उपाय है। 

जनी दीक्षा लेकर फातर व देहसुखेच्चु बनतेकी निन्‍्दता--सर्वे परिग्रहोका त्याग 
त्तो कर दिया, नग्न केवल यात माघ ही रह गए, पर शरीरके सुखसे वैराग्य नही जगा, चाह 
चाहकर कोमल शया होना, पूराल होना, शरीरका स्वच्छ रखना, शरीरका भाराम चाहना, 
ऐसी स्वयं चित्तमे बुद्धि बनी हुई है। शरीर सुखोसे वैराग्य नही जगा है बल्कि धारीरसुख 
भोगनेकी इच्छा ज्यो की त्यो बनी हुई है। भोजन भी स्वादिष्ट हो श्लौर शोर तरहसे शरीर 
की शोभा बढ़े, बड़ो कीमती चटाई झ्ादिक होने चाहिए शोर इतना ही क्या, जिन उपक- 
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रणोकी जरूरत रहती है वे बडे शोधित शाज्धारपुर्ण होने चाहिए, कागज, कापी, पेंसिल 
आादिक बहुत उच्च कोटिके साफ साफ़ सजे हुए होना चाहिए । यदि यह वाञ्छा रह गई 
सो उसकी जिनदीक्षा लेनेका क्या फल रहा ? वह तो ससारमागंमे ही बढ रहा है । मोक्षमार्ग 
में बढ़ना तो तब बनता जब सारी छुद एक सहज ज्ञानस्वगावकी साधनाके लिए ही जाती 
तो जो मनुष्य दीक्षा लेकर जन्म मरणके दुःखोसे भयभीत है, शरीरके सुख भोगनेकी इच्छा 
पूर्व॑बत्‌ ज्योकी त्यो बनती हुई है उन मनुष्योकी वह दीक्षा तपश्चरश मुक्ति प्रदाव करने बाली 
सही, किन्तु उससे उल्टा ससार ही वह बढ़ा रहा है । ऐसा पुरुष तो जो कुछ भी तपश्चरण 
कर रहा है भौर दुनियाकों दिखावाके लिए प्रथवा विपयभोगोके साधन सुगमतया मिलते रहे, 
इसके लिए कर रहा है श्रथवा ढोग रच रहा है, उसे यह मायामयी जगत ही सुहा रहा है ? 
माधामय पुरुषोका समृह उस मायामय मुचिका जयवाद कर रहा | मानो इस तरह बह केवल 
संसारके बढ़ावाके लिए ही साधु दीक्षा लेकर एक यश और सुख भोगोकी भूमिकामे उतरा 
हुआ है । जगतमे ऐसे बहुत मतुष्य है जो साधु दीक्षा तो ले लें, श्रपनेको साधु प्रकट करें 
परन्तु साधुता जैसे भाव और कार्य नही बच पाते । मिरन्तर कपाय शरीरातुराग, इन्द्रियभोग 
की इच्छा जिनसे ससार बढता है उन फार्योको ही करता है । सो श्रा्वर्य मानो सकेत कर 
रहे है कि है मुनिजन जो दीक्षा ली है उसके श्रनुसार ही काम करो ) तब मोक्षमार्ग-मिलेगा, 
मोक्षपद भिलेगा अन्यथा ससारमे ही रुलना होगा। सुहस्थजन भी इससे यह शिक्षा लें कि 
यदि मायाचार करके दुनियाकों दिखानेके लिए ही धर्मप्रवृत्ति की जा रही है तो बह धर्म नही 
है किन्तु संसार सकट बढानेका ही एक उपाय बचा रखा है । 
श्रुतमतिवल वीय॑प्रेमहूपाय रगस्वजनतनय काताआतृपिच्रादि स्व । 
तितउगतजल वा न स्थिर॑ वीक्षतेंडगी, तदपि बत विमृढो नात्मकृत्य करोति ॥१८॥ 

सर्वे समागसोंदी विनश्वरता--- 

इस जगतमे जिसे जो कुछ मिला है, वह सब विनश्वर है। जैसे कहते है श्रादिसे 
ध्रन्‍्त तक जो भी संग मिला है, खूब निगरानी करके देख लो, कुटुम्ब, मकान, घन, दुकान 
कारखाना शरीर यश धौर धौर भी प्नेको नाम लेते जाएये, जो जो भी घीजें मिली है वे 
सब विनाशीक है, श्रोर इतना हो नही, जो श्रौर सूक्ष्म पस्तु विकार भाव है वे भो विना- 
शीक है । णो श्रृत थाया है याने श[स्घश्ञान वह भी मिटेगा । हाँ शास्क्ज्ञान करके भीतरी 
प्रचुशुति पायी है उसका सस्कार शगले भवसे जायगा वह नो काम देगा मगर जो केवल 
विद्याफे रूपसे प्रजंन किया है वह भी यही पडा रह जायगा। णो इन्द्रियजन्य चुद्धि पायी । 


साधा १६ रे६ 


णक्ति पाया, प्रेम पाया दह भी विधाशीक । शरीरका रूप, आयु, बंधुजन पुत्र, स्त्री, बहिन 
माता पिता झ्ादिक जो जो भी पढाथे मिले है वे सब विनाशोक है | इस जीवनमे क्‍या है ? 
जबसे जीवन पाया है तबसे मरण तक दुःख हो दुख है। कभी किसी घटनाके कारण दुःख 
कम हो गया उसको यह सुख मान लेता है। सो ये सारे पदार्थ ये दिखते दिखने ही नष्ट हो 
जाते है। जैसे चलनीमे कोई पानी डाले तो वलनीके छेंदसे जल देखते देखते ही निक्रल 
हा है । तो जैसे कोई चलनीसे पानी डालता है तो देखते देखते ही खतम हो जाता, ऐसे ही 
जिनको इन पदार्थोका समागम वा है उनके देखते देखते ही ये सब नष्ट हो जाते है । 
सद कुछ तथ्य ऐखनेपर भी व्यामुग्ध जनोंसे श्रात्मकृत्य करनेकी सुझका अभांव-- 
यह सब कुछ श्रांखों देख रहा है कि यह सब संग ईप्रसग विनश्वर है लिकिन खेदकी बात है कि 
यह सब तथ्य जानते हुए भी ये मूढ प्राणी श्रपने श्रात्माके कल्याण॒के लिए कुछ नही बि- 
घारते । सब कुछ नष्ट हो जायगा, पर यह पहलेसे ही मान ले कि सब कुछ मेरेसे अलग है 
श्रौर किसी भी पदार्थके कही भी चले जानेसे इस मेरे श्रात्मामे कोई परिणमन नहीं बनता । 
मेरा परिणमन मेरे ही परिणमनसे बनता है । ऐसा वस्तु ल्वातत्रयकोी जान लें तो उसका फल 
क्या होगा कि बाह्य पदार्थेसि लगाव हटा लेगा और अपने ग्रात्पाके सहज स्वृरूपमें ही श्रात्मत्व 
शअ्रनुभव करेगा । सो यह दृष्टि सृष्टि श्रात्माके हितके लिए है, लेकिन यह मूढ प्राणी हितकर 
कार्योकोी नहीं करता । जो न्लात्माकी भलाईके कारणा है सम्बेग वैराग्य, त्तत्वज्ञान, इनमे 
स्थिर नही रहता श्रीर वह रात दिन इन वाह्यम पदार्थोके लगांवमे, घुनमे, सम्रहमे हो फसा 
रहता है । कतेव्य यह हैं कि सब समागमोकों असार जानकर उनके प्रति श्रासक्त न रहना 
शोर अपने स्वरूपको ही झपना शरण जानकर इस स्वृरूपमे ही रमण करना, यह ही आत्म 
हितका सही उपाय है । 
त्यजत युवतिसीछ्य॑ क्षांतिसीरय श्रपध्वं, विर्मत भवमार्गाव्‌ मुक्ति मार्गे रमध्व । 
जहित विपयसंग ज्ञानसग कुरुष्वममितगतिनिवास येन नित्य लभध्वं ॥ १६ ॥ 
सोक्षमार्सरशिफोंको युदतिसंगत्यागका उपदेश--पअ्रपने श्रात्माको सहज आ्रानन्दसे, पर- 
मार्य संतोषभे रतना चाहते हो तो संसार भ्रमण बद्धेक कार्योकों समाप्त करो । युवतियोके 
सोल्यको छोड़ दो, प्चेत्द्रियोमे सर्वाधिक वाघक स्पर्शनइन्द्रियका विषय है । यद्यपि स्पर्शन- 
एन्द्रियका विषय तो शीत्त उप्श प्रादिक स्पर्शूूप ही है, वहाँ तो काम मैथुन संज्ञाका प्रभाद 
है, पर उससे झाति निकट विपय स्पर्शनइन्द्रिय है। सो कामवासना जस्य सुखकी प्रभिलाषा 
को त्याग दो । वह सुख नही, वह तो परम दु ख है। उस सुखके भोगनेके कालमे यह जीव 
पुपने धात्मस्वरूपसे बिल्कुल जुदा रहता है, सुध ही नही रहती है कि मै कुछ श्लात्मा हूं श्रौर 


४० मुभाषित्त रत्तसदोह प्रवदन 


फिर इस सुखके परिणाममे विपत्तियाँ, मिडम्वनाथें, लाचारी श्रादिक प्रनेक प्रकारकी विपत्तियाँ 
बनती है. शोर इस बेसुधी वाले विषयमे इतना तीब़ पापका बच होता है कि जिसके फलमे 
कोडा कोडी सागर तक ससारमे जन्म मरण कर भटकना पडता है। प्रत युबतीजनोके सौरुय 
का परित्याग कर दे । 

सोक्षायियोंक्री क्षराशीलताफ प्राणय फरनेका उपदेश--हे श्रात्मकल्याणार्थी क्षमा- 
सम्तधी झानन्दका श्राश्नय लो | क्षमाभाव रखमेमे दितना श्रानन्द है। ग्रात्मसमतासे श्रपने 
ऐश्वर्यकी श्रनुभवता हुम्ना स्थित रहता है। किसी भी घटनाको लेकर किसी प्राणीपर क्रोध, 
भाव भ्राना, इसके फलमे दु:खी कोन होता ? क्षमा हटकर फ्रोधसे श्राया हुप्ना यह ही जीव 
दुखी होता है । क्षमाशील न रहनेका काम तो श्रज्ञानीजनोका है । जिनको प्रविकार प्रदः 
स्वरूपको स्मृति नही है, सुध नही है वे सब कुछ अपना निशंव इस मायामय जगतके निम्नह 
श्रनुग्रहमे किया करते है, ये बाह्य पदार्थ इतने श्रा जायें तो मेरा महर्त्र बढ़ जाय, मेरे विषयों 
से यह बाधक है, इसका समूल नाश हो जाय तो भेरेको श्रागे सुद्धिधा रहे, निविध्नता रहे, 
ऐसी कितनी ही कल्पनायें श्रज्ञानीननोके चित्तमे उत्पन्त होती है, प्लौर इस कल्पनाजालसे 
ही फिर बाहरमे क्रोधभावके प्रनेक प्रसग श्राते हैं। क्रोध करमेक्की इसकी आदत ही हो 
जाती । तो ऐसे क्रोधधे फलमे इसके सारे गुण जल भ्रुन जाते है श्लौर अपने सन्मार्गपर यह 
गमन नही कर पाता, इस कारण है हिताभिलाषो भव्य पुरुष अपने श्रापपर दया करते क्षमा 
शील बननेका प्रयत्न करो। क्षमामे जो श्रानन्‍्द है तरह किसी भी श्रममे नहीं है, सत्र भ्राकु- 
लता है । पर वस्तुका यथाथे स्वरूप जानकर शान्तचित्त होकर रहे कोई तो उसका झानन्द 
परमात्माके श्रानन्दकी जातिका होता है। उस झ्ानन्दका जगतमे श्रन्य कोई उदाहरण नही 
है । इस कारण हे प्रात्महितार्थीजनो क्षमा सम्बन्धी झ्ानन्दका पश्राश्नय करो । 

मोक्षतौष्याथियोकी संसारभार्गसे विरक्त होनेका उपदेश--प्रथम तो भात्महितकी 
झमिलाषा हौना ही कठिन है । जगतके जीव विषय सुखोके पीछे ऐसा प्रंघाघु ध दोड रहे हैं 
कि इनको अपनी कुछ सुध ही नही कि मैं क्‍या हूं श्रोर किस प्रकार रहनेमे मेरा कल्याण 
है । यह मज्ञानियोको नही विदित है, वे तो ,झपनेकोी भी इस मायामय देहरूप ही समझते 
है, यह भाषा भीं८क्षानियोकी भाषा है, कही वे भ्रज्ञानी मंनभे यह नहीं सोचते कि यह शरीर 
है सो मे हु, किन्तु हें शरोरमे श्रात्मरूपसे ही श्रास्था रखते है। उनके लिए दो चीजें नही है 
प्रलग-अलग कि शरीर श्लौर मैं । पर कहना पडता है ऐसा समफ्रानेके लिए जैसे फोई घडा 
गोल है तो लोग यह कहते हैं कि इस घड़ेका धाकार गोल है, तो ये दो चीजे है क्‍या कि 
घडा प्रलग है भ्रौए ध्ाकार धलग है । शोर फिर यह घड़ेका प्लाकार है तो भेहरबानी करके 


गाया १६ 


डरु 
एतवा ही कोई करदे कि गोलन्गोल शाफार तो दही रहने + और घहद्या लाकर दे दे,६ ऐसा 
4 न 22८ का ्च कि पर का लि सा हब 
घोप कर सदाता बचा २? पर सगझानेके लिए दो वातें है। कि पढ़ेका पराकार गोल है, [ 


# दो बाते है ही ऐसे ही समझनेद लिए दो वातें फही गई है कि मिध्यादरि छोड 
देहको झात्मा मानता है, पर विध्याहष्टिदी निवाहमे दो दझीजें हू ही नहीं देंहू श्र आानमा | 
बह तो श्रपमेकी हो मानता है हि में यह हूँ देहंओ। निरखवार पिर इस श्रमदे दारण जितनी 
भी करतुत बनती है व सब संतारवर््धदः है । दिसीसे प्रेम करेंगा, किसीसे द्वेप करंगा, लिसो 
स्वार्थ सिद्धिके लिए कुछ छल कपट करेगा ! दितती भी प्रवृत्तियां बरेंगी फिर लोगोने नियह 
क्री भ्नुप्रहकी वे सब प्रदृत्तियाँ संत्तारबदंक है । सो है सात्महितासिलापियें उन समर 
साँप्तारिक कार्योति विरक्त टो जो कार्य जन्ममरण छादिक दुखोझ देने दाले हैँ । जो समय 
प्ारिक कार्योमे गुजरे बह समय बहुत ही खोटा गया, निसदो फन्नमे यह जीव जन्म-मरणश। 
फे घोर भी एप्टवियोग, प्रतिप्ट सवोग लददा भादिकके अ्नुदत्ल दुःख पाता रहा। संसार 
बीनता पदार्थ ऐसी है जी हस जीवके स्वभावख्प ही जीवको प्रावनद देने बाला हो ? कोर 

पं नही है ऐसा । जीवको झपने हो सहज स्प्पपपर हृष्ठि जाय तो प्रानन्द प्राप्त होगा 
दूसरा ग्रानन्द पानेका कोई विधाद ही नहीं है। सारे श्रम फ्रेबल कप्ठ पानेके हैं, सो ६ 
प्रात्महितके धर्थी पुरुषों, समत्त ससार गार्गपे विरक्त होचो। 
मुमुक्षुबोंकी पोक्षमर्गमि रमनेका प्रादेश--मह जीव उपयोगमय है, सो यह प्रपव 
उपयोग वही ने कही रमाये, यह इसका स्वभाव कही छूट नहीं सकता मिद्ध भगवान हें 
गये, गहा वो परपदार्ध उपाधिके ककट हो नहीं तो प्रद वे सिद्ध भगवान प्रपने ही रतरहः 
में रप्ते रहे इसमे कोन सी बड़ी तारीफ हुए ? तारीफ तो तब कहलाती प्रभुकी क्रि समारदे 
गरलक़ोंगे रहकर फिर उस शुद्धस्थितिदी तरह पधपना वरिश्मा करके दिसा दे । पह तो हाफ 
रहना यह तो एक दासार 


प्रव्य है । उसके शपने स्वनापके झनुरुप शानन्द्भय परिणाम 
ते है उस स्थिति, पर बहू स्थिति जब प्राप्त नहीं होती तो यह संसारका प्राणी मत: 
पिद्ध प्शड़े धानन्दरों चाहता है तो उसे यह पौरष पहले बारता पता छा). 
उसाते हृष्टिस बह धानझा प्रशसनीण है कौर वह 
४४ कि शुर धदरवा होने पर रागईए मोह 


दर 
छ्ि 


भा प्रशानांस, सगर दाने बह बाप 


च््श्ल 
दाते करना दाठिन हैं, ध्रशश्तद है, । एसी हूं 
नहा सकती । बहू स्वशाव दिक्षास ही एस प्रदारका है दि 
परिपूर्ण माझ प्रागस्यवा शदुरुय होता रह 


ऊ 


इज ए2« 2४ 


७५५ #। सष्टज स्णातुय छा 


हर तल हक | दो ऐसे समिशधिद्यञर पेनमाएउम सजा 

शाप छोर कण ध्म्ध हा +,, हक ब्ब से कक, फ्द्त्ति कट ४ 
हे ।ए प्‌ ने जि है | गे दा है स््प््शो रु टू (३258 झौर उपर; श्र रे क्र (१2258 ग्गरश प्रा न 
शाप से ॥ श्मने शत तो - र्टि औ 7 श्पिट 8222 पोष ह्प र्पा ृ ल्ट्‌ सो ही छा प्रश[* 


झरे सुभाषित रत्तसंदोह प्रेवचन 


है, जिसमे रमकर तू अपनेको भस्म कर डालेगी । उन विपयोसे विकारोसे :छूटनेका उपाय 
सहज श्रात्मस्वरूपकी भावना है। मै स्वतः अ्रपने ही सत्त्वके कारएा किस प्रकारके स्वरुपमे 
हूं उसका ज्ञान करें श्रौर उस ज्ञानमे श्रपने उपयोगको रमाये, यही कहलाता है मुत्तिमार्ममे 
रमण करना । सो हे हितार्थी जनो, एक ही निर्णय रखो कि मेरेको जीवनमें करनेका छुसरा 
काम ही नही है । केवल एक ही काम है, इस मोक्षमारगंमे रमणा करना । 

धर्मपालनके लिये ही मानवजोबन माननेफी आस्थामसे श्रेयोमार्यका सहुज लाभ--ये 
बीच वाली भभटे कोई बढिया चीज नहीं है। लोक हृष्टिसे देखो तो प्रज्ञानी मुर्ख मिध्याहष्ट 
उसकी अपनी हृष्टिमे द्िविधावाले कमफटमे तो नही हैं। उसका तो एक हो निर्णय है कि वि- 
षयोमे ही सुख है शोर घरके ये कुटुम्बी लोग ही मेरे सब कुछ है। सो बडे प्रेमसे बच्चोकों 
खिलाता है, सुखभे रमता है, वह एक इस किनारेपर है। श्रौर, जो संयत ज्ञानी निविक्ल्प 
समाधिऊे प्रतुरागी, उस समाधिके निकट ही रहने वाले है वे भी एक किनारेपर है, उनका 
एक ही निर्णय है कि इस विधिसे ग्रात्महित करना, दूसरा कर्तव्य करना ही नही, किन्तु कुछ 
घर्मकी सवक रखने वाले और भीतरसे अनन्‍्तानुबंधी लोभको न त्याग सकने वाले, कुछ समय 
मिला यदि सुखसुविधासे बचा हुआझ्ना तो धर्मवार्ता, प्रवचनश्रवण चचामि भी समय दे देते है, 
बाकी तो भीतरी लगनके साथ सांसारिक कार्योमे ही समय युजरता है, ऐसे पुरुष बडी द्वि- 
बिधामे है ओर उनका वह ऋत्य हस्तिस्तावकी तरह है । जैसे हाथीने किसी सरोवरमे स्नान 
किया, खूब बिल्कुल साफ हो गया, पर बाहर निकलते ही सू ढसे धूल उठा उठाकर शरीरके 
चारो तरफ फेंकता रहता है इस कामके लिए हांथीकी सू ढ मनुष्यके हाथसे भी श्रधिक काम 
करने वाली बन गई । एक तो सूढ चारो श्रोर घुमती जाती है, दुसरे जहां नही घुम सकती, 
नहीं जा सकती तो भीतरकी शर्वासकी, हवाकी प्रेरणा मिलती है जिससे कि सारे शरीरको धूल 
घुसरित कर देती है । वही स्थिति है बीच बिचौनियाकी, समय मिलने पर धर्म करता, बाकी 
सारा समय सरप्तारिक कार्योमे गुजारता, ऐसे जीवोकी क्रिया हस्तिस्तानकी त्तरह है, सो प्रगति 
चाहिये हो तो उस ह्विविधाको छोडो झोर श्रपने पर दया करके एक प्रकाशकी स्थिति पानेके 
लिए ही अपना तन, मन, धत्त झादिक सर्वेस्व लगायें । मोक्ष मार्ग ही हम श्रापका सच्चा 
रक्षक हैं। उसमे ही रमण करना योग्य है । 

शाश्वत शान्ति चाहनेबालोको दिषयसंग छोड़नेका उपदेश--जो पुरुष श्रात्मशान्ति 
घाहते है उनका कर्तव्य है कि सब प्रकारके इन्द्रिय विषयोका ससर्ग छोड दें श्लौर उनसे भी 
कछिंध मनका विषय है, उसका भी परिहार कर दें। मतके विषयमे यह जीव यश नाम कीति- 
ली घाहु रखता है । जिनके भी मन है उन सबके यह रोग लगा है । मनुष्य ही नही, बैल, 


याधा १६ हैक 


अर हुए है। हाथी, इमथा चैंस 
जाहुम छत €ुजु छू 7ला; गधा छा 
प्रवदक पंणशु मत यासि उसे सोम चाहत जंस बवाल सचाय हल पद परशजान अपन 
नह के ५2९ 3 न जु $ न हि + ० | 4 २०>त “2०४ हर जान वन नल द्रव ठ। पद दी सगध्यं द्क अम्मुप के कूल... अन्य ठप 
नाम नही छोड़ते किये पशु थी मरा नाम जान ले, गुप्त हा थे पु था संसुष्यात दाम बट 
पेन मेसे थे सपना नाम चाहते है। कोई भी ठल वी इलोगे गापो) 
बाहले, पर अवनी विराटरींस थे सपना नाम चाहते है। कोई भा हल अपने इलोग, सायाम | 
यह कम कप के के >क ५ दर्ज फक ई | #] दम न द्रशमकका सनक, भि अल: अदरक अनु है? ००८५ कलक अक . शा 
याए।स 5 पनको मद् दा दतानका दत।शझण करते हूं। लइदार सिडकर कसा पडुका शरगार 
च्‌ ५ प्रा वि हा न] दनंदः द् ब्फत >ले श् २७० अशोक | उअअक अमतक पर 
धर व किसीकी शरणा/भे लेप र वे एक गबंदा अनुभव करते हु । ये सक्ष बातें उत्तदा वपिद्ादा 
ई। ि नर हक ट्ल / हक प्र १-०-॥०# है! आबी- %< चुम्य् लि बल पल १४ कि ले ई य्‌ 
3 विदित होती रहनी हैं । तो थे ह्य यश, वाम नहीं चाह रहे ”? मनी प्रति £# यह । 
उसका सदप्यम परदार साभ बशदत बाह दात धरपत शपतन्स सहज परसात्म सूटवका शात 
७७ डे) कह झबनक हल न ये स्य बकक किक ली ध्न्क ब्श कतः लज8 दस कक अली. अकुनाओ हपह- द्स्म 
बरनेने होता है । यो सर्व प्रकारों विपशोंओ प्रगंग छोड दो । दिसी नी वि उ्दक प्र 
में एस जीगकी सुरक्षा नहीं है । पाया हुआ समृल्य समय बरवाद लरता और उस सुरा अवृत्ति 


हक 


से प्राप्त परचात्तापसे अपने झापकों दू खो बारना, यह ही विपय सुर्ोका परिणाम विद्मजदा हैं 
जो भी प्राज वृद्ध मतुष्य हो यए 5 


जे 


होने प्रघत जीवनमे सवा वया चालें नहों सेती, बया दया 
हि गा ःि हा 4 ' न श््स् लत 28 न हर 8: अ 
वपय प्रसंग नहीं दिया, पर प्राज उनका दतमाव नशा ;त्तो देखो, उसके पास वाछ रखा है 


हि 


प्या ? बाहरी गरियहते गानों अ्नाजकों हो जोउते लावो तो एक दोरा भर जाना है | मगर 


हर | फ्री अमर कक ला. सर न्ब_ जज आज बन झ्स २७५०७८ नल कफ के प्र 
विपयसू्तोकी यह बरता रहा, जोदता रहा, मबर जोड़ जोड़फरके उस वृद्ध छोगोदे दृदयरम 


मुझ भर गया या ?े थरे ये त्तोऔर भी शब्िण रीते हो यए । तो के दिपथ्प्रसम इस 
मै झहितकारी है, उत्त सुमुक्षुनत रस विपयोका प्रसंग त्याग 5 ॥ 


जहा 
खत 


उन्गन्‍म 


छड सुभाषित रत्नसदोह प्रवचन 


शेषताकी दशा बनती है । कर्म कोई एक ईश्वर लही है श्रलगसे कि उसपर कुछ नियषण 
नही, जो कर्मकी दशा जीवके विकारका कारण बन जाय, यही इकतरका पक्ष हो) यदि कर्म- 
इणा जीवके विकारका कारण बनती है तो जीबके परिणाम कर्मोको ध्वस्त करनेका कौरण 
बनते हैं) सो यदि नही प्राप्त हुआ हैं मानों विशेष ज्ञान तो यह तो उपाय बनायें कि जिससे 
शानावरणका विशेष क्षयोपशम बने शीर क्षयोपशम प्राप्त होने पर हम ज्ञानविकासको पायें । 
वहु उपाय यही है ज्ञानके प्रति रुचि जगना । भ्रब ज्ञानके प्रति जिनको रुचि हैं उनकी चेष्टायें, 
शानविकास प्रीर ज्ञानप्रसारके लिए जो नो साधन होते है उन सब साधनोमे प्रीति जगती 
है। देखिये प्रारम्भमे ऐसे परिशाम हुए बिना ज्ञानावरणके [विशिष्ट क्षयोपशसके श्रधिकारी 
नही बन सकते ॥ सो ज्ञानका संग [कीजिए । ज्ञानका सग नही प्राप्त हो रहा है तो ज्ञानके 
साधतोमे उमग बढादये । 
मोक्षमार्ग विषयक ज्ञानफ स्लाधनोसे उमंग रखते घालोको ,सुभवितव्यता--उन पुरुषो 
का जीवन धन्य है जिनका जीवत ज्ञानके पाधनोमे लगा है । उनका भवितव्य उत्तम रहता । 
वे ही शानसाधनोके सब कार्य करते । श्रपती सारी जावदाद ज्ञानप्रसारके कार्योमे लगाने वाले 
पनेक उदाहरण मिलेंगे । सांगरका जैन महाविद्यालय एक कमरयावशीय रज्जीलाल जी नाम 
के पुरुषने ही पूरा बनवाया । श्रपना सारा वैभव उसीमे लगाया, ऐसे अनेक उदाहरण मिलते 
है, जिन्होंने संतान होते हुए भी स्वाधिक भाग दाचमें लगा दिया । ज्ञानके साधनोमे जिसकी 
बुद्धि लगती है उसका जीवन धन्य है, ऐसे हो पढानेमे लगाना, णढने लिखने वालोको मदद 
करना ज्ञानके साघनभूत शास्थोका प्रसार प्रचार करना, ऐसी बातोमे बुद्धि किसी बिरले 
जीवके लगती है । अच्छे कामोपे सभ्लीकी उमग कैसे हो सकती है ? ये ही उम्रगे वे बीज बन 
जातो हैं जो ज्ञानावरणके क्षयोपशम बना-बनाकर ज्ञानविकासको उत्पन्त कर देती है । यदि' 
ग्रात्मकल्याण चाहिये हो तो ज्ञानका सग करें। उसमे यह बहाने बाजी न हो कि कोई लौ- 
किक विद्याके प्रसार प्रचारमे ही प्रपता तन, मन, धन, वचन लगा कर उसमे दम भरें कि 
हम ज्ञानदान कर रहे, वह तो एक धनाज॑नको कला है। घाहे किसीको व्यापार सिखाकर 
उसे घनार्जनके योग्य बना दें श्रोर चाहे उसे लौकिक विद्या सिखाकर धनार्जनके योग्य बना 
दें । यद्यपि यह भी करनंव्य है मगर वह मोक्षमार्गके कर्तेग्यमे नही रहा, वह रहा दीन दुःथ्वी 
छू समाजका उपकार करने वाला, कर्त॑व्योमे जो अ्रहृत भगवानने उपदेश किया उसे सम्य- 
ज्ञानके प्रवोरमे उमग हो तो ज्ञानावरणका क्षयोपशम वृद्धिगत होता है। जिसके परिणाममे , 
इस जीवको श्रलौकिक ज्ञानविकास पभ्राप्ठ होता है । हो है प्रात्महिदार्थी, ज्ञानके उग्रको फरो 


गाथा २० डे 
जिससे तुम श्रपरिमित सुखका साधन जो मोक्ष है उस मोक्षपदको प्राप्त कर सको । 


श्रुतिसह॒जविवेकशानसंसगंदीपास्तिमिरदलनदक्षा* सर्वेदात्य॑तदीप्लाः । 
प्रकटितनयमार्गा दस्य पुसो5ञ्र सति स्खिलति यदि स मार्गे तत्र देवापराध' ॥२०॥ 


पौरुषकी करतंव्यताका संदेश--जिसके पास शास्त्रज्ञान, सहजविवेक, ज्ञान, सत्संग्ति 
को दीपक मौजूद है जो कि सभी प्ंघकारके नष्ट करनेमे समर्थ है श्रत्यन्त दीप्त है। जिसने 
तयमार्गको प्रकट किया, ऐसा दीपक भी जिसके पास है, प्रयोग भी करे उसका यह पुरुष यदि 
मार्गसे चूक जाय तो इसमे भाग्यका हो अ्रपराध समझना । इस छठ्मे यह बात बतायी जा 
रही है कि पुरुषार्थ करना अपना कतंव्य है। तत्त्वज्ञान करें, मतन करें, भावनायें बनायें, 
सत्संगति बनायें, सब तरहसे अपने आपको सुक्तिमार्गके लिए पोरुष करें, निष्कपट पौरुष करें 
आ्रात्महितके लक्ष्यससे पुरुषार्थ करे, ऐसा समस्त पुरुषां्थ करनेपर भी यदि कोई मजुष्य धर्म 
मार्गसे चुक जाय तो यहाँ यह सोचना चाहिए कि इस चुकमे इस बेचारे भव्य प्रात्माका कोई 
्रपराघ नही है, यह श्रन्दरसे खोदे भ्राणय वाला बनकर नही चुक रहा है, किन्तु पूर्वबद्ध 
कर्मोक्रा ऐसा ही तीव्र विपाक है कि जिसके उदयमे यह अचल नही रह पाता अपने लक्ष्यमें 
श्रौर डप्मगा जाता है | श्रोर बात है भी सही । आत्मा तो स्वभावतः भनिरप्राध है । इसक 
स्वरूप ज्ञान है । ज्ञाताद्रहा रहना यह इसका काम है। तो स्वभ्ावकी ओरसे देखा जाय तो 
ग्रात्माका क्‍या अपराघ है ? जो भी प्रपराध बन रहा है सो यह कमोके अनुभागका प्रति 
फलन है श्रोर उस्त कर्म निमित्तके सन्निधानमे उस कर्मविपाकके प्रतिफलनमे यह चोट खाकर 
मानो बाह्यपदार्थोंकी श्रोर लग जाता है। तो जीवकी गसा समझना चाहिए कि इसका भो- 
तरो श्राशय क्‍या है ? जिस जीवका प्राशय गंदा हो, वह माना जाता है अतिश्रष्ट पर जिसका 
ग्राशय गंदा नही श्रौर पुरुषार्थ भी भलेके लिए कर रहा है तिसपर भी चूक जाय तो वह 
देवका अपराध समझना चाहिए । 


पुरुषार्थों भव्यात्माके शास्त्रज्ञानपीदणषफी व तयसार्गगभनकी सराहुनीयता--देखिये 
जिस भव्यात्माके लिए यहाँ सकेत किया है वह भव्यात्मा कितने पुरुषार्थभे चल रहा है । 
सदा दंदीप्त रहने वाले भ्रज्ञान अंघकारको नष्ट करनेमे समर्थ इसके पास श्रलौकिक दीपक 
है । इसे शास्त्रज्ञान भी श्रधिक स्पष्ट है । जैनशास्त्रोके परिचयसे नयमार्गका स्पष्ट बोध होता 
है । नयमार्ग एक ऐसे गहन बनके बीच जाने वाला मार्ग है कि इसका पार वही पा सकता 
है जिसने वस्तुस्वरूपका भ्रष्ययत मनन किया और श्रपनेमे सहज स्वरूपका अनुभव किया है । 
भ्रन्यथा नयोका जाल इतना गहन है कि एक नय जो इस समय कह रहा है कि वास्त« 
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विकृता यह है यहो नयका विषय कुछ ऊंची दृष्टि बनने पर वह गौण और हेय हो जाता है । 
लोकभाषासें ठोक माना जानेपर भी भिमित्तन॑मित्तिक्षव्यवहारके समक्ष उपचार 
फथनकी श्रसमीचीनता व गोशणता--जैसे यहु कहा जाय कि पुदुूगलकर्मने जीवको रागी कर 
दिया तो ऐसा कहनेमे भी कोई बडो चुक नहीं है। समझने वाले समझते ही है कि निमित्त 
को भी लोकिक भाषामे कर्ताके रूपसे बोला जाता हैं। समभने वाले इस वाक्यकरों सुनकर 
भी अममे नही गाते, किन्तु सक्षेपमे बोलने की यह ही भाषा है प्रन्यथा इस बातकों श्राप 
ठोक सही भाषामे बोलिये तो इतना लम्बा बोलनां पडेगा कि पुर्वकालमे जीवविकारका नि- 
मित्त पाकर कार्माणवर्गणामे कर्मत्व श्राया था सो उन अलुभाग विशिष्ट कर्मोका जब उदय 
काल श्लाया तो उसका निमित्त पाकर जीवमे भ्रपनी परिणतिसे विकार हुमा है | श्रव इतना 
लम्बा बोलनेका अ्रवसर कहाँ है ? हाँ कोई निर्णय वाली सभा हो तो उस सभामे तो यो 
बोला जायगा मगर शोच्र शीघ्र ज्ञान कराना है तो इस भाषामे बोलते हो है। जैसे घरमे 
किसीने कहा अपने बडे बच्चेसे कि बेटा जरा वह घी का डिब्बा उठा लाना, तो क्‍या वह 
लडका यहाँ अ्ममे पड जाता कि घी से बना हुश्ना । डिब्बा तो यहाँ कही रखा नही । मैं कंसे 
उठाऊँ, कैसे ले जीऊ ? यो वह जरा भी अम नही करता श्रौर घी भरे डिब्बेको उठाते समय 
भी वह यह नही जानता कि यह टीनसे बना डिब्बा नहीं है, यह घी से बता है। कोई भ्रम 
नही होता सच्चाई उसके हृदयमे रहती है श्रोर उसकी प्राज्ञाका तुरन्त पालन कर देता है । 
तो उपचार भाषामे जिसको प्रयोजन विदित हो गया श्लोर उस प्रयोजनके लिए यह भाषा, 
बोली गई है ऐसा स्पष्ट ज्ञान करने वालेको क्‍या हज है ऐसा सुनने भर बोलनेमे कि पुदु- 
गलकर्मने जीवको रागी कर दिया । ऐसी भाषा सुनकर प्रगर कोई श्रज्ञानी जीव कतकिमेंकी 
बुद्धि लाद ले कि जीवका वश क्या है ? ये कर्म है ईश्वर, सो ये जीवको रागी कर 
डालते है । तो यदि कोई श्रज्ञानी अ्रममे श्राकर भ्रपन्ना विधात कर ले तो उससे कही ज्ञानियो 
की भूमिका तो न बदल जायगी । सो एक बार यह भी सुन लेना ठीक लग रहा कि पुदु- 
वबलकमने जीवकों रागी कर दिया । पर जब इसके सुकाबलेमे निर्मित्त नैमित्तिक भावकी 
सही वाक्य रचना श्राती है कि कर्मोदयका निमित्त पाकर जीव रागी बन नया तो पहले 
कही हुई बात प्रब इसको मिथ्या श्रथवा गोण हो जाती है । 
निमिततनेैमित्तिक्षब्यवहारभाषाकी भी निश्चपदश्कि समक्ष गौराता--भब यह बात 
तो ठीक है कि पुद्गलकर्मका उदय श्राये तो उसका निमित्त पोकर जीव रागी बन जाता है, 
किन्तु जब एक भ्रौर नई वाक्य रचना श्रौर दृष्टि श्राती है कि जब एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यके 
साथ सम्बंध नही है. तो सम्बंध क्यो जोडना ? वहाँ तो यह जीव श्रपनी योग्यतासे, श्रपने 
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परिणमनसे रागी बन रहा है। तो यहू है निश्चघनयकी भूमिका । एक ही द्रव्यको मिरखा 
गया है। तो लो वह निमित्त च॑भित्तिक व्यवहार भी गोण हो गया, झब केवल यही चसंजश 
थ्रा रहा कि जोव अपनी परिणतिसे रागी बन रहा, किन्तु जब जीवका स्वभाव निरखते है 
तो स्वभावमें तो यह बात पडो ही नहीं है कि जीव श्रपने स्वभावसे रागी बन जाय तो उस 
हृष्टिमे जब यह बोलते है कि जीव अपने भावसे रागी नही बनता, किच्तु वह रागी परिणमन 
तो पौदृवलिक् है, तो इस हृष्टिसे श्रब पहलिका कथन गोण हो गया । जब इसके बाद एक 
ग्रतण्ड निरखनेकी ही दृष्टि श्राती है कि यह श्रात्मा अखण्ड एक सहज चैतन्य स्वरूप मात्र है 
तब उसको भश्रन्य सारी दृश्टियाँ गोण हो जाती है । कब किस मूडमे किस नयसे लाभ मिलता 
है, इस सबका विश्लेषण करना यह सब उसे सुगम नही है । इस प्रकार नयजाल एक कठिन 
वन है। उस नय जालका भी जिसने विश्लेषण कर दिया और स्पष्ट मार्ग दिखा दिया ऐसे 
आागमका जिसको ज्ञान है, इतना महांन दीपक है वह श्रपनी सदुभावनामे ही तो रहता है 
शोर फिर भी कोई कठित बेदता शा गई, उपसर्ग आरा गया, किसी बातके श्लानेषर यदि रुब- 
स्वभावके श्राश्चयत्रे हट गया, चिंग गया धर्मसे तो यहाँ देव (भाग्य) का अपराध समझना 
श्रौर वहाँ स्वभावकी दृष्टि रखकर अपने स्वभावका भी पोषण करना । 
सत्सड्भतिका सहत्त--ज्ञान श्र सत्सगति थे बहुत महान दीपक है जो कल्याणावी- 
जनोको सन्‍्मार्ग दिखाते है । ज्ञान न हो तो किस श्रोर आचरण करें, सत्सगति न हो वो उस 
ज्ञानको ताजा और प्रगतिशील कैसे बनाये रखे ? स्वाध्याय द्वारा ज्ञान भी प्राप्त कर लिया, 
पर प्रकृति है और जीवके कर्मोदय है कि वह ज्ञान एक बासी सा पड जाता है, जेसे बासी 
भोजनमें किसीको खानेकी उमंग नही रहती । हाँ तीत्र भूख लगी हो तो विवश होकर खाना 
पड रहा है पर उसमे उमंग तो नही । तो ऐसे ही जब सत्संगति नही प्राप्त होती तो श्रजितत 
किया हुआ ज्ञान भी उसके लिए बासी सा बन जाता श्रौर उससे उमंग सी नही रहती । इसे 
ठठेरेके कबूतर जैसी उपभा दी है | .जैसे किसी ताँबा, पीतलके बरत॑न बनने वाले कारखानेमे 
जहां कि तांबे पीतलकी ठुकाईसे निरन्‍्तर शब्द होते रहते है उस हालतमें जरा सी प्राहटमे 
उड जाने वाला कबूतर पक्षी है मगर वह इतनी तेज श्रावाजने जिससे रहकर मनुष्य भी घबडा 
जाय, पर वह कबूतर बहीका वही बैठा रहता है, उडता भी नही । उस कबूतरसे यदि कोई 
पूछे कि रे कबूतर तू इतनी तेज श्रावाजसे भ्री क्यो बैठा रहता, उडकर भाग क्यो नही जाता ? 
तो शायद उसका यही उत्तर होगा कि ऐसी ठत्-ठव तो रोज-रोज चल रहो है, हम कहाँ तक 
उड, भागें ? तो ऐसे ही सत्संगतिकी प्रेरणा जिसको प्राप्त नही, होती और स्वाध्याय द्वारा ज्ञान 
करते जा रहे है या बनाये हुये है प्लौर उनके श्रात्मामे वीतरागताके लिए उमग नहीं बन पाती, 
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रवभावानुभूतिके लिए उनको उमंग नहीं हो पाती तो ऐसे द्रव्य शानीसे पूद्धा जाय कि भाई 
तुम्हारे ज्ञान त्तो बहुत बना हुप्ता है, पर तुम झ्रागे प्रगति वयो नहों फरते ? तो उसका उत्तर 
यह ही होगा कि ऐसे ज्ञानका तो हम रोज रोज पाठ करते रहते ६ । सतलागति एक अमृह 
निधि है, पर लोगोकों चूँकि सत्सगति मिलनेमे कुछ खरे वही करमा पठता इसलिए उसका 
फोई महत्व नही है लोगोके चित्तमे मगर सत्सगति हो जाना तो उतना महत्वशालो घन 
है कि जिसके त्रिना शान्ति नही, प्रगति नहीं श्रोर प्रकाण भी नही प्राप्म होना । तो ऐसे 
शान प्रोर सत्सगका भो जिन्होंने प्रमुत्य वंभव प्राप्त कर लिया £€ दे पुन्ष भी जोई तीब्र 
कमंविपाक आनेपर अपनी हृष्टिसे चिग जाये तो लो ग्रव इस जीवव। प्रपराघ कंसे कहा जाय 
इसने कोई मायाचारी नहीं की, पुरुपार्थमे भी वरावबर लग रहा। पर तीन्न उदग है ऐसा 
कि घह चिग गया, तो ऐसी स्थिति पा लेने पर उस पुरुषका श्रपराथ नहीं कहा जा सकता । 
यह ॒प्रपराघ है देवका । 

ज्ञादीपफकी महिमा--यह ज्ञानदीपक अ्रधकारतों कष्ट करनेमे समर्थ है। ज्ञान- 
स्वष्ठप है यह आत्मा, पर कर्मोका श्रावरण ऐसा छाया है कि जिसके उदयमे इस ज्ञानका 
जिकास नही हो पा रहा श्रोर साथ ही मिथ्यात्वका उदय हो तो बढ़ ज्ञान उल्टी दिशामे 
लिये जा रहा है, जिस ज्ञानको यह मानता था कि निजको निम्न श्रीर परकों पर, पर मि 
ध्यात्वक्े प्रसगसे वह ज्ञान निजको पर अथवा निजकी सुध ही नहीं है। शोर परको निज 
मानने लगा, तो ऐसे ही ज्ञानको चेष्टायें श्रश्ञान कहलाने लगती है, तो ऐसे अब्रज्ञान प्रधकारको 
दूर करनेमे पूरांतया समर्थ है यह सहज ज्ञानका प्रकाश, सो यह ज्ञानप्रकाश भी जिसे प्राप्त 
हो गया यो कह लीजिए कि सम्यक्त्व भी जिसके जग गया और फिर भी सम्यवत्व छूट 
जाता है तो उस सम्यवत्वके छूट जानेमे किसका अपराध माना जाय ? जिस जोवको सम्य- 
गदर्शन हो गया तो सम्यग्दर्शनके रहते सहते कोई परिणाम बिगडे तो नही हो सकते फिर 
क्या वजह है कि उसका सम्यवत्व छूट जाता है ? जिसका भी छूटता है उसका कारण कया 
एस प्ात्माकी गलती कहा जाय ? वह तो ठीक पुरुषार्थंमे लगा है | श्रगर ऐसी स्थिति झाती 
है तो वहाँ मानना पडेगा कि यह सब देबापराध है । जैसे कोई पुरुष प्रच्छे उजेलेको करने 
वाली लालटेनको हाथमे लेकर चले, सावधानीसे चले, निरखकर चले तिस पर भी वह मार्ग 
भूल जाय या किसी गड़ढेमे गिर जाय तो लोग उसका श्रपराध नही कहते । वह बेचारा तो 
प्रपनी शक्तिके अ्रतुसार पूरा पुरुषार्थ करके चल रहा था, भूल गया रास्ता तो भाग्यका दोष 
कहा जाता है ऐसे हो जो सभो उपायोसे सुक्तिके मार्गम लगा है तिसपर भी वह मुक्तिके 
मार्गसे चलित हो जाता है तो यही कहना होगा कि उस प्ात्माका क्‍या दोष है ? दोष 
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तो उसके भाग्यका है । इस गर्णनसे हमे यहु शिक्षा लेना चाहिये कि अपनी साम-यंके अलु- 
धार मोक्षतार्मसे लगे रहना चाहिए । प्रागेका संशय ने रखना श्ौर उरा पुरुषार्शर ही पपने 
को निर्दातघ बनाना ताकि प्रपनेभे दोष ते रहे । 
जिनपतिपदभक्ति्भवना जैवतत्वे विषयसुखविरक्तिमिश्रता सत्ववग । 
श्तिशमयमशक्तिष्‌ कतान्यस्य दोषे मम भवतु व बोधियविदाप्नोमि मुदित ।!२१७ 
धुपुणुकी जिदप्तिपदयक्तिती अस्यर्थना--इस विषयसुख निराकरणफे प्रकरणामे 
सब्तमे यह भावना की गई है कि जब तक मुझे मुक्ति प्राप्त न हो. तब तक ये बातें मुझको 
मिलती रहे । बजिनेद्ठभगवानके चरणोकी भक्ति। उ्रधुका, पिद्धा जो भक्तिभावरे स्मरण 
कश्ता है उसको ऐसी उमग जगती हैं कि वह प्रतरगगे कहु उठता है कि हे प्रभो | गे तो 
वही बुला लो । में तो इस ही स्वछपमे रह जाऊ, पअम्य घटनावोकी मुझे चाह नहीं ६ । 
जिनेन्द्र भावान, भगवद्भक्ति एक प्रपना ही विकाक्ष है, जहाँ दोष न हो ऐसे हृदनगे हो तो 
भगवानके गुशोका स्मरण रहता है। सो प्रभुभक्ति भेरे हृदयसे बनी रहे जिससे मे सन्मार्ग 
को तो न भूलू' | जब प्रभ्ुुक्नो सुध रहुती है. तो राच्मार्गंकी भी सुध रहती है। ससार सकटों 
से छूटनेवा उपाय केवल एक यह सन्मार्ग है। जहाँ सहज ग्रात्मस्वरूपकी हृष्टि नती रहुती 
' हैं श्लोर इस सहज प्रात्मस्वरूपमे ही प्रपने ग्रात्गत्वकी प्रततीति बनी रहतो है । प्रश्ुुभक्तिके 
प्रसादसे जन्म जन्मके किए हुए पाप भी नष्ट हो जाते है। सो में निष्पाप बनू इस ही में 
कल्याण है । सो जब तक में भुक्तिको न प्राष्त कर पाऊं तब तक प्रभुच रणोमे भक्ति बनी 
रहे । 


री 


घुमुक्षुकी जैदतरवभावताएी पष्थर्णनना--दूसरी कामना है जैनतत्वकी भावना । 
जिनेन्द्रांव द्वारा प्रतिपादित तत्वकी भावना भाता रहु। उस प्रभुकी दिव्यध्वनिकी परम्परा 
से ही बाज ये पा प्रन्थ उपलब्ध हो रहे है, जिनमे वस्तुस्वहूपकी स्पष्ट घोषणा है कि प्रत्येक 
पदार्थ उत्पादव्यय श्रोग्ययुदत है । अपने आगसे स्वरूप: धभ्रोग्य है और संकि वह द्रव्य हैं 
सो हयका स्वभाव हो यह है कि प्रति समय परिणमन करता रहे | सो जब यह स्वनाव 
यह रुक्षण प्रत्येक द्रब्यसे मिल रहा है कि प्रत्येक दृव्य अपने ही स्वप्न अपना परिणमन 
करत रहता है ओर सदः इना रहता है तो उसका फिर मोह कहाँ ठहर सकता ? और 
मोह ब ठहरे दो उसको शान्तिका मार्ग मिल जायगा , 

छुयुक्षुक्ती विषयर7र्िकी भावषा--तीसरी कामना है विषय सुखोसे विरत्त होना। 
ये रिघयोके सुख इस प्रात्माके बड़े भयंकर छत्रु है । विषयसुखको भावना ही शत्रु है । जगत 
छा गए दूसरा जीए छत्रु नही है, यह जीव तो प्ज्ञानी है। धपनी प्रशानदरशाम्े उल्टा 'बुद्धि 
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करके घ्ाज यह उसके विरोधमे है तो यह ही जीव फल श्र्थत्‌ कभी भी उसका अ्रत्यन्त 
मिन्न वन जायगा | तो इसकी शखुता मिप्रयाका तो ठिकाना ही नहीं है, कोई उसका प्राधार 
ही पक्का नहीं है । उस जीवकों प्रपने मनके खिलाफ शोई बाल दिखती है. मो यह उसया 
शत्र बन जाता है धोर शपने मनके झनुकूल कोई बात नजर आती है तो मित्र बन जाता 
है । | हहरके जीव कोई किसेके शब्बु अथवा भित्त नहीं है उसमें अदल बदल भी चलती है, 
प्रोर वास्तविकता भी नहीं है, पर यह विधयमुर इस जीवका ही तो एरिशमन 9, कोई यह 
वाहरी चीज नहीं है, नैमित्तिक प्रवश्य है, सो ये विपगुख केबल क्षोभऱों ही उत्पन्न करते 
हैं। विषय युख पानेसे पहले क्षोभ, विप्रयसुस पानके समयमे क्षोभ, विपयशुश भोग लेनेके 
पश्चात्‌ भी क्षोम । तो ये विधयपुल नियमत जीवों कष्ट ही उत्वस्त करते है । पे चाहे वाट 
मानें या ने मानें, यदि कष्ट नही मानते तो यह सो प्लौर भी बढ़ा कर है । मिश्यात्वह्ा वष्ट 
बडा भयंकर होता है । तो मेरा वास्तविक शत्रु तो विधयमुस है । इन विपयमसुरोसे विरक्त 
होवे तो ये विपयसुख भी हैरान हो जायेंगे । इनका >डूडा ने जम पायगा श्रीर मे सदाके 
लिए विदा हो जायेंगे श्रौर इनके बिंदा होते ही आात्मामे अनतः बसा हम्ा सहज ब्शुद्ध परम 
प्राल्हाद रूप प्रानन्द इसके प्रकट हो जायगा । सो यह ज्ञानी भावना करता है पिजब तक 
मैं मुक्तिको न प्राप्त करलू तब तक गरी विपयमुससे विरक्ति रहे, श्र्थात्‌ उन विफ मुखोंसे 
उपयोग हटा रहे जिससे मेरे सहज स्वाबीन ग्रात्मीय आनन्दकी प्राप्ति हो जाय । 

मुमुक्षुकी सर्व जीवोमे मिन्नताकी भावना--पड्नेन्द्रिय और मनये विपयोकों असार 
जानकर उनमे इस मुमुक्षुता चित्त हट गया है तो श्ब यह आत्मायी श्रोर अभिमुख हे रहा। 
इस समोचीन कार्यके साधक कुछ अवस्थावोकी यह भावना भा रहा है। मेरा ममस्त प्राणियों 
में मिनत्रताका परिणाम हो । कोई प्राणी मेरे लिए श्रपराधी न जचे । जो कोई भी प्रापी कुछ 
विरोधकी भावना रख्बता है तो वह अपने कर्मोद्यके अनुसार अपनेमे तचैमित्तिक परिणमा करर 
ता है। वस्तुत वह भी झात्मा निरपराध है श्रर्थात्‌ स्वभावसे कोई अपराध नहीं, कोई वि- 
कार नही, ऐसा निरखने वाले किसी भी प्राणीमे शन्नुवाका या विरोधका भाव नहीं रख सक- 
ता। सो सर्व जीवोमे मेरा मित्रताका परिणाम हो । मिम्रतामे किसी भी प्रकारसे दुश्का 
काम नही जुटाया जाता । मित्रताका लक्षण ही यह बताया है, दु खानुत्पत्यभिलाषो मेत्री । 
दुख श्रनुत्पत्तिकी श्रभिलापा रखना ग्रर्थात्‌ इस जीवको दु ख उत्पन्त न हो, ऐसी मनमे, इमि- 
लाषा होनेको मित्रता कहते है । स्व जीव स्वरूपतः ज्ञानमय हैं, आनन्दमय है निरपरा४ हैं 
ऐसे ही उनमे विकास बने, ऐसा इच्छा रखता है यह साधक, जो अपने आपमे चाह रहाहै। 
मित्रतामे यह होता हो है कि जो बात अपनेको इष्ट होती/है उस ही की भावना दूसरेके विए 


! 
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होती है । सर्व जीवोकों जब अपने स्वरूपके समान समझा है तो सर्व जीवोमे भिश्रता होना 
स्वाभाविक ही बात है । यह ज्ञानी साधक सर्व जीवोमे मित्रताकी भावना कर रहा हैँ । 
मुमुक्षुक श्ुतिशक्तिके लाभकी अभिलांदा--विषय सुखकी रच भी भावना न रहे, 

ऐसा निलेंप शुद्ध आत्मा बने, इस कार्यके लिए अनेक योग्य उपाय साधक है, उनमे शुत्तिका 
पोरुष भी एक साधक है । ज्ञान प्राप्त करना, शास्त्र पढ़ना, उपदेश सुनना, अ्रनुभवी पुरुषोकी: 
वाणी सुनकर उसका मनन करता, श्रौर उस उपदेशपर श्रपनेको चलाना, ऐसी भावना बनती 
है । सो यह साधक श्रुतिकी हुढ भावता रख रहा कि मेरेमे श्रुतज्ञान और उसके अनुसार भर* 
योग मेरेमे टढ रहे । जीवका हित श्रुत्तिसे प्राप्त होता है । देशनालब्धिमे श्रुतिकी ही तो विशे- 
षता है । सभी जोबोको सम्यक्त्व प्राप्त करनेसे प०चलब्धि ग्रनिवार्य है। पञ्चलब्धि पाये 
बिना जीव सम्यवत्व प्राप्त नही कर सकता । उनमेसे क्षयोपशमलब्धि तो प्रायः अ्यत्तसाध्य 
है । जो इुछ भी थोडा परिणामका प्रयोग चलता है वह न कुछके बराबर है । इस जीवको 
कर्मस्थित्यां और उनका गनुभाग विचित्र प्रकारकी श्रपती स्थितियोमे फैल जाता है । तो 
ग्नेक भवोके बाँधे हुए कर्म पूर्वके प्रति समयसे प्रनेक सागरों पहलेके भी बाँघे हुए कर्म 
अपनी स्थितिके श्रशपर उदित होते है । तो उस उदित निषेकमें कैसा अनुभाग आ्राता है, वह 

विचित्र हो जाता है । यो कभी मंद अनुभाग श्राया श्र उस कालमे इस जीवके कुछ विशुद्ध 

परिणा३ बढ़ें तो यह कल्याणका मार्ग प्रारम्भ कर लेता है| जैसे कि किसी नदीमे बडा तेज 

बढाव १ल रहा है, कोई मनुष्य उसको पार कर रहा है उस बीच बहाव कम हो जाय, वेग 

छोटा ही जाय तो उस हल्के वेगमे उस पुरुषका साहस बन जाता है। और पुरुषार्थ बन 

जाता है कि वह नदीको पार करले । तो ऐसे ही क्षयोपशमलब्धि होने पर इस जीवका 

पुरुष चलता है | उससे विश्वुद्धि बढती है श्रौर उच्त विशुद्धि बढने पर आचाय॑ गुरुजनोंकी 

देशनको घारण करनेकी योग्यता थ्रा जाती है। उस देशनतालब्बिमें श्रुतिका हो तो लाभ है । 

तो 7ह साधक भावना करता है क्रि में श्ुतिमें खुब हृढ़ रहे । 

आत्महिताभिलाषीके प्रशमभावकी भावना--शान्त परिणशामका होना एक जोवका 

विश्ष महत्त्वशाली कदम है । अज्ञानी जीवोको यह म्रम बना है कि किसी भी कार्यक्रो हम 

क्र और उद्दण्डताके बलसे सिद्ध कर लेते है । क्रोध, उद्दण्डता होने पर कोई काये सिद्ध 

भी हो जाय तो वह पूर्वकृत पुण्यका तीन्र उदय था, सो वह सिद्ध हो गया, पर क्रोध उद्ृद- 

ण्तासे कोई सिद्धि नही होती । वह तो पापभाव है। वहाँ तो पापकर्मका बच है तो यह 

वहा जा सकता है कि जो सिद्धि होनेको थी उसमे कमी हो गई । प्रशमभाव कोई पुरुष-भेरे 

पति विरोध कर रहा है तो भी मेरा उसके प्रति बदलाका भाव न आये और उसको: क्षमा 
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कर सक्‌ प्रौर भेरेमे प्रशम भाव बना रहे । सहज शुद्ध आत्माको अनुभूति प्रशमभ्नाव पूर्वक 
ही हो पाती है । किसी भी कषायका वेग होनेमे, वरतनामे इस जीवको स्वानुभृतिकी पात्रता 
नही रहती । कषाय शाघ्त हो, ऐसा प्रशमभाव बिराजा हो तो उसका उपयोग सहज शुद्ध 
श्रात्माकों अ्रनुभूतिके लिए चलता है, क्योकि श्रनुभूतिमे ज्ञानसे ज्ञानमे ज्ञान|ही हो, यह 
स्थिति हुम्नमा करती है । तो ऐसी स्थिति पानैके लिए ज्ञान शुद्ध होना चाहिए ना ? श्र 
ज्ञानकी शुद्धता कषायके शान्त होनेसे ही होती है । प्रतः यह प्ताधक ग्रात्महितक़ि लिए भा- 
वना कर रहा है कि मैं शम परिणाममे खूब हढ रहु । कितनी हो घटनाये विर॑द्ध आ्रायें तो 
भी तत्त्वज्ञानके बलसे मेरी शान्तिमे, कषायशमनमे बाघा न आये । 
आत्मकल्याणार्थिके यम नियमको हढताकी भावचा--यह साधक ग्रात्मामिमुख रहने 
के लिए भावना कर रहा है कि मैने जो यम और नियम धारण किया है उनमे खू रह! 
यमका मतलब है यावज्जीव पाप कर्मोका त्याग करता | श्रौर, नियमका मतलब है #छ अ्रवधि 
लेकर विशेष विरति धारण करना । नियम भी यमको एक श्रेणी है, यह कुछ समाको लेकर 
है । यम यावज्जीव है, पर त्याग भावना दोनोमे ही चल रहो है | जो भी ब्रत सय्प धारण 
किया है उस ब्रत परिणाममे मैं सदा हृढ रहू, स्खलित न होऊँ, ऐसी भावना साध 5 रहा 
है। ब्रत सयम गआत्माका हितकारी कदम है, यदि यह किसी निय्ममें शिथिल बने और सोच ले 
कि कया हज है, पीछे ठीक कर लेंगे, प्रायश्चित्त कर लेंगे शुद्धि हो जायगी, श्रभी प्रह एक 
स्थिति है इसलिए नियमका भग होने दो । एक बार भग किया, प्रायश्चित्तसे शुद्ध है गए । 
दूसरी बार भो शुद्ध हो सकटा है। श्र ऐसा भग कई बार बने तब तो फिर उसमे यिमकी 
पात्रता नही रह पाती | कि्दी भी समय वह उन नियम ब्रतोको एकदम छोड सकता हैं। ऐसी 
शिथिलता निरन्तर वी रहती है। सो साधक भावना कर रहा है कि मैंते जो पाऊंमेका 
त्याग किया है और प्रच्छे कार्यके घारणका नियम किया है सो मेरा यह यम भोर तियम 
खूब हृढ रहे तोकि मै प्रात्माभिमुख रहनेमे निविघृनतया सफल हो संकू । 
आत्महिताथीका परदोषवादले मौनत्वका प्रयोग--साधक जानता है कि किसीके गरेष 
को बोलना यह एक ऐसा प्रनर्थ कदम है कि जिसमे यह भी रीता हो जाता है शोर द्वरे 
लोगोके द्वारा सदँव उपद्रव होनेकी शका ब्रनी रहती है । जिन पुरुषोके दूसरोके दोष कौते 
रहनेकी प्रकृति बनी रहती है वे पुरुष आचररामे हीन है झ्जौर सर्दव विपत्तियोका बोक ! 
हुए हैं। जब किसीके दोषका वर्णन करता है कोई तब उसके ज्ञानमे दोषका स्वरूप तो आाः 
ही है और जब ज्ञानमे दोषका स्वरूप समाया है तो वह ज्ञान उस कालमे सदोष बन गया 
तो सर्वप्रथम तो दूसरेके दोष कहने वालेने श्रपनेको सदोष बनाया, फिर वह जब दोष कह 


गाथा २१ रे 


है तो सुनने वालोके चित्तसे उसके प्रति उपेक्षा हों जाती है याने उसमे आ्रोस्था नहीं रहती 
है कि यह सज्जन पुरुष है । सुनने दाले लोग जानते है कि इसको दोषवादमे बडी उम्रग 
बनी रहती है | यह तो उदार नही है, प्रतुदार है । तीसरी श्रापत्ति यह है कि जिसके दोष 
कहे गए है वह पुरुष जब जान जाता है कि यह पुरुष मेरी निन्‍दा करता फिरता है तो वह 
उसका कठिन शत्रु हो जाता है श्रोद उप्तका अपमान करनेके लिए, पीटनेके लिए, बध करनेके 
लिए श्रपनों इच्छाये बनाता है, साहस करता है भोर ऐसा ही ब्ारस्म कर देता है। तो 
दूसरेके दोष कहनेमे अन्तरंगमे भी हानि है, बहिरगमे भी हानि है। तो जो आआात्मा- 
भिमुख होना चाह रहा है वह भावता कर रहा कि मेरा दूधरोके दोष कहनेमे मौन भाव 
रहे । कभी इसरोके दोष मेरे मुखसे न निकले । दूसरोक्रे दोष कहनेसे में गू गा हो जाऊ, 
ऐसा साथव गआत्महितके लिए भावना कर रहा है । ये सब भावनायें जो कही गई है ये 
बिपयसुखके निराकरणमे साक्षात्‌ अथवा परम्परया कारण बनती है । जिनका चित्त विशुद्ध 
है, आत्मावो ओर लगनेकी जिनको सुगमता है ऐसे पुरुष इच्द्रियविषयोकों श्रोर मनके विषयो 
को सुगमत्ा दूर कर डालते है, तो उन विषयसुखोके निराकरणके लिए ये सब भावनाये 
साधन हे तौर उन विपयसुखोसे उत्कृ.्ट शाश्वत आानन्दकी प्राष्तिमि बढनेके लिए उसका 
कदम बढा रहता है । 

[पुक्षुक बोधिलाभक्की भावता--यह साधक भावना कर रहा है कि मुझे बोधिका 
लाभ हो। बोचि रत्तत्रयभ्नावकों कहते है। श्रात्माके सहज स्वरूपका विश्वास और उस तवि- 
एचय सयक्त्वकी साधक सप्त तत्वोक़े यथार्थ श्रद्धान, देव, शास्त्र, गुरुका विनय श्रनायतनों 
से उपेक्ष इच भावोकी अभ्यर्थना कर रहा है कि ऐसा भाव मेरा बना रहे, जिसके प्रसादसे 
कभी पिविकल्प समाधि पाकर मुक्तिको प्राप्त कर लू। यथाथे विश्वास सहित जो ग्ात्म- 
तत्वकाअधिगम है वह सम्यम्जञान कहलाता है । सहो ज्ञान और सम्यग्ज्ञानमे कुछ अन्तर 
है | स्यग्द्शनसे पहले जो ज्ञान है वह भी सही ज्ञान है । कही विपरीत ज्ञानसे सम्यक्त्वको 
उत्पी नहीं हुआ करती । ७ तत्वोका ज्ञान, देव, शास्त्र, गुरुके स्वरूपका ज्ञान यह ॒सही 
हो त तो सम्यक्‍्त्व प्राप्त हो, पर सम्बधत्व प्राप्तिसि पहले उत सही ज्ञानोक्े समय सही 
श्रात्स्वरूपकी अ्रनुभूति भोर प्रतीति नहीं है इस कारण उन्हें सम्यग्शान न कहेंगे । पर उन 
पहीज्ञानोके प्रसादसे सनन्‍्यकत्वका लाभ होते ही बह सही ज्ञान सस्यग्ज्ान हो जाता है श्रौर 
जेर सहज ब्रात्मस्वरूपफा दर्शन हुआ, जैसा उवका सम्यक बोध हुआ उस हो प्रकार ग्ा- 
चश बने श्र्थात्‌ ऐसा ही ज्ञाता हृष्टा रहे वह है सम्यक्चारित्र । तो यह साधक विषयसुख 
निकरण प्रकरणके अन्तमे अपने हितके लिए भावना कर रहा है कि जब तक मे मुक्तिकों 


3] युभाषित रत्नसदोह प्रवचन 


प्राप्त न होऊ तब तक मेरेकी बोधिका लाभ वना रहे । 

कोपो$स्ति यस्य मचुजरय निमित्तमुक्तों नो तस्य को5पि कुरुने बुणिनोउयि भवित । 

प्राशीविष भजत्ति को ननु बदशूक नानांग्ररोगशमिना सशिनापि युक्त ॥२/॥ 

फ्रोधी पर पचुरायकी प्रसंशग्ता--छा उप्त छद्से कोधके निराकरगांका प्रकरण 

चल रहा है | क्रोध ऐसा दुः:खदायी विकार है कि जिमसे क्रोध हो ऐसा पुरुष यदि गुणवान 
भी हो तो भी उसके प्रति, लोगोकी झ्रात्या नही जमती प्रौर राव उससे शब्ूा बनी रहती 
है, न जाने उसे कब क्रोध श्रा जाय गौर उसके प्रति क्‍यासे क्या बर्ताव बारे । जिम मनुष्यके 
कोध बना रहता है । जो मनुष्य बात तातपे क्रोध करता है, कोई निमित्त भी न हो, कोई 
खास विशेष कारण भी नहीं है फिर भी जिसके क्रोध करनेकी झ्रादत बनी रहती है वह 
अपने भ्रापको भी दूं खी करता है श्रीर दूसरे मनुष्योकी भी दु.खी करता है । क्रात्री मनुष्य 
चाहे श्रनक गुणोका भण्डार भी क्यों व हो । दूसरे कोई पुरुष उसकी भक्ति सेवा सुभुपा नहीं 
कर सकते, व० कि लोगोको उससे अ्रशान्तिकों झ्राशा रहती हैं । पता नही कदर यह कुद्ध हो 
जाय और मेरे साथ यह क्या बर्ताव करने लगे । यह तो सत्र व्यावहारिक वात है। झाप 
सबके उपयोगों उतरी हुई बात है । जिस पुरुषको कोध करनेकी आ्रादत है उस पुरुके प्रति 
दूसरा कोई लगाव नहीं रख सठ्ता । सभी उससे दुर रहना चाहते ताकि मेरे र कोई 
विपत्ति न्आ जाय । सो क्रोधी पुरुष श्रनेक गुणोका भण्डार हो तो भी वह वैवनीय 


नही है । ] 
गुणभण्डार होनेपर भी ऋोधीके प्रति अनुरागकी श्रसंभवताका हृशन्त द्वारा (सर्पन- 
जैसे एक दद शूक जातिका महान विषधर सप॑ होता है । उस सर्पके फणमे मणि होगी है, 
जैसे गजमुक्ता बताया जाता है । किसी किसी हायीके मस्तकमे मोती भी होते है, तो अखिर 
वे मोती बनते हो तो है | समुद्रमे किसी किसी सीपमे जब कि किसी भले समयमे कोईमेघ 
की बंद पड जाय तो उसका ससर्ग पाकर वहांके स्कधोकी मशिरूप रचना हो जातीहै । 
उसे कहते है भुक्तामरिण । तो जब सीपोमे मोती बन जाते है तो गजके मस्तकमे भी गती 
हो तो इसमे श्राश्वर्यकी क्या बात ? श्रौर, किसी विशिष्ट सर्पके फरामे भी मोती हो तो! ह 
भी सम्भव है । तो किसी विशाल विषधर सर्पके फणमे मरण्णि होती है जो कि बडी श्रमृथ 
होती है तो भी उस सपंको कोई नही पकड़ता है । क्योकि वह सपप हानि पहुचाता है। ब 
विषैला होता है। थोडा भी छू जानेपर वह छूने वालेको काट लेता है, उसका मरण हो जा 
है । तो ऐसा सर्प जिसमे मण्णि पडी हो फिर भो वह भयकर क्रोधी मृत्युकारों होनेसे | 
नही होता, उसे कोई पकडना भी नही चाहता । तो ऐसे उस महान विषघरके समान ६ 


गाथा २३ न 


विषको रखने वाले पुरुष चाहे क्तिने ही अपूर्व गुणोके धारी हो फिर भी उनको सेवा सुश्रुषा 
करनेमे लोगेको हिंचक रहती है । 
सब गुग मस्स कर देने बाले क्रोध ज्वालाके शमनसे ही अपना विवेक--यह क्रोध 
एक विकट ज्वाला है जिसमे सारे गुण भस्म हो जाते है और यह भी जीवन भर दृःखी रहता 
है । घरोमे देख लो, जो पुरुष या स्त्री क्रोध करनेकी ही आ्रादत बनाये रहते है तो घरमे रह- 
कर भी वेदु खो, बाहर जाकर भी दुखी । उनका सारा जीवन क्लेशमय होता है । क्रोध 
करते समः बुद्धि ठीक काम नहों देती, तत्र ही तो चतुर लोग मुकदमेकी सुनाईके समय प्रति 
पक्षीके वगेलके बिरुद्ध अटपट बात भी बोलते है ताकि इसमे क्रोध श्रा जाय, फिर यह सही 
तरहसे वग़लत न कर सके । क्रोधी पुरुष चाहे ग्ृहस्थ हो, श्रावक हो, साधु हो, त्यागी हो, 
जो भी ह, क्रोधमे होनेके कारणा उसके वचन सही नहीं निकलते और यह देखा भी होगा 
कि जिसे तोजन् क्रोध श्राता हो वह जब बोलता है तो उसके वचन साफ नहीं निकलते । 
ग्रोौठ प्रवट फडफडाते है, जिह्दा टेढ़ी मेढी चलती है । वे शब्द स्पष्ट हो ही नही पाते । तो 
फ्रोषकाम्भाव मनपर भी है, वचनपर भी है और कायपर भी है। क्रोधी पुरुषके हाय पैर 
कॉपने 'गते है, वह सही ढंगसे खडा भी नहीं हो पाता । तो जैसे क्रोषका अ्रसर मन, वचन 
काय ए भी पडे तो समभ्रिये कि उस क्रोधका दुष्प्रभाव जिसको क्रोध प्राप्त हुआ है उस 
आत्मार कितना पड जाता है। तब हो तो बताया है कि क्रोधमे सब गुण भस्म हो जाते 
हैं । गो क्रोध करनेसे इस लोकमें भी हानि है और तत्काल पापबंध होनेसे परलोकमे 
भी हन होती है । सी आत्महित चाहने वाले ज्ञानी पुरुष इस क्रोधभावके त्यागके लिए श्रनेक 
पोरु करते है मगर सब पौरुषोमे प्रधान पोरुष है तत्त्वज्ञान । मै ज्ञानमात्र हु, ज्ञाता द्रष्ट 
रह' यही इसको वास्तविक वृत्ति है, इसमे विकारका प्रत्रेश नहीं है। ये विकार तो, ये 
क्रोदिक तो कमेंके अ्नुभागसे कलक रहे है, ये मेरे स्वरूप नही है, इस प्रकार जो विकार 
सेत्रविक्त अपने आत्माके सहज स्वरूपको निरखता है उससे ही यह वास्तविक उपाय बनता 
हैऐसा ज्ञान जगता है कि जहाँ फिर क्रोधके ठहरनेकी, आनेकी, पनपने की गुन्नाइश नही 
सी । सो यह साधक सर्व पीरुष पूर्वक इस क्रोचपर विजय पानेका मुख्य ध्यान रखता है । 
पुण्य चित्त ब्रततपोनियमोपवासी: क्रोध, क्षणोत दहत्ती घनवद्धताश: । 
मत्वेति तस्थ वशमेति न यो महात्मा तस्याभिवृद्धि मुपयाति नरस्य पुष्य ॥२३॥। 
ऋषधारिन द्वारा ब्रतसखित पुण्यका दहन--यहाँ इस प्रकरणमे क्रोध दूर करनेका 
पदेश किया गया है। क्रोध ऐसी विकट ज्वाला है कि जिस ज्वालोसे किया हुआ पुण्य सब 
ह हो जाता है। वतके धारणसे विशेष पुण्यबध तो होता ही है ।यद्यपि ब्नतमे विरिक्तिका भाव 


ध्प समुभाषित रनसदोह प्रवघन 
है आर विशक्तिम कोई कर्मबध न होना बाहिए, पर ब्रतमे विरक्तिके साथ व्रतोका भाव है । 
जैसे सहिला महाव्रतमे हिष्ाका त्याग किया है तो झाथग्रे यह ऋात लगी है कि दया झप 
प्रवृति करता । किसी को हिंसा न हो ऐसे मत, घचन, कायकी प्रवृत्ति रखना पौर इसी 
क्रारण उसे शुभ शाश्रव कहा गया है। मार विरक्तिमे ब्रतका नाम नहीं श्रात । रागका 
अ्रभाव जहाँ हैं वहाँ तो निविकल्प छममाधि ६ । जहां ब्रत है वहां साथसे प्रवृत्ति है श्रौर उस 
शुभ प्रवृत्तिसि, उस शुभ भावसे पुष्यक्ता बंध होता है. यो यह कोष जब घाता है। तो यह 
क्रोध ज्वाला इस पुण्यकोी भस्म कर देती है। क्रोध कणय कितना बध्ठा कलक है, कीसी श 
भुत भ्रत्नि हे कि जिसमें यह जीव व्याकुल हो जाता है । उस क्रोपकों दूर बरनेमे ही 
प्रोत्माका हित है । 
प्ोणारित द्वार तपःसब्यित पुण्पका सहन--इस जीवने तपश्चरणा हारापुण्यबंद 
किया । तपश्चरण भी कर्मनिर्जराका कारण होता है, क्योंकि इच्छावोका निरोध ना ही 
तप है । जहां इच्छायें दूर हुई कि वहा तो रायाश दूर हुआ ओर जितने श्रशमे ग दर 
होता है उतने अशमे उसकी निर्जया चलती है, पर तपको भावना, तपरछूप प्रवृत्ति| ह॒पके 
छाथ जो 6ुछ भी छुभ राग चला उसके कारण पुण्यका बच हुप्ना । तो ऐसे पुण्यको | यह 
क्रोध समाप्त कर देता है । द्वींपायनमुनि सम्यस्हृष्टि मुनि थे। भिथ्याहष्टि सुनिको जिस 
ऋष्धि नही प्राप्त होती । उनके सम्यक्त्व था, सही सुनि थे, उत्तका इतना विशुद्धभां था 
कि जिसके प्रतापसे उनको त॑जस ऋद्धि प्राप्त हुई थी । तंजस ऋद्धिके बलते दो तर हर 
बातें होती है । यदि किसी पर कृपा करें वे मुनि तो उसका भला हो जाय, नगरका ला 
हो जाय, दुर्भिक्ष दूर हो जाय, रोग शान्‍्त हो जाय. और कदावित उस युनिकों क्रो | 
जाय तो उस नगरको भस्म कर दे, ऐसा तेजस शरीर निकलता है। तो जब उनको 
थाया द्वारिकापुरीम युवकोके उपद्रवके कारण तो बाँये कधेसे उनका तेजस शरीर प्रकृष् 
धघौर शारी तगरीवों भ्रस्म कर दिया प्रोर खुद भी भस्म हो गए प्ोर बही मरण क 
मर्मे गए । तो क्रोध एक ऐसी विकट छवाला है कि किए कराये भले कामको भस्म वे 
देता है 
तियण एवं उपवास हरा सथ्ित पुण्पक्षा फ्रोधाग्ति द्वारा दहुन--जीवनमे धने 
प्रफाएके निधस किए जाते है। उन निष्मोसे प्ाक्माकी भलाई है। को! नियम का 
होता है. कोई कुछ कालके लिए होता है । नियम वही पुरुष कर पाता हैं जिसको कि खोटे 
कामोमे विरक्ति हुई है । तो नियमोके द्वारा नियमरूप प्रवृत्तिके द्वारा इस जीवने पुण्यवंघ 
किया, पर क्रोध श्रा जाय उसको तो वह घारा८प्रुण्यवघ भस्म हो जाता पुण्प पापरूष 
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हो जाय तो यह पुण्य भी भस्म हुमा ही तो कहलाया । उपवास किये जाते है श्रात्मशाल्विके 
लिए । उपवासका बन्वर्थ है उप मायगें समीप वास मायने बसना श्रात्माके समीपमे अपने उप 
योगको बसाना उपवास कहलाता है। उपवाहमे अपना उपयोग, ध्यान, प्रात्माकी चोर 
रहता चाहिये | उस उपवासका प्रयोजन यह है कि यह मुसुक्षु यह प्रभिलाषा करता हैं कि 
मणझकों दूसरेके सम्बन्धका विकल्प भी वे करता चाहिए । श्राहार करनेसे बडा विकेल्पजाल 
चलता है। जो भक्षण किया जा रहा हैं उसमे चित्त रहता है। भ्ब अच्छा लगा, प्ब 
कड़वा लगा, उसे राग तो होता ही है, तो इस विकल्प जालसे बचनेके लिए उपवास ग्रहण 
किया जाता है । साथ हो उपवासमें यह ध्यान रहता हैं कि ग्राह्मर करनेसे कुछ न कुछ प्रा- 
लस्य श्राता है । तत्काल आलस्य झाता है । तो उस घालस्यसे भी बचे, विकल्पसे भी बचे 
श्रौर हमारा सारा समय पर्मष्यानमे जाय, ऐसी जिसको प्रात्माकी धुन हुईं है वह उपवादध 
किया करता है श्रौर इस प्रयोजवके बिना जो श्रन्य किसी ध्येयसे उपवास किए जाते है ज॑से 
कि लोग जान जायें कि इन्होने उपवास किया ये बडे तपर्वी है'“तो वे उपवास वास्तविक 
उपचास नहीं है। उपवासके द्वारा पुण्यबंध हुआ, फिपए यदि किसी समय उसे क्रोध श्रा जाय 
तो वह क्रोध उस पुण्यकों भस्म कर देता हैं 

.... कोष न होनेसे द्तादिको सार्थकता-यहाँ यह शिक्षा लेना कि जो ब्रतमे, तपमे 

नियमसे, उपवोसमे अपतो साधता बनाता है उसकों यह खुयाल अधिक रखना चाहिए कि 

किसी भी बात पर सयोगपर फ्रोधघ न भाना चाहिए। यद्दि क्रोधवर विजय किया है तो 

उसके ज्ञत रुपम श्रादिक सार्थक है श्रीर क्रोधादिक हो तो निरथंक,है | जैसे ग्ृहस्थीमे शुद्ध 

चोका शुद्ध होकर बनाते है ओर उसमे छुवालछुतका बहुत शभ्रधिक विचार किया करते है । 

कोई छू न जाय ठीक है छूनेसे बचना अच्छा हो है मगर देखनेमे श्राता कि किसी बच्चे 
यदि छू लिया तो इतना तेज गुस्सा श्रा जाता है कि दूसरोकों श्लाफत स्रो श्रा जाती । श्रब 
घह बधलावों कि किसी दूसरे ने छू लिया उससे प्पविश्रता प्रायी या इसमे खुदमे क्रोध जगा 
उससे छपवित्रता झ्ायी । पविश्नता धोर धपविश्वता तो प्रात्माकी निरखना चाहिये । हो यह 
ध्यान रखना प्ावश्यक है धर्मार्थी पुरुषोको कि, किसी भी प्रसगमे क्रोधषभाव न जगे । फ़ोध 
ने जगना यही तो उसके घधर्मात्मापनका चिन्हु है । शाचकी हढता श्लौर निविकल्पताका परि- 
जय है | जिसका ज्ञान निर्बेल है, वस्तुस्वातत्यका परिचय नहीं है, हढ़ विकल्प उठ बैठते है 
परके हारा परसे कुछ माना जानेंका, उनके कोध शीघक्ष जगता है औऔर जिन्होंने वस्तुके 
स्वड्पका सही निर्णय रखा है उन्हें फ्रोध नही जय पाता । दो क्रोध एक ऐसी विक्रट ज्वाला 
है कि बढ़े पृण्यको भी यह कोध सहसा भष्म फर देता है। जैसे कि विकट प्रग्ति ईंधवको 
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शोधत्र खनम कर देतो हैं। सो घर्मके श्रभिलाषो पुरुषोको यह समभ कर क्रोधके वशमे न 
श्राना चाहिए । जो महात्मा क्रोधके वशमे नहीं आ्रात्ता उसका पुण्य वृद्धिको प्राप्त होता है । 

पृण्यक्ती भी चाहु न करके धर्मधारणका कर्तव्य--यहु एक साधारणशतया उपदेश है। 
वैसे तो पुण्यकी भी चाह ने करना चाहिए। पापके फलमे दुर्गतियोमे जन्म होता 
है। दुदंश।यें मिलती है तो पुण्यके उदयमे क्या मिलता है ? इश्ट सम्पदा समागम प्राप्त होते 
है, उसकी प्राप्तिम इसका उपयोग कसा बनता है ? किसीका अहकार रूप, किसीका चिन्ता 
रूप । आखिर बाह्य समागमोसे कष्ट ही भ्राप्त होता है । तृष्णा एक ऐसी बुरी लत है कि किसी 
भी स्थितिमें मनुप्य पहुच जाय वहाँ वह अपनेको होच ही समझता है। अपनेको चिन्तातुर 
बना लेता है, मेरेंकी कुछ नहीं मिला । श्र मिलना चाहिए । वह सब भूल जाता है कि 
अनेक लोग हमसे भी कितनी छोटी स्थितिमे रहकर यगुुजारा करते हे । बराबर धर्मंध्यान भो 
बनाये रहते है। इनसे तो कई गुना अधिक सम्पदा मेरे पास है। कौन सा कष्ट है ? मगर 
कितना ही वैभव मिले फिर कल्पनायें करके वह अपनेमे कष्ट हो श्रतुमंव करता है कि ग्रभी 
मेरेफो कुछ नही है। पुण्यके उदयमें यह इल्लत मिल जाती है । तृष्सों कोच करेगा ? जिस 
के पृष्योदय है और समागम अच्छा मिला है तृष्णा उसके जगेगी अधिक । जो गरोब है, छोटी 
स्थितिका है उसके तृष्णा किचनी सी जग्रेगी ? कल (अगले दिन) के लायक कमायी हो जाय 
कि खाना खा सके या और झौर भी खर्च चला सके, मगर वेभववान पुरुषको तृष्णा श्रथाह 
हुआ करती है । जो ज्ञानी पुरुष है वह ही वैभवको पाकर तृष्णासे दुर रहता है । ज्ञानबल 
बिना इस कलकसे बचना बडा कठिन है । तो यो पाप श्रौर पुण्य दोनो ही ससाररूप है, पर 
स्थिति ही ऐसी हैं कि यदि खोटे भाव बनते है तो पापरस बढता है, पुण्य भस्म होता है । 
इसलिए खोदे भावमे क्‍या मिलता है वह बात बत्तायी जा रहो है । तो क्रोध एक खोटा भाव 
है, [उसके होने पर पाये हुए गुण, पाया हुआ पुण्य सब भस्म हो जाता है, इस कारण क्रोध 
से दूर होनेका ही उपाय करना, उसका उपाय है अपने स्वभावकी हृष्टि रखना । मैं तो क्रोध 
रहित हू । मेरे स्वरूपमे विकार कहाँ है ? यह तो चैतन्यमात्र है। इसका कार्य तो प्रति- 
भासमात्र है, ऐसे श्रविकार स्वरूप मुझ भ्रात्माके क्रोध क्‍यों जगे श्र्थात्‌ न जगे ऐसी भावना 
करना चाहिये | 

दोष न त॑ नुपतयो रिपवो$पि रुष्टा कुर्वंति फेसरिकरीद्रमहोरगा वा । 

धर्म निहत्य भवकाननदावर्बन्हि य दोषमच्र विदघाति नरस्य रोष ॥२४॥ 

ऋषसे दुष्ट नृुपतियोसे सी अधिक पुदुषकोी विघातकारिता--मनुष्यका क्रोध उस 
दोपको उत्पन्न करता है जिस दोपके कारण इस भयमे भी कष्ट होता | अ्रगले भवमे भी कष्ट 


गाथा २४ भैि 


होता । जीवका जितना श्रहित क्रोध करता है उतना अहित दुनियाका कुछ भी समाग्म 
'नहीं करता । किसी राजाकों क्रोष् श्रा जाय बहुत किसी का बिगाड करनेका तो बह क्रूद 
राजा कितना बिगाड़ कर सकेगा ? अधिकसे अधिक घन छीन लेगा, अपने नगरसे भगां 
देगा । क्या करेगा क़ोघ करके पर यदि इम मचुष्यमे क्रोधविकार उत्पन्न हुत्रा तो यह तो 
धर्मबनको ही समाप्त कर देगा । जहाँ कोष्ठ है बहां धर्म कैसै टिक सकता ? एक भवमे 
ठःख दे सकेगा क़द्ध राजा भव भवमे दुख न दें सकेगा, पर यह क्रोध विकार इस धर्मको 
ध्वस्त कर देता हैं। जो धर्म सस्ार वनको जलानेके लिए अस्निके समान समर्थ है अर्थात्‌ 
ससारके कष्टोसे छुटकारा घर्ममाव ही दिला सकता है, ऐसे घर्मको क्रोध नप्ट कर डालता 
है जिससे कि भव भवमे इसको कष्ट भोगना पडता है । जीवका मिश्र मात्र धर्म है । यह बर्ड 
विपदा है जो किसी जीव पर ऐसा भाव बना है कि यह मेरा हितू है, यह मेरेको सुख देगा । 
इससे ही तो मेरा महत्त्व है, ऐसा जीवोके प्रति जो भाव बनता है यह भाव विपदा है, कलंक 
है, गरत्माकों कक्‍ल्याणसे वचित रखने वाला हैं और ऐसा भाव करके यह जीव पायगा वया ? 
कष्ट ही पायगा | घरोमे होता कया है ? बहुत काल तक आराम पाते है, आराम मानते है 
झौर बिसी भी समय किसी इष्टका वियोग हो जाता है तो वहाँ कष्ट उठाना पडता है । 
किसीका भी जीवन ऐसा नहीं हो पाता कि वह जीवनमे कल्पित सुख भी संदा सुख ही सुख 
पाता रहे और बीचमे कोई वष्ट वे उठाना पडे । सबके जीवनमे कोई न कोई कष्ट आ्राता 
है । क्यों झाता है यह कष्ट ? घमंदृष्टि न होने से ।, 
जीवका सच्चा भिन्न धर्म -- कभी कभी लोग ऐसा कह देते कि अ्म्रुक भाई बडा धर्म 
पालते है, सुबह नहा कर आते है, पुजा प्रक्षाल करते है, बडी भक्तिसे पूजा पढते है, लेकिन 
इनका कष्ट तो नहीं मिटा । दरिद्रता तो नहीं मिटी, श्रौर और प्रकारके उपद्रव तो नही 
मिटे । त्तो धर्मसे होता कुछ नही है, ऐसी शद्धा) करते है, मगर यह निर्णाय नहीं क्रिया कि 
उसने घ॒र्म किया कहाँ ? धर्म यदि करता तो उसको दु'ख हो ही नहीं सकता । ग्रब इस 
बातको विचारें कोई मनुष्य वास्तवसे घमंभाव करे दो क्या करेगा ? वह श्रपने श्रापमे ज्ञाता 
द्रष्टा मात्र श्रनुभव करेगा । मै चेतन परम पदार्थ हु, जिसका स्वभाव मात्र प्रतिभासका है । 
इृष्ट लगना, अनिष्ट लगना, तरग होना, विकल्प जगना, यह मेरे स्वछूपमें नहीं है । यह तो 
कलक है, विकार है । इस रूप मै नही हूँ, में अ्रविकार चैतन्पस्वरूप हैँ। ऐसी जो भाछता , 
भरेगा उसके प्रतापसे वहु झपने श्रापसे आनन्द पायगा, तुप्त रहेगा । ग्रब एकदम पृ्वपापके 
उदयसे ऐसे घर्मात्माके दरिद्रता भी झ्राये पर उसको तो रंच भी दु.ख नही है । वह तो 
श्रानन्दघन श्रात्माको निरखकर तृप्त हो रहा है, खाने पीनेको क्या श्राज इतनी तेज महगाई 
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है तो लोग सोचते है कि रोज-रोज १०) से कममे तो भोजन हो हो नही पाता | हिसाब 
भी लगा लो,घो, दूध, फल, सब्जी पगरहका मगर पध्ाज भी कोई घाहे तो १) मे भी पेट 
भर सकता है। उतना ही तृप्त हो सकता है जैसे कि बढ़े मिष्ठु रसीले भोजन करने वाला । 
दरिद्रता प्राये तो उससे ब्रिगाठ कया ? थोडेमे पेट भर लिया, साधारण कपडोमे रह लिया, 
पर यह धर्मात्मा अपने प्रात्मस्वरूपको हष्टि रखकर निरन्तर तुप्त रहता है। उसको दुःख 
कहां हुआ ? क्दाचित उसको ए्ृृप्ट पुप्न॒ मिश्र स्त्री जनोका, किसीका वियोग हो जाय तो 
चुकि उसकी धर्महप्टि है, प्रविकार प्रात्मरवरूप्रे श्रात्माका प्रनुभव है तो उसको इस 
स्थितिमे भी रच भी दु.ख नहीं है । तो जो वाघ्तथिक रीतिसे धर्मपादन कर रहा है उसको 
दुख हो ही नही सकता यह तो बात कही है उसकी जिस धर्मात्माके पूर्व संचित परापकर्म 
का उदय श्रा रहा है किस्तु [प्राय घर्मात्मा जनोके द्ारिद्रय हो, ये बातें नही हुमा करती । 
कोई त्तोन्न ही पापवध हो पहलेका तो ऐसा हो ,जाता है पर धर्मात्माको इससे भी कोई हानि 
नही है । तो ऐसा धर्म जो ससारके सकटोसे छुटा सकता है उस धर्मको नष्ट करके ग्रनेक 
श्राकुलता विकार दोषोको यह क्रोध उत्पन्त करता है । 

फोधमे दुष्टरिपु सिह सर्प भादिसे भी प्रधिक पुरुषक्ी विधातकारिता--क्रोध प्रात्मा 
का इतना तेज बिगाड करने वाला दुश्मन है जितना बिगाड़ प्न्य कोई नही कर सकता | 
घ॒स्तुता बिगाड तो खुद ही किया करता, पर व्यवहारमे जो कहा जा रहा उस हृष्टिसे भी 
देखें । तो बडासे बडा क्रूद्ध दुश्मन राजा भी इस मनुष्यका वह श्रहित नही कर पाता जैसा 
झह्दित इसका क्रोध कर बैठता है| कोई दुश्मन बहुत भ्रघिक फ्रंद् हो जाय श्रौर उसका दांव 
भी लग्रे तो श्रधिकसे अधिक वह वया बिगाड़ कर द्वेगा ? एक भवका मरगणा भी कर दे, 
इतना तक विगाड कर सकता है, पर उसकी परभवभे भी कोई गति है कया कि उसका 
बिगांड कर दे, किन्तु क्रोध जिससे कि धर्मंका ध्वस हुप्ना है वह तो भ्रभेक भवो तक पीडा दे 
सकता है। लोग डरते है सिह, हाथी, सांप प्रादिकस्ते, क्योकि इनसे खतरा है, श्रांणघात हो 
सकता है, पर ये सिंहादिक जानवर कितना हो छुड हो णायें तो वे क्रोधमे प्रधिकसे श्रघिक 
प्राणघाव कर देंगे, शरीरका विदारण कर देंगे, मगर एक भवमे ही वो कर सके, भव भवमे 
दु.खी कौन करने वाला है ? एक ध्रात्माका दुर्भाव | बो समझो कि जिन दुर्भावोके करते हुए 
भी मस्त रहते है । कौन जानता है कैसा ही प्रण्याथ करे, कैसा ही दूसरो पर प्रत्याचार करे, 
कैसा ही वह विषयोका लोलुपी बने, इच'प्रेनिक पापोमे रहने वाला पुरुष ध्पने प्रापका कितना 
बिगाड कर रहा है, यह बात इस मोही जीपके पित्तमे नहीं उत्तरती । दो काम एक साथ 
नहीं होते कि मोक्षमार्ग भी मिल जाय श्रौर ससारके ये सुख भी मिलते रहे । जिसे मोक्ष चा- 
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हिए उसे सांसारिक सुखोसे उपेक्षा करती ही पडेगी | यह त्रिकाल अससभव हे कि वंणयिक्क 
सुखोकी वाऊुछा भी रखे और कुछ ऊपरी ठगसे घम्मक्ते क्रियाकाण्ड करके चाहे कि मेरंको मीक्ष 
मिल जाय तो ये दो काम एक साथ नही हो सकते । झब यह निरणंय कर लें कि हमको ससार 
मे जन्म मरण करते रहना श्रच्छा है या इस शरीरसे, कर्मसे, विकारसे, इस ससारसे हटकर 
ग्रपने श्रापमे मग्तता पाना अच्छा है। जो बात भली हैं उसका लक्ष्य तो बना लें । उस पर 
जितना चलते बने उतना चलें, पर लक्ष्य रहेगा तो उसका कभी न कभी लाभ हो जायगा । 
गुरूजी सुनाते थे कि एक बार सिमरिया ग्रामके कुछ लोग सांभर ग्राम नमक खरीदने गए । 
वह गाँव कोई २०० मील पडता था। उस समय रेल मोटरके साधन तो थे नहीं सो बैल 
गाडियोसे गए। खैर वहाँसे नमक खरीदकर चल दिये, कोई एक मील ही चल पाये थे कि 
वे भ्रब यह कहते जा रहे थे कि साभर दूर सिमरिया नीरे याने जिस प्रोरसे सुख मोड लिया, 
जिधरको पीठ कर लिया वह दूर हो गया प्लौर जिम्न श्लौर मुख कर लिया वह निकट हो गया, 
जितना चलते जायेंगे उतना निकट हो हो होगा । सो लक्ष्य यही बन जाब तो ब्रात्मकल्याण 
बिल्कुल निकट है । 
यः कारणेत वितनोति रुषं मनुष्य' कोप प्रयाति शमन तद॒भोवतो&्स्य । 
यस्तन्न क्रुप्पति विनापि निमित्तमगी तो तस्य को$पि शमन विदधातुमीशः ॥२५॥ 
अकारण ही क्रोध करनेको प्रद्भतिवाले पुरुषके फोधके शमनकी प्रशवयता -- प्रनेक 
मनुष्य ऐसे होते है जो बिना कारणाके भी चित्तमे क्रोध बसाये रहते है। सूक्ष्म हृष्टिसि ऐसा 
होता नही है कि कुछ भी कारण न हो झौर क्रोध बसाये रहे लेकिन स्थुलरूपसे यह बात 
देखी जाती है कि किसी भी कुठुम्बपर, मिश्रपर, प्रन्य किसी भी प्राणीपर, क्रोधकी बात नहीं 
थ्रा रही है, कोई प्रतिकूल करने वाला सामने नही है तब भी वासना बसी रहती है इस कारण 
क्रोधका स्वभाव रहता है। सो यह देखा जाता है कि ऐसा क्रोधका स्वभाव रखने वाला पुरुष 
जिस किसी पर भी क्रोध करने लगता है तो उसने कारण बादमे बनाया । किसीने विरोध 
किया, निन्दाको, दुवंचन वोला तब क्रोध कषाय धायी। किसीके चित्तमे तो क्रोध बसा रहता 
है सो जिस चाहे पर क्रोध उतार दिया । उत्षकों लक्ष्यमे ले करके कह रहे है कि जो पुरुष 
बिना कोरणके ही क्रोध किया करते है उनके क्रोघका शमन करने के लिए कोई समर्थ नहीं 
है। हां कारण मिलनेपर क्रोध करता हो कोई तो कारण हट गया तो क्रोध भी दूर हो जाय 
गा किन्तु जिनकी प्रकृति बिना कारण ही क्रोध करनेकी है उनके क्रोधके शमनको करनेके 
लिए कोई समथे नही है | ऐसी धादत बनती है ध्ज्ञानीजनोकी । सो ऐसे क्रोधका दुःख मि- 
टान्तेके-लिए केवल एक ही उपाय है कि वह तत्त्वश्ञान करे । यथाथंता समझे और अपनी इस 
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ग्रादतको सतम करे । 
धेर्यें घुनाति विधुनोति मति क्षणेताराय करोति शिविनोंदुरे शरीर । 
परम हिनरित वचन विदधात्यदास्य कोपो ग्रहों रतिपतिमंदिर।मदश्य ॥२६॥। 
फोप ग्रहुको धं्बेध्वंयफता-- पैसे कि कामबासनाफा बेग श्राणय तो बह अपने छयेकों 
नष्ट कर देता है भान्तिकों उत्पन्त करता हैं। शन्य पुरुषों द्वेप करन लगता हू जिन्हें अपने 
विषयोभे बाघक समझता है ) घरीरके श्रज्र पत्रर हीले कर देता £ । धर्म वहाँ रहता नहीं । 
ऐसे ही इस गृहपिशाच कामके समान यह क्रोध भी इस मनुष्यके घैर्यकों चलित कर देता है । 
क्रोध होने पर विवेक नहीं रहता, दूमरोके विनाशका इसके नोव बन जाता $ । और उसके 
इतनी आतुरता उत्पुकता हो जाती है कि इसका विनाण जल्दी ही क्रिया जाय और क्रोध हो 
पर श्रपने योग्य कार्यके लिए भी घेर्य नहीं रहता । घैर्यका वास्तविक अर्थ क्‍या है ? यह शब्द 
बना है घीरसे । घोरमस्यभाव धैर्य, घीर पुरुषके परिशामको घैर्य कहते हैं और घीर कहते 
किसे है ? इसमे दो शब्द है--(१) घी श्रोर (२) र । थी तो सज्ञा है श्रौर र घातु है, जिस 
का अर्थ होता है थी रति ददादि इति घीर , जो परिणाम, जो भाव वृद्धि देवे उसे घोर ऊहते 
है | घैयंभाव ही बुद्धिकों विकसित करता है इस कारणा यह चुद्धि प्रदायक भाव है धंर्य । जब 
क्रोध जगता है तो इस मनुष्यक्रा घर्य समाप्न हो जाता है । 
कोपग्रहुदी मतिश्रान्तिकारिता--क्रोष वुद्धिको आन्त कर देता है। कभी कभी 
अदालतमे वकील लोग ऐसा किया करते है कि दूसरे वकीलके खिलाफ कुछ ऐसे शब्दोमे 
बोलते कि जिससे उस वकीलको क्रोध आ जाय, व्त क्रोध आ जाना चाहिए फिर बह अपना 
पार्ट ठोक झदा न कर सकेगा, क्योकि क्रोधमे बुद्धि भ्रांत हो जाती है । जहाँ बुद्धि विवेक सही 
नहीं है वहाँ वह सही वचन नहीं बोल सकता । किसी पुरुषका श्रपमान करना हो तो उसका 
एक हो उपाय है कि घीरेसे कोई ऐसी बात बना दो कि जिससे उसके क्रोध जग जाय । ऋषध 
जग जायगा तो वह अटपट तो बोलेगा । बड़े नेता लोग, बडे पुरुषोके अ्रपमानका एक यह 
उपाय है, क्योकि क्रोध जगनेपर फिर वह अपनेकों नहीं क्षमाल सकता और अटपट वचन 
बोलेगा । इससे उसका अ्रपमान हो जायगा । दूसरेसे बदला लेनेका एक बहुत सुगम तरीका 
है कि इस तरहका वचन बोले कि जिससे उसके चित्तमे क्रोध आ जाय और वह अपनी सारी 
बुद्धिकों खतम कर दे । क्रोध एक ऐसी ज्वाला है कि जिससे उसके सभी गुण भस्म हो जाते 
है । जीवनमे क्रोध न आये यह बहुत बडी साधना है ओर इस साधनाके लिए अनेक ग्रुणोकी 
प्रोराधना उपासना बनानो होगी तब ये क्रोधादिक विकार ये दुवंचन छूट सकते है । जिसमे 
धैयें हो, जिसको ज्ञान हो जिसे मात्र अ्रपने हिंतका प्रयोजन हो, ऐसी सीख जिसके _ 
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चित्तमे आ्रायगी वही पुरुष क्रोधपर विजय प्रांप्म कर सकता है । तो यह क्रोध बुद्धिको अआाच्त 
कर देता है । 

ऋषधग्रहकी हेषकारिता व अद्भरशिल्यकारिता--यह क्रोध राग भावको याने दुस्रेके 
प्रीति भावकों समाप्त कर देता है, दूसरे लोग क्रोधीके हेपी बन जाते है । क्रोधी तो द्वेषों हो 
ही जाता हैं । किसीका कितना भी उपकार किया गया हो, अनेको बार उपकार किया गया 
हो, किन्तु एक बार उसके साथ क्रोध वाला व्यवहार वन जाय तो वह सब्र उपकारोकों भूल 
जाता है और इसही बुनियाद पर आज गझ्ननेक घरोमे कंगडे चलते है। वच्चेका कितना ही 
उपकार किया, जब छोटा था तब कितनी ही खुशामद को, जब कुछ बडा हुआ तो उसे 
पढ़ाया लिखाया, यह पिता खुद अपने श्राप तवलीफ भोगकर गरीबीमे समय बिताता रहा, 
पर उसके पढाने लिखानेका इन्तजाम करता रहा । जब ओर बडा हम्मा तो विवांह कर दिया 
बडी उमंगसे सब बुछ उस बच्चेका उपकार क्या, घन भी दिया, कुछ दुकान धधा भी 
कराया, पर एक ही बार यदि उसको प्रतिकूल जब जाय, पिताके किसी बात पर कोच आा 
जाय और उसे कोई कडा वचन कह दे तो वह लडका उन सब उण्कारोकों भूल जाता है । 
क्रोध भी एक विप है यह णरीरके श्रतर पजरकों ढोला कर देता है। जिसके क्रोध जगता 
है वह भली भांति खडा भी नही हो पाता । उसके पैर काँपने लगते । शरोर शिथिल हो 
जाता है | क्रोध ऐसी एक ज्वाला है कि गह तो चेहरे पर भी झलकने लाता है क्रोध उसके 
चेहरेकी भी कुरूप वना देता हैं । कोई पुरुष या महिला कितना ही सुन्दर हो शरोरसे । पर 
क्रोध करता हो तो उसझी झाकृति किननी मयकर हो जाती है । वहाँ फिर सुन्दरता रच भी 
नही रहती । बल्कि वह अदर्शनीय हो जाता है। तो यह क्रोधका वेग जिस पर पाता है 
उसके मन, वचन, काय तीनों ही बिगड जाते है । 

क्रोध पिशाचकी धर्मध्वलकता--क्रोध कषायका कितना खोटा प्रभाव है, यह इस 
प्रकरएणमे बताया जा रहा है | क्रोधषभाव घर्मका नाश कर देता है । जैसे काम, मान ग्रादिक 
कषायोके बेगम कोई आत्माकी सुध नही रख पाता ऐसे ही क्रोघके बेगम तो आत्माकी सुघ 
रखनेवी गुझुजाइश भी नहीं है । कदाचित लोभ झादिकके कारण कोई विवत्ति आयी हो 
ऐसी विपत्तिमें वह झात्माकी सुध कर भी सकता है। प्रात्महितमे जितना सहयोग दु-खका 
६ उतना सुखका नही है । सुख प्राप्त होनेके कालमे आ्रात्माकोी सुध करना बहुत कठिन है, 
कोई दुःख आये, विपत्ति हो, ऐसे समयमे तो कुछ आसान है कि वह आत्माके स्वरूपकी 
सुध ले सकता है पर सुखोके समाग्रममे सुध लेना कठिच है और उससे भी कठिन है कोघ 
कपायके बेगमे प्रात्माकी सुध लेगा । क्रोध जगता जाय और प्रात्मात्रो सुध लेता जाय यह 
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बात नहीं हो पाती झोर जहाँ प्लात्मादी सुध नही है वहाँ धर्मका नाश है। धर्म कहो बाहर 
नही पड़ा है जहाँसे उठा लिया जाण, खरीद लिया जाय या बेवल एक घर्मके बलपर धघम 
बना लिया जाय । पर्म तो ग्रात्माका स्वभाव हैं, स्वरूप है झीर धर्यके साथ, गुप्त पुरुपार्थके 
साथ इस गआत्मस्वभावकी दृष्टिकी जाती है । जहाँ प्रपने श्रापये यह अनुभव बना कि मैं 
प्रात्मा केवल चेतन्यस्वरूप हु । इसका इससे बाहुर रच मात्र भी कुछ नहीं है । यह अपने 
प्रापमे पुरा है, श्रानन्‍दमय है, ज्ञानस्वरूप है, इसको प्रव वया कमी हैं ? जब अपने आपके 
स्वरूपका मतुभव परिचय चलता है तो वहाँ घर्मका पातन कहनाता हे, इस ही धर्मपालनके 
हा मन, वचन, कायको, प्रवृत्ति सभीकी जातो है। ऐसे घर्मको यह क्रीध भाव नष्ट कर देता 
। 
कोपग्रहुक्ी अवाज्चवचयविधायक्षता--यह क्रोध न कहने योग्य बातको भी कहलवा 
देता है। गाली गलौज देना, मर्म भेदी वचन कहना, यह सब क्रोधके कारण ही तो होता है, 
ऐसी प्लननेक घटनायें होती है कि भाई भाई परस्पर जब जुदे होते है तो बडेसे बडे वेभव बँटते 
जाते है, शान्तिसे सब बंटवारा बनता जाता है। श्रन्तमे कोई एक छोटी सी बात पर जैसे 
मान लो एक फुट किसी जगह पर कुछ बात अड जाय और हठ कर जाय कोई शरीर क्रोध 
युक्त वचन बोले, प्रपमान करे तो एक उस ही विषयकों लेकर इतना बडा विवाद हो जाता, 
कचहरियां हो जाती कि अन्तमे एक भाईके पास तो रह जाता है निर्णय फैसलाका कागज 
प्रौर दोतो भाई घनसे हाथ धो ब॑ठते है। तो यह क्रोध इतना भयकर है कि. जिसके कोर 
भाई भाईमे विवाद हो, कुटुम्ब शान्तिसे न रह सके । ये सारी विडम्बायें बनती है, जहाँ अ> 
शान्ति है वहाँ प्रात्ममाघना नहीं है। जैसे किसी को किसी बातकी घुन हो जाय, श्रतेक 
घटनायें इतिहासमे श्रायी भी है कि कोई राजपुत्र किसी कच्यामे मुग्ष हो गया, उसके पीछे 
उसका खाना पीना तक छूट गया, बस एक उस कन्याके ही स्वप्त देखता रहा, सबके देखने मे 
वह एक पागल सा बन गया, उसके उसको उसके लिए बडी तेज घुन बन गई । ऐसी तेज 
धुन वाला प्रन्य किसी बातको पर वाह नही करता । तो वह तो उसकी एक खोदे धुनकों 
बात है, पर घुनमे बात जो होती है वह सबके हुआ करती है। जिसको आत्मतत्त्वकों धुन 
लग गई उस पुरुषका व्यवहार बाहरमे रूखा रहे, मौत रहे, उपेक्षा रहे । कैसी भी स्थिति हो 
बह प्रपनी घुनकों नही छोड पाता । ऐसे प्रात्माकी धुनक्रो क्रोची पुरुष कैसे रख एकता 
क्रोधीका चित्त तो बहुत जगह फैल जाता है । क्रिसका वेया निग्रह अजुग्रह कह , कल्पनाय 
बढा लेता है श्रोर वह क्रोधी ऐसे वचन बोलनेपर उतारू हो जाता कक बलि म 
जाने चाहियें। सो यह क्रोध महाच उपग्रह है, इस क्ोधसे बचनेका उपाय विवेकीजन करते है 
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होर क्षणाणील, बनकर प्रपने प्रात्माकों भारांधनामें रहा करते है । 
रागं हशोव॑पुषि कप्मनेकरूप चित्ते विवेकरहितानि व चितितानि। 
पुसाममार्गगमनं समदु'खजातं कोप: करोति सहसा मदिरामदश्च ॥२७॥ 
ओोपसे नेत्रोंमे लालिमा तथा! शरीरमभें फस्पत--यह क्रोध नेषोमें लाली ला देता 
है । कैसा निमित्तनैमित्तिकयोग है कि इस जीवमे फ्रोध प्रकृतिके अ्रनुभागका ५तिबिम्ब श्राया 
भौर यह ग्रज्ञानी ,जीव इस>प्रजीव ऋोधके प्रतिबिम्बकों श्रपनाने लगा श्रौर इस क्रोधबिम्बको 
ग्रपनानेके कारण यह क्रोधभावसे परिशत हो गया । श्रब क्रोध श्रां जाने पर शरीरपर भी 
प्रभाव आरा गया, नेत्र, लाल हो गए। तो श्रब समकझ्िये कि भीतर कितनी उसके वेदना है, 
क्रोधकी कितनी तडफन श्रौर प्राकुलता है कि जिसका निमित्त पाकर यह सफेद श्राख भी 
लाल हो गई । इससे उस क्रोधकी बेचैनी प्रनुभव कीजिए | यह क्रोध श्राँखोंमे लालिमा 
उत्पन्न कर देता है । शरीरमे प्रनेक प्रकारकी कंपकपी पैदा कर देता है । जब किसी बापको 
शपने बच्चेपर तेज क्रोध श्राता और उसको डाटता है तो उस बच्चेके बचन उस समय साफ 
नही निकल पाते | श्रमेक बार तो श्रनुभवमे भी नही श्राता कि यह बोल रहा है, क्योकि वे 
श्रोठ, जीभ, प्रादि सब ऐसे कप गए कि वहाँ शुद्ध शब्द भी नहीं निकल पाते । हाथ पैर श्रा- 
दिक सभी कँप जाते है। तो इस कंपकंपीको देखकर थह श्रंदाज करें कि यह क्रोध कितना 
प्रनथे करने वाला भाव है और इसने भीतरमे अ्रपती ज्वालासे कैसा गुणोको भस्म कर दिया 
होगा । 
फरोधसे चित्तमें विवेक रहित चिन्तत--क्रोध भाव घित्तको विवेक रहित कर देता 
हैं, विवेक पूर्ण विचारोसे गिरा देता है। क्रोधमे ऐसे ही विचार बन जाते कि जिनका फल 
बडा खोटा होता है भ्रौर खुद ही उससे हानि प्राप्त कर लेता है। कभी क्रभी घरके लोग क्रोध 
में श्राकर श्रपनी ही चीज फेंक देते है। डबलेमे री रखा हो, उसे लिए हो और क्रोधका बाता- 
बरण हो तो उस क्रोघमे कहो उस्च घी के डबलेको फेंक दे और सारा घी बगर जाय । प्रपने 
श्राप अपनी हानि कर लिया। कहो प्रपने ही कपडे ऋ्रोधमें श्राकर फाड ले । तो क्रोधमे यह 
जीव विवेकरहित हो जाता है । और जिससे भ्रपनी हानि हो ऐसा काम लोग क्रोधमे श्राकर 
कर डालते है। 
ऋ्रोधसे जीवक! कुसार्गसें गसन--यह क्रोध जीवको कुमार्गमे गमन कराता है जहाँ 
प्रनेक प्रकारके दुःख समूह भरे हुए है।. जैसे मदिरा पीने वालेमे मद श्रनेक बुराइयोंको पैदा 
करता है। उन बुराश्योमे, इस क्रोधके बेगमे जीवको बडें दुःख सहने पडते है। श्रब जरा 
बहुत सूक्ष्म इंश्टिति विचारे तो क्रोध वास्तविक श्रपने श्रापका श्रहित करने वाला वह भीतरी | 
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भाव है जो श्रपने परमात्मस्वरूपका घात करता है। भ्रनन्तानुबधी फ्रोघ कहते किसे है ? बाहर 
में गुस्साकों रूप श्राये, लोगोको दिखे, बेग होवे, इसे श्रनन्तानुबधी क्रोध नही कहते । भले ही 
यह फ्रोध चारो प्रकारके फ्रोघोमे प्रधान शौर भयकर है मगर जो ऊपरसे दिखे क्रोध वही भय- 
कर, बडा क्रोध है, ऐसा नही कहा जा सकता । श्रप्रत्याख्यानावरण क्रो, प्रत्याख्यानावरण 
क्रोध, श्रावकका क्रोध दिखनेमे इतना भयकर लगता है कि कितना महान क्रोध है यह, पर 
वह अनन्तानुबधी क्रोधसे भयंकर नही है । एक कोई मुनि जिसको सम्यक्त्व नहीं हुझा किन्तु 
इस देहमे ही, इस मुनिभेषमे ही श्राप अनुभव कर रहे कि मैं यह मुनि हु श्रौर मुभकों ऐसा 
व्यवहार रखना ाहिए कि जिससे दूसरेको कष्ट न हो । कोई शत्रु इस मुनिपर उपद्रव भी करे, 
घानीमे भी पेले तो भी वह उसपर ट्वेष नही करता, उसका ज्रुरा नही सोचता, इस कारण 
कि मै मुनि हु । यदि मैं इस पर हेष वरूँगा तो मुझे मोक्ष न सिलेगा । यो केवल देहके नाते 
से बात कर रहा है, उस मुनिके श्रनन्तानुबधी क्रोध है। जो भ्थ्यात्वका सम्बंध बनाये उस 
क्रोधको श्रनन्तानुवधी क्रोध कहते है । 

श्रमन्‍्तानुबंधी फषायके श्रभावमें भी अप्रत्याउ्यानावरण कषायके बेगमें ग्दभुत प्रवृत्ति 
की संभवता -- अनेक लोगोको शका होती कि श्री रामने सीताजी के वियोगमे ऐसा पागलपन' 
जैसा काम किया कि जगलोमे पशुपक्षियोसे भी पूछते फिरे कि क्‍या तुमने मेरी सीता देखी ? 
तो शका यह करते कि जब ऐसी पागलपनकी बात वहां दिखती तो वह सम्यस्दृष्टि कैसे 
कहलाये ? ग्रथवा एक शका यह करते कि चक्रवर्ती जब श्रनेक राजा महाराजावोका विध्वस 
कर देता है तो फिर वह सम्यग्हष्टि कैसे ? पर इस बातको समभनेके लिए एक हृशन्त लो। 
एक राजा यदि श्रपनी प्रजाके किसी गरीबकों मारना चाहे तो जब चाहे जितने चंदे जड दे, 
उसका विशेष विकल्प या श्रम उसे नही करना पडता पर वह गरीब यदि उस राजाको मा 
रना चाहे तो वह सुगमताभ्रोसे उसे नही मार सकता उसे महीनों पहलेसे बडे विकल्प करने 
होगे बडी तैयारी करनी होगी तब कही वह एक चाटा राजाके लगा सकेगा | श्रब बताग्रो 
भयकर क्रोध यहाँ राजाकों रहा या उस गरीबकों ? उस गरीबकों भयकर क्रीध रहा, क्योकि 
महीनो तक उसने क्रोध किया, बडा विकल्प मचाया । राजाकों उसके लिए कोई विशेष क्रोध 
नही करना पडा । तो क्रोध श्रधिक रहा उस हीन पुरुषका । देखनेमे तो यो लग रहा कि उस 
हीन पुरुषने कोई खास क्रोध नही किया, पर राजासे भी कही भश्रधिक क्रीघ किया । तो ऐसे 
ही समभलो कि दिखने वाला क्रोध प्रनन्तानुबंधी क्रोषसे भी बहुत भयकर होता, ऐसा नियम 
नही है । श्रीराम या चक्र महापुरुष है इनको थोडी कषायें भी प्रवृत्ति प्रधिक बन जाती, 
भ्रधिक प्रवृत्तिस कषायकी श्रधिकता नही श्रांकी जा सकती । वास्तविक क्रोध यह जीव श्रपने 
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प्राप पर करता है जिसके कारण यह परमात्मस्वरूपकी सुब नहीं ले सकता। तो सभी 
प्रकारके क्रोप हम दर करें और ऐसा अपनेको क्षमाशील बनायें कि अपने ग्रापके स्वरूपकी 
प्राराधवामे समय लगा सकें । 

मैत्रीयशोव्रततपोनियमानुकंपासो भाग्यभाग्यपठने द्वियनिजं वाद्या: । 

नश्यंति कोपपुछवरिहता: समस्तास्तीब्राग्नितप्तरसबत्क्षणतों परस्य 0॥२८॥ 

ऋ्रोधवेरी द्वारा सैन्नी व यशका विध्वंस--क्रोधहूपी बैरीसे प्रच्छे गुण भी 
शीघ्र नष्ट हो जाते है मित्रता परस्परमे मित्रता हो, जीवोके साथ प्रीतिका व्यवहार हो, 
कुटुम्बभे, संघमे, श्रापसमे बडे श्रतुरागसे रहना हो भ्रौर उनमे यदि कोई तेज क्रोध करे तो 
वह मित्रता खतम हो जातो है । मैत्री एक गुण है और वह कुछ भूमिकागों तक करने योग्य 
है। जैसे घर कुटुम्बके लोग मैत्री व्यवहारके त्रिना गृहस्थीमे नहीं रह सकते । घरमे रहने 
वाले लोग परस्पर लडें, ऋगडे तो उन्हे न वीद श्रायगी, न खाना पीना भायगा, उन्हें निरन्तर 
विकल्प रहेगे, पौर मैत्री हो तो सुख शान्ति रहेगो, इसी तरहमे सगमे भी लोग धर्मानुराग 
प्रौर मित्रतासे रहे तो णान्ति बत॑ती है श्रोर यदि क्रोध करने लगे कोई जिससे मित्रता खतम 
हो जाय तो वहांका रहना दूमर हो जाता है। तो क्रोध एक ऐसी ज्वाला है कि बड़े समय 
से प्राप्तको जा रही हुई मंत्री भी क्षण भरमे नष्ट हो जाती है। यश जैसे कोई बडा प्रनुष्ठान 
करके, परोपकार करके, त्याग करके, दान देकर किसी भी तरह सत्कार्योकों करके बहुत काल 
में यशकी प्राप्ति होती है। किसीका यश तुरन्त ही नही हो जाता । बहुत काल तक साधना 
होती है । बहुत काल तक उपकार किया जाय तो उसका यण प्रकट होता है । तो जो यश 
बहुत समयसे श्रच्छे कतंव्योके द्वारा प्राप्त किया है वह यश यदि वह पुरुष किसी समय सभा 
गोष्ठीमे क्रोध कर बैठे श्रौर वह क्रोध भी दूसरोमे प्रपह्य हो जाय तो उसके क्रोध करनेके 
कारण श्रब तक की कमाया हुआ यश सब नष्ट हो जाता है। क्रोध एक ऐसी ज्वाला है । 

ऋरोधबरी द्वारा ब्तका विध्वंस--क्रोधको वशमे वही पुरुष कर सकता है जो क्रोध 
रहित ज्ञानमान्न भ्रपना स्वभावकी घुनमे रहता है। उसका ऐसा ससस्‍्कार बनता है कि घट- 
नायें घटने पर भी उसके क्रोध उपस्थित नही होता । कल्याणार्थी पुरुष आ्लात्मकल्याणके लिए 
त्रतोका पालन करते है । ब्रनोके पालनसे ऐसा सदाचार बनता है कि जिसकी सुगंधमे प्रनेक 
धर्मार्थी भी प्रस॒स्त रह) फरते है | हिसा पापका त्याग कर दिया । किसीका दिल दु'खें ऐसी 
कोई काम नहीं किया जाता । प्राणघातकी बात तो श्रत्यन्त ही दूर है। सदा सत्य वचन 
बोलते है। कभी भूठ कपटका मायाचारका दुःख देनेके श्राशयका कोई वचन नही बोलते । 
दूसरेकी चोलको चुरानेका कभी भाव नही होता । ऐसी वृत्तिमे रहने वाला पुरुष कदाचित 
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कोई क्सी पर क्रोध कर जाय तो उसका यश भी गया, मित्रता भी गई, लोगोका श्राकर्षण 
भी गया, पर स्वयंमे पापका बंध कर लिया, ब्रतका विनाश भी कर लिया । शोल ब्रत पालन 
कर भ्रमेक भव्य जीव अपने श्रापको बहत शान्तिके बातावरणमे रखते है |. खूब शोीलपालन 
किया, स्वप्नमे मो काम वासना नहीं बनती, ऐसा शीलका हृठ प्रभ्यासी पुरुष सदा क्रोध 
करनेका स्वभाव रखे भ्रौर अपनी गोप्ठीमे क्रोध करता रहे तो शीलके गुणका तो कोई ध्यान 
न देगा, पर यह बडा फोधी है, यह किस कामका है, इस प्रकार उसका क्रोध प्रब्ट होगा ग्रौर 
शीलको नष्ट कर देगा। परिग्रह त्याग किया, सब कुछ त्याग दिया, बेवल एक शरीर मात्र 
परिग्रह रहा, ऐसी बडी साधना करते हुए भी जिसके क्रोध करनेका स्वभाव है, कोघ करता 
रहता है तो उस क्रोधकी स्थितिमे बया वह निग्न॑न्थताका लाभ ले रहा है ? परिग्रह २४ प्र- 
कारके कहे गए है--बाह्य परिग्रह त्यागा तो बया त्यागा, अन्तर परिग्रह तो त्यागे ही नही । 
वहाँ भी यह क्रोघ कपाय है| ऐसी क्रोध कषाय कर बैठे तो उसका निर्ग्रन्थपना भी खतम 
क्योकि अन्तरज़-वहिरज़ दोनो ग्रन्थोका (परिग्रहोका) त्याग होना चाहिये श्रौर फिर लोगोमें 
भ्रपवाद, जैनधर्म हँसी यशका बविगडना भ्रादिक श्रनेक उपद्रव होते हैं । 

ऋ्रोधवरो द्वारा तप श्रनुकम्पा और नियमका विध्वस--क्रोघ एक ऐसी विकट ज्वाला 
है कि पाये हुए गुणोपर पानी फेर देता है, उन्हे जला देता है । बहुत काल तक तपश्चरण भी 
किया, बडे बडे कठिन तपश्चरण भी किया, जिस तपए्चरणके प्रभावसे छड़ी बड़ी ऋद्धियाँ 
भी पैदा हो जायें, जो किसीसे करते त॑ बनें, ऐसे कठित कठिन तपश्चरण हुए, पर ऐसा तप*« 
स्वी पुरुष कभी क्रोध करे तो उसका त्पश्चरणा खतम हो जाता है । द्वीपायन मुनिका चिर 
सचित तपश्चरण क्षण भरमे क्रोधमे नष्ट हो गया था ऐसे ही कितने ही क्रोधो पुरुषोने अपनी 
दुस्साध्य कठिन तपस्थावोकों भी विनाश किया । क्रोध भयंकर ज्वाला है | अनेक प्रकारके 
तियम भो भव्य जीव पालन किया करते है | श्रसिधारा ब्रत, शीलका पालन, एकास्तनिवात्त, 
उपसर्गोका सहना, कभी कभी एक बार भोजन श्रनशन ऊनोदर श्रादिक १२ प्रकारके तप कहे 
गए है। उनमे अनेक त्रहके नियम शीतकालमे रोचत्रि भर एक ही षड्गासनसे नदीके तीर 
खड़े प्रीष्मकालमे पर्वंतपर तपश्चरण किया, वर्षाऋतुमे वृक्षके नीचे बरषते पानीमे बडी मोटी 
मोटो बदोकों सहा, श्रनेक चरहके नियम किया, पर ऐसा नियमवान पुरुष भी कभी क्रोध भी 
जाय त्तो श्रन्तरमे ही ऐसी ज्वाला बढी उस क्रोधको कि बाहरमे यश श्रादिक बिगडे सो तो 
ठीक है भौर उनके बिगडनेका नुक्सान भी कुछ नही किन्तु जिंच नियमोका पालन किया वे 
चियम भी सब जल जाते है। कोई पुरुष बडा दयुलु है, दुःखी दीन पुरुषो पर भ्रनुकम्पा किया 
करता है, दयामे होता क्या है ? अचुकम्पा । श्रु मायने अचुसार, कम्पा मायने कप जाना । 
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जो दूसरा जीव दु'खी है उसके दुःखकों देखकर यह देखने वालेिझा हृदय भी कप गया यह कह- 
लाता है दया । जिसने दया करके पझ्नेको पुरषोका पालन पोपण किया, अनेक्रोका उन्कार 
किया, रोजिगार धंघोमे लगाया, व्रत, नियम, णील आदिकमे प्रवर्ताया, लौकिक दया, सर्वे 
प्रकारकी दयायें की, पर ऐसा दयालु पुरुण भी यदि कभी क्रोध करे तो वह दया सत्र खत्म हो 
जाता है । क्रोषके समय दया कैसे रह सकतो ? दया होना और क्रोध होना, ये दो बातें कहाँ 
से बनेंगी ? जिस पर फ्रोघ जगा है उस पर दयाका भाव नहीं रहता, जिस पर दयाका भाव 
जगा हैं उसके लिए सब कुछ करने को तैयार रहता है, वह क्रोध कंसे करेगा ? खूब दया 
की, प्रमेकोंका उद्धार किया, पर ऐसे दयालु पुरुषको कभो क्रोधका वेग भरा जाय तो उसकी 
दया भी खत्म, श्रौर लोकमे उसकी छ्तज्ञता भी खत्म हो जाती है । 
ऋोध बरी द्वारा सोभाग्यका विध्दंस--पूर्वकृत पुण्यके उदयमे सौभाग्य जगा, सुख 
साधन मिले, धर्मका वातावरण भिला, धर्मत्मिावोकी सेवामे भी समय व्यतीत किया गया, 
सम्पदाकी रात दिन वृद्धि होती रहती है । ग्राज्ञाकारी स्त्री पुत्रादिक प्राप्त हुए, सर्व तरहका 
सोभाग्य मिला, ऐसे सोभाग्यमे रहता हुप्ना पुरुष कभी क़ोधघ करे तो उस क्रोधके वेगसे वे सारे 
सौभाग्य नष्ट हो जाते है । क्रोधका परिणाम पापरसको बढाता है, पुण्यरसकों मिटाता है । 
तो जिसके पाप बढ़ रहे, पुण्य दूर हो रहे तो उसको स्थिति दुर्भाग्यको श्रा ही जायगी । तो 
जो पुरुष क्रोघ करता है धह अपने सोभाग्यको समाप्त कर देता है । क्रोधसे पुरुष बेचैन हो 
जाता है । भीतर श्रात्मा खौलने लगता है। जिसका रपष्ट प्रमाण यह है छि शरीर कँयने 
लगता है श्रौर वह चाहता है क्रोधी कि मेरे पैर डगमगायें नही । पक्के हृढ बने रहे, पर 
उसके पणंकी बात नहीं रहती | क्रोध एक ऐसा भयकर बेग है कि सारे शरीरको हिला देता 
है, तो पहले ग्ात्मा ही खोला डाला तव तो शरीर हिला डाला | तो श्रम समभ्रिये कि यह्‌ 
क्रोध कितनी विकट ज्वाला है कि जिस पुरुषक्े क्रोध श्राये उस पुरुषके सौभाग्य श्र भाग्य 
नही रहता | 
क्रोध बरी हारा पठतफा व पठितकां घात--बहुत काल तक विद्याध्यवन किया 
किसी ते । घच्छे-प्रच्छे गुर्मनोसे विद्याध्ययत किया वस्तुके दथ्योको परखनेकी विद्या भी 
प्राप्तकी ऐसी ऐसी लोकिक श्रौर श्रलौकिक विद्यार्यें जिसको देखकर लोग ब्राश्वयंस निरखते 
है कि इनको कहाँसे इसका शान जगा ? कैसे इतनी विद्या बसो, इसकी विद्याकी तो थाह् हो 
नहीं ९, ऐसी ऊघी विद्याका कोई प्र्जत भी क्रले, ऐसा उच्च पठन करले, किस्तु उस पुरुष 
को कभी फोषका वेग ध्य ऊाय, दूसरोको गाली गलौज दे, दूसरोड़ो रूठ जाये, दुर्दचन कहे, 
ऐसा क्रोध उम्रड गया तो उसका जिन्दगी भरका पढ़ना घह सब नष्ट हो सथा । भोजन किस 
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लिए बनाया जाता ? भोजन बना चुके तो श्रारामसे उसे खाये | अब भोजन तो बनाये जा 
रहे है श्रोर खानेका काम न करे, सिर्फ बनाता भर जाय तो बताबों वह भोजन किस लिए 
बताया गया ? निरथंक रहा | न खाना न खिलाना, सिर्फ बनाने बतानेका हो शौक बना 
लिया तो वह भोजन किस कामका ? तो ऐसे ही कोई विद्यार्जज करे । पठन करे तो यह सत्र 
किस लिए कि कषायें मद हो जायें शोर श्रपने श्रात्माकी हष्टि बने | इसके लिए है यह सब 
पठन । पर पढे तो कोई खूब, विन्तु भा गया उसे विकठ घोथ तो उस क्रोधकी वृत्तिमे वह 
सारे जीवनका पढ़ना वह सब बेकार हो जाता है, घ्वस्त हो जाता है, याद भी नही रहता। 
अवधिज्ञानके विषयमे बताया गया है कि ६ प्रकारके अ्रवधिज्ञ'न होते है--वद्ध मान, होयमान 
प्रादिक श्रव उनमे दो प्रकार भो होते है सबमे प्चुगामी सौर अननुगामी । तो अ्रवधिज्ञान 
हस जेत्रमे उत्पत्त हुआ, इस तगरमे उत्पत्त हुआ और वह दूसरे नगरमे पहुचा, कहो श्रवधि- 
ज्ञान न रहे, इतने मे ही न रहे भ्रवधिज्ञान । सुबह था दोपहर ग्रवधिज्ञान नदारद । दुसरे 
ज्षेत्रमे पहुच गया तो न रहा अ्रव्रधिज्ञान, किसी क्रिसीके रहता भी है | मरने पर अगले जन्म 
में साथ गया अ्रवधिज्ञान, किसीके नही गया, खतम हो गया । तो जो ज्ञान खतम हो जाता 
है दूसरी जगह पहुचने पर, तो होता क्या है ? विशुद्धिमे अन्तर ग्राया व सवलेश भाव होने 
लगा । पाया हुग्ना ज्ञान खतम हो गया । तो ऐसे ही मो पढा, जो ज्ञान यर्ित किया, अ्रज॑न 
करने वाले पुरुषको क्रोध श्रामे लगा बेगसे तो वह पढ़ा भी भूल जाता है । पढना निरथ्थंक तो 
हो ही गधा मगर वह विद्या भी विस्मृत हो जाती है । 

क्रोध बरी द्वारा इन्द्रियविजय श्रादि गरुणोंका ध्वंत--इन्द्रियविज॑य स्पर्शन, रसना, 
प्राण, चक्षु और कर्ण इन ५ इन्द्रियके विषयोपर विजय प्राप्त करना, खूब श्रभ्यास किया, 
प्रपना ज्ञानबल भी बढ़ाया श्ौर उस ज्ञान द्वारा कपायोपर विजय ग्राप्तको मनको वश किया 
मन पर विजय पायी, ऐसा इन्द्रियविजयक्रा महान इन्द्रियसयम पालन करने वाला पुरुष भी 
यदि कभी क्रोध बर बैठे तो उप्तका इन्द्रियविजय व्यर्थ श्रीर नष्ट भी हो जाता है। इन्द्रिय- 
विजय साधारण बात नही है । बडे बडे पुरुषोसे ही इन्द्रियविजिय बनता है । स्पर्शनइन्द्रियका 
विषय काम वासनाको मुलसे उखाडना, रसास्वादनकी भावता खतम करता, सुगधको चाह 
करना, दुर्गन्धसे घृणा करना यह सब लोगोसे होता ही रहता है, इनपर विजय पाना यह 
बहुत बड़े ज्ञान श्रौर द्विवेक द्वारा हो सकता है । चक्षुइन्त्रिससें रूप देखा जाता । दूर खड़े 
होकर किसीका रूप ही ती देखा जाता। न वहाँ कुछ पकडा गया न खाया गया, न कुछ 
किया गया। रूप किस काम श्रा सकता ? केवल दुरसे देखा गया, बस देखने भरका काम 
किया है मगर मोही पुरुष दूरसे देखकर भीतरसे भ्रपत्ता सब कुछ खो डालते है ऐसे चक्षु 
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इन्द्रियके विषयपर विजय करना यह बड़े ज्ञान भर सदाचार द्वारा सम्भव है। इन्द्रियसे 
शब्द सुनते है कोई बोलने चालनेको न मिले तो घबडा जाते है। जहाँ अच्छे शब्द सुननेको 
मिलें वहाँ ही जी रुचता रहता है तो ऐसे शब्द विषयकों दूर करना, इन विषयोपर विजय 
करना, कठित काम है | जिसने विजय पा लिया और किसी समय फ्रोधका वेग ग्राया तो लो 
मन तो तुरन्त ही खराब हो गया। जहाँ मन खराब है वहाँ सब खराब है । इन्द्रियविजय 
प्रादिक समस्त गुण क्रोध ज्वालाके द्वारा भस्म हो जाते है श्रौर उनमे उनके भस्म होनेमे देर 
नही लगती, शीघ्र ही भस्म हो जाते है । जैसे कोई पारा अ्रग्निके समीप रख दिया जाय, जहाँ 
बडी प्रचण्ड श्रग्ति चल रही है उसके निकट, उसके ऊपर किसी बतंनमे कही भी रख दिया 
जाय तो भ्रग्निका संताप न सह सकनेसे वह पारा क्षण भरमें ही ध्वस्त हो जाता, खतम हो 
जाता उड जाता, ऐसे ही क्रोध कषायकी भ्रग्निसे ये सब मैत्री श्रादिक गुण उस क्रोधके शीक्र 
ही ध्वस्त हो जाते है । इससे यह शिक्षा लेना कि वह तत्त्वज्ञान बनायें जिसके बलपर दूमरेकी 
प्रतिकूल परिणति देखकर भी ज्ञान सही जाग्रत रहे भौर क्रोघसे गुण भस्म न हो जायें । 
मासोपवासनिरतो5स्तु तनोतु सत्य ध्यान करोतु विदधातुबहिनिवास । 
ब्रह्मत्रत घरतु भक्ष्यरतो$स्तु नित्य रोष करोति यदि सर्वंतनर्थंक॑ ततु ॥२६॥ 
क्रोधके कारण सासोपवास, सत्य व ध्यानको श्रनर्थकता--यदि कोई मनुष्य महीनों 
तक भी उपवास कर रहा है, सिर्फ जल लेना या कोई एक श्राध पदार्थ भक्षण करना, श्रौर 
उपवास करता हुआ भी श्रपनैमे धैयें रखना यह बहुत कठिन तप है । किया किसीने महीनों 
उपवास, पर ऐसा उपवासो पुरुष भी यदि क्रोध कर डाले तो उस क्रोधमे उपवासका गुण 
खतम हो जाता है। कोई पुरुष सदा ही बोलता है, कभी श्रसत्य नही बोलता, कभो किसीके 
साथ कपटका व्यवहार नहीं किया, बिल्कुल सरल पुरुष है। ऐसा सदाचारसे रहने वाला पुरुष 
समीचीन हितकारी वचन बोलनेकी प्रकृति वाला पुरुष कभी क्रोध कर जाय, क्रोधके बेगसे वह . 
भात्मा भुत जाय तो उसका सत्य बोलना कोई शुभ फल देने वाला नही हो-सकता.। तीनों 
संध्यावोमे ध्याव करने वाले भी बहुत है, प्रातः, मध्यारह, साम॑ प्रात्माका ध्यान, भावनाओोका 
चिन्तन, स्वपर पदार्थंका बोध सर्व कुछ ध्यात किया, सामायिक किया, पर ऐसे पुरुषको भी 
क्रोध झ्रा जाय तो यह सब निरर्थक है | जहाँ क्षमा नही है पहां यह सदाचार भी व्यू हो 
जाता है । 
ऋ्रोधके कारण बहिनिवास, ब्रह्मत्रत व भेक्ष्यरतताकी भश्रतर्थक्ता--कोई पुरुष घर 
बार छोडकर जंगलमें रहने लगा। परिग्रह भी छोडकर जंगलमे बसने लगा, वही-सत्सग हो, 
गया, प्रनेक लोग रहने लगे तो भ्रब देखिये--घरका छोड़ना कितना कठिन तप है । लोग 
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घरमे ही बडे बड़े श्रारामके साधन रखते है । प्रच्छा कमरा, सजा हुआ पलग, कुर्सी ठोक हो, 
पासमे ही लंट्रिन हो, पासमे ही स्नानग्रृह हो, भोजन्त, वस्थादिकके भी उत्तमसे उत्तम साधन 
हों, बड़े प्रारामके सब साधन हो तो ऐसे लोगोको घर छोडकर जगलमे रहना वित॒ना कठिन 
है। कोई पुरुष घर छोंडकर जगलमे रह रहा तो उसके घर छोडते हो कुटुम्ब छूटा, घन सम्प- 
दा छूटी, प्रकेला ही रह रहा बनमे, तो यह एक बडी तपस्या है । ऐसा,तपश्चरण करने पर 
भी यदि वह क्रोध करने लगे तो उसके ये सब त्पश्चरण, एकान्त निवास, घर बार छोडता 
सब व्यर्थ हो जाता है । कोई पुरुष श्रखण्ड ब्रह्मचर्यको पाल रहा है श्रौर सदा भिक्षा वृत्तिसे 
उदर पूर्ति करता है श्रर्थात्‌ निप्नन्थ मुनीए्यर छन गया, सब प्रकारके ब्रतोका वह ठीक ठीक 
पालन कर रहा, उदर पूर्ति करना हर एकको प्रावश्यक है यदि जिन्दा रहना है तो, झौर जि- 
नदा रहनो मुनिकों भी आ्रावश्यक है, दयोकि सयमकी साधना करना है । प्रसमयमे यो ही मर 
गए तो श्रधिकसे श्रधिक देवगतिमें चले गए, वहाँ भी देवियोका राग, श्रनेक प्रकारक्ते दुःख भो- 
गने पडते हैं । संयम वहां प्राप्त हो ही नही सकता है। तो खोटा ही तो जन्म पाया । मुनि 
पदके भ्रागे वे सब खोटे पद है । तो संयमके लिए उदर पूर्ति करना श्रावश्यक है श्रोर वह 
मुनि भिक्षावृत्तिस उदर पूर्ति करता है। निराकुल रहनेके लिए ऐसे बडे बडे दुर्धर तपश्चरण 
में लगने वाला पुरुष भी किसी समय प्रचण्ड क्रोधी बन गया तो उसके उस क्रोघके द्वारा थे 
सब ग्रुण भस्म हो जाते है । तो यहाँ यह बात शिक्षामे लेना कि क्षमा एक ऐसा सुगृण है, 
प्रपना हितकारी मित्र है कि जिसके प्रतापसे कोई ब्रत भी न पालन करे तो वह भी उत्तम 
गतिको प्राप्त होता श्रोर ब्रतकां पालन करे, क्षमाशील हो तब तो उसको सर्वोच्च दशा प्राप्त 
होती है | क्षमा गुण न रहा, क्रोध श्रा गया तो जप तप श्रादिक समस्त धाभिक काये ये निर- 
थंक है । इनका कोई उत्तम फल प्राप्त नही होता । इससे तत्त्व ज्ञान ऐसा जागृत करें कि 
किसी भी प्रतिकूल घटनामे क्रोध भाव न जग सके । 

प्रात्मानमश्यमथ हति जहाति धर्म पाप समाचरति युक्‍तमपाकरोति । 

पूज्यं न पृजयति वक्ति विनिद्यवाबयं कि कि करोति न नरः खलु कोपयुक्तः ॥३०॥ 

ऋक ्रोधीकी हिंसकता--जिसके फ्रोधका स्वभाव है, जो क्रोध करने वाला है वह स्वाभा- 
विक क्षमा गुणका नाश करता है। प्रात्माका स्वभाव क्षमा है, क्रोध नही । जो चीज झऩने 
पाप प्रपनेमे से प्रकट हो दुसरेके निमित्त बिना वह कहलाता है स्वाभाविक तो क्षमा की 
स्वाभाविक है, क्योकि भ्रात्माका स्वरूप ही क्षमा है, किन्तु क़ोघ प्रकृतिकां उदय ध्ानेपर कोष 
होता है इस कारण क्रोध स्वाभाविक नही है। तो जो क्रोध करता है उसके क्षमा गुण नहीं 
रहता । जीव यदि प्रपने सहज चैतन्यस्वरूपका ध्यान करे तो स्वयं ही वहसि क्षमा प्रकट होती 


गाया १७ ७ 


है धौर किन्ही परवस्तुवो पर ध्यान करें, उन्हे इृष्ट प्निष्ट मार्नें तो वहां विकार भाव जग्रता 
है । जहां क्रोधभाव जगा वहाँ क्षमा नही रहुता । जहाँ क्षमा नहीं रहती बहां श्राकुलता है प्लौर 
निरंतर भीतर अ्रंघेरा छाया हुआ रहता है । तो क्रोध ऐसा दुर्गूंग है इस कारण क्रोधका बंधाव 
करनेका, क्रोधस दूर रहनेका पौरुष होना चाहिए । वो यह क्रोध स्वाभाविक क्षमा गुगका नाश 
करता है श्रौर फिर श्रपने प्लौर दूसरेके प्राणोका मी नोश करके हिंसा करता है। ऋोषधमे ढ्या 
होता है ? स्वयंकी हिसा तुरच्त हो गई, पयोकि वह विकारमे लग गया। जो विकारभावमे 
लगा है उसने अपने परमात्मस्वरू्पका घात किया है| तो क्रोध करने-वालेने प्रथम तो प्ृपनी 
ही हिसा की श्रौर फिर दूसरेकी हिसा को । तो इसे जो पाप लगा है वह स्वकों हिसासे पाप 
लगा है, उसमे जब दूसरेका विधात हो जाता है या दूसरेका प्राण पीडा जाता है तो वहू भी 
बदला लेनेका उद्यम करता है, तब इसे फिर प्लननेक विडम्बनायें बन जाती है | तो क्रोध ऐसा 
दुग ण है कि क्षमा भुखका ताश करके श्रपने प्राणोका भी नाश करता है और दूसरेके प्राणो 
का भी नाश करता है। प्रात्महत्या करने वाले पुरुष ऋ्रोषवश ही तो श्रात्महत्या करते है। 
कोई क्रोध इतना तेज जगा किसी भरी बाव पर तो फिर यह ही उपाय सुझता है कि मैं 
प्रपनी हत्या कर लूं श्रौर मेरे हत्या होनेसे इन लोगोपर विपत्ति श्रायगी, तो यो क्रोधी पुरुष 
हिंसक होता है । 

क्रोधीके धर्मपरित्याग, पापससाचरण व थोष्यकार्यपरिहार--जों पुरुष क्रोध करता 
है वह धर्मको छोड देता,है। जहां कोध है वहाँ धर्म कहाँ है ? धर्म तो प्रात्माके ज्ञाताद्रष्ट 
रहनेमे है । जो श्रात्मीका स्वभाव है उसके श्रनुरूप इसका अश्राचरणा बने तो घर्म पालब कह* 
लाता है | स्वभाव वह होता है जो शप्रात्मामे स्वयं सहज श्रपने श्राप प्रकट होता हैं। सदेव 
रहता है स्वभाव श्रौर उसकी वृत्ति स्वाभाविक होतो है। तो केवल जानना देखन। यह है 
स्वाभाविक वृत्ति । तो जहाँ कोध उत्पन्न होता वहां स्वभावका कौन ध्यान रखता है ? कोध 
में दूसरेका विनाश करनेकी ही वासना जग जाती है। जहाँ कोध है वहां धर्म नही रहता । 
तो कोधी पुरुष घर्मको छोड़कर पाप करने लग जाता है। श्रौर सब योग्य कार्योकों छोड 
बंठता है मायने पुण्यकर्म तो खतम कर देता है झोर पापकायोमि लग जाता है । कोई पुरुष 
घमंकारय करके भी यदि कोध कर रहा है तो बहाँ धर्मकी व्यवहारकिया भो ठीक नहीं चल 
रही है । जहाँ कोध है वहाँ धर्म नहीं । वहाँ पुण्य कार्य भी नहीं बनता है, क्योकि कोधकी 
ज्वालामे इसका उपयोग दूसरेसे घृणी करनेका बन गया है। जब दूसरेसे घृुछा करनेका भाव 
है वहाँ सर्व जीवोके समान स्वरूपका ध्यान कहाँ रह सकता है ? उसके कारण कोई पुरुष 
योग्य कार्योंको छोड बैठता है झ्लोर पाप कार्य करने लगता है । 


छ४ड सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


फ्रोधीके पुज्योंमें प्रनादरभाव--जिस जोवके को४ प्राता है वह गअपनेसे बडोका- भी 
प्रादर सत्कार नही कर पाता । जब कोध भा गया किसी पर, बडे पर या भ्रन्य पर तो प्रब 
उसमे प्रादर बुद्धि न रही । मानों कोध किसी दूसरेपर ही श्राया, आत्मा पर ही श्राया या 
कही श्राया तो ऐसी स्थितिमे जो बड़े पुरुष हैं उनको उपेक्षा हो जाती है । वे सामने भी खड़े 
हो तो उनका विनय सत्कार नहीं बन पाता, क्योकि कोघका बेग चढ़ रहा है श्रौर कभी 
मानो किसी बड़े पुरुष पर ही कोध आा जाय तब तो उसका ग्रादर सत्कार कर ही क॑से 
सकता है ? तो कोधी पुरुष कभी विनयशील नहीं हो सकता भ्रौर वह बडेका सत्कार भी नहीं 
कर सकता तो कोधभावमे दूसरेके प्रति विनय भोर ग्रादरकी बुद्धि नही रहती । जब दूसरेके 
प्रति विनय प्लादरकी बुद्धि न रही तो उसका जीवन बेलगाम बेतुका भ्रटपट बन जाता है । 
वह फिर श्रपने सत्कार्योमि प्रगति नहीं कर सकता ? प्रायः लोग अभ्रविनयसे ही दुःखी हैं, एक 
दूसरेका विनयभाव नही चाहते प्लौर अपने श्रापमे में ही सब कुछ हू, इस श्रहकार भावके 
कारण उसे कोध श्राता है। कोध श्रोर मान ये दो द्वेष कषाय माने गए है । माया प्लरौर लोभ 
ये राग माने गए है । कोध भ्रानेका मुख्य कारण मान है। अ्रथवा श्रपने विषयोमे विध्न होना 
दो कारणोसे प्रायः कोध प्राता है । जिन विषयोको बोई चाहता है उन विषयोभे कोई विध्न 
डाल दे तो कोध जगेगा या जहाँ श्रपना मान चाह रहे है भोर उसमे विघ्न श्रा जाय तो कोष 
जगेगा । कोधी पुरुष दूसरेका भ्रादर सत्कार नहीं कर सकता । 

ऋरोधीके भंडवचनका व्यापार एवं श्रयोग्यकार्यमे उमंग-जो जीव कोघी है वह नाना 
प्रकारके भड वचन बोलता है । कोधमे भ्रच्छे वचन कैसे निकल सकते ? मर्मभेदी भ्रपमान 
कारक, आत्मप्रशसा (प्रपनी प्रशसा ) करने वाले वचन ही निकलेंगे, श्रौर ऐसे भड वचन 
कोधघये निकल जाते कि जिन्हे बोलकर यह छोधी खुद कघ शान्‍्त होनेपर पछत।ने लगता है । 
भेरेको क्‍या कोध चाण्डाल प्राया जो मेरी बुद्धि खराब हो गई श्रौर इस इस अरकारसे लोगोको 
सज्जनोको भड वचन बोल दिया। भड वचनोसे कंगडा शुरू होता है और भंगडेमे भड 
वचनकी धारा बन जाती है भौर ये सारी बातें कोघवश होती है । यदि कोध न रहे चित्तमे 
तो न भंड वचन बोलेगा श्रौर न कलह होगी । जीवनमे एक बहुत बडी साधंना है यह । ग्रृह- 
स्थोको भी धावश्यकता है इस साधनाकी कि क्षमा भावका आदर करे। यदि क्षमा गुण नही 
रहता तो परिवोरमे, कुठुम्बमे रहकर वह शान्ति नहो पा सकता । कोधसे दूसरे लोगोमे शिक्षा 
नपभधा सकेगी किन्तु क्षमां गरुणसे दूसरोको शिक्षा मिल जांयगी । जिन बच्चोको शिक्षा देना 
चाहते है उनपर कोई कोध करके उन्हे शिक्षा देना चाहे तो उनको शिक्षा मिलना तो दूर 
रही, वे उल्टा परिणमने लगेंगे भोर स्वय माता पिताके प्रपमानमे भी भ्रवृत्त हो जायेंगे । तो 


गाथा ३१ जड़ 


बड़े पुरुषोका प्राथूषणा: है क्षमा । क्षमा होनेसे कुटुम्बके सभी लोग क्षमाशील बन जायेंगे । 
कोधी होनेस ऐसा बानावरण बनेगा कि कुठुम्बके लोग भी कोधप्रकृतिके बन जायेंगे । तो कोघ 
ऐसा दुगु ण है जिपके” बेगसे भड वचन निकलते है श्रौर उन भड वचनोके कारण कलह बढ़ने 
लगती है प्रोर भड वचन बोलनेसे यह संसारमे भिन्दाका पात्र होता है। मनुष्यका धन वचन 
है । वचनोसे ही परखा जाता है कि यह भला मनुष्य है या दुष्ट मनुष्य है। परखा जाय या 
ते परखा जाय इसकी बात छोडो पर स्वयक्री भलाई चाहिये तो कोधकों त्यागकर क्षमता गुण 
फी भ्रपनाना चाहिए । तब इस कोध पिशाचके वश होकर यह जीव नाना श्रन्य कुकर्मोको 
कर डालता कि जिनको कहना बोलना भी कठित है, जिनका बचनोसे उल्लेख भी नहीं किया 
जा सकता । तो इन सब अवनतियोका कारण कोध जानकर इसे दर करें श्रौर क्षमाभावकों 
धारण करें। 

दोषेषु सत्सु यदि को&पि ददाति शाप॑ सत्य ब्रवीत्ययमिति प्रविच्ित्य सहाय । 

दोषेष्वसत्सु यदि को5पि ददाति शाप मिथ्या ब्रवीत्ययमित्ति : प्रविचित्य सह्य' ॥३१॥ 

ज्ञानीके दोष होनेपर दोष बतानेवाले निन्‍्दकपर क्षमाम्राव--यदि कोई पुरुष गाली 
देता है, निन्‍दा करता हैं, ऐब लगाता है तो उस समय यह विचारना चाहिए कि घुभमे यह 
दोष है या नही । जिन बातोको यह दूसरा पुरुष कह रहा है भूठा, चोर, कपटी था जो जो 
भी शब्द बोले, जिन जिन शब्दोकों गालियोकों यह पुरुष दे रहा है वे दुर्ग ण मुभमें मौजूद 
है या नही, पहले यह निरखें यह युभमे वे दोष हे तो वह बेचारा तो सत्य बोल रहा है । 
उस समय कोध करनेका क्‍या काम ? मैं हो दोष निकाल तो मेरा भला होंगा । दूसरा यहु 
पुरुष यदि मेरे दोषोकों जताता है तो यह तो उपकारी हुआ । ऐसा पुरुष तो मिलना दुर्लभ 
है जो मेरे दोषोकों मुझसे बोले । चाहे विन्‍्ही वचनोसे बोले--प्राय: करके श्रनुरागी पुरुष 
दोषोको ढक देता है भ्ोर व्यर्थंकी प्रशसा करता है जिससे कोई लाभ नही है । श्राज यदि 
इस मनुष्यने मेरे दोष कह दिया तो यह तो मेरा बडा उपंकारी है, सत्य बोलने वाला है तो 
इसका क्‍या बुरा मानना, वह बात सहन कर लेना चाहिए । 

दोष न होनेपर भी 'दोष व निन्दित बचन कहने वालेपर ज्ञानीके दयाभावकी वृत्ति- 
प्रब यदि अ्रपनेसि वह दोष नही है, ऐसा निरखसे श्रा जाय, यह व्यर्थ भूठ बोल रहा है 
मुझमे तो इस प्रकारका ऐब नही, मैने कभी श्रसत्य नही बोला, यह श्रसत्यका नाम लगा रहा 
है, मेने कमी किसीका दिल नहों ढुखाया, किसीके साथ कलहका व्यवहार नही किया । यह 
व्यर्थ हो मुझे कपटो श्रादिक कहकर मेरी निन्‍दा कर रहा है । मैने कभी बुरी हृष्टि नही की । 

कभी किसीका बुरा नही बिचारा, यह व्यर्थं#ही दोष लगा रहा, मुभमे दोष नही है, ऐसा 


७६ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवधन 


निरखकर यह ध्यानमे लायें कि यह तो मिथ्या बोल रहा है। इसके बोलका बुरा क्या मान- 
नो ? दूसरी बात यह है कि जिसने प्रात्मस्वरूपका ध्यान किया है वह पुरुष जानता है कि 
यह भी मेरे ही समान, प्रशुके समान चैतन्यस्वरूप है। इस प्रात्माका स्वय कोई श्रपराध नहीं 
है, फिन्तु कर्म उपाधिके घग्बधमे ऐसा विकार उम्ड ग्राता है सो वह परभाव है । प्रोदयिक 
दोष है । यह गात्मा भी स्व्य निरपराघ है, यह नहीं बोल रहा, इसका क्या बुरा मानना ? 
जैसे कोई मदिरा पिये हुए पुरुष हो श्रौर वह गाली देने लगे । जब मालूम पड जाय कि इसने 
शराब पी रखा है तो उसवी गालीका कोई बुरा नही मानता । जानता है कि यह बेहोश है, 
इसकी मदिरा इससे ऐसा बुला रहो है ॥ तो इसी तरहसे जो दोष कहता है | गालो देता है 
उसके स्वरूपको निरखें कि इसका तो निरपराध स्वरूप है । यह तो कषायके बेगमे ध्राकर 
ऐसे वचन बोल रहा है । यह जान लेनेपर फिर उसका बुरा नहीं माना जा सकता । सो यदि 
मुभमे दोष नही है भौर कोई दोष ला रहा है तो यह मिथ्या कहाँ रहा ? ऐसा जानकर उसे 
भी सहन कर लेना चाहिये श्लोर ग्रात्मगुणोका घात न होना चाहिये । 
कोपेन को5पि यदि ताडयतेड्थ हुंति, पूर्व मयास्य कृतमेतदनर्थबुद्धया । 
दोषो मर्मव पुनरस्य न को$पि दोषो, ध्यात्वेठि तत्र मनसा सहनीयमस्य ॥॥३२॥ 

फिसीछे द्वारा ताड़े जाने पर भी अपने पूर्वापराधका चिम्तन करने वाले ज्ञानीके 
धंसाफी वृत्ति--यह क्रोष निराकरणका प्रकरण चल रहा है। ग्रन्थकर्ता भ्राचार्य प्रमितगति 
देव क्रोध ज॑से दूर हो उस प्रकारकी सावना बता रहे है। यहाँ यद्यपि कहा जा रहा है कि 
फ्रोषके वश होकर यदि कोई पुरुष मेरेकों ताडने लग जाय, मारने पीटने लग जाय तो वहां 
यह समझ लेना चाहिए कि मैंने पूर्व कालमे किसीका बुरा बिचारा था कि इसका भ्रनर्थ हो 
जाये, इसका बिगाड हो, बरबादी दो ऐसी भावता की थी, जिसके फलमे ऐसा ही कम बंधा 
उसके उदयमे ऐसा ही योग निमित्त जुडा है कि इसके द्वारा पिट रहा हू । तो मैने जो पहले 
ध्रमर्य किया था उसी का ही ठो दण्ड मिल रहा है। मैंने वो पहले मारा । पहले श्रपराघ 
किया, यह तो पीछेस्ते मार रहा है । इसमे दोष मेरा ही है । इसका नही है | तो भ्रव इसका 
कार्य कौोरणभाव देखिये जो में प्लाज किसीके द्वारा ताडा जा रहा हू या किसी तरह बरबाद 
किया जा रहा हूं तो यह ध्यानमे रखिये कि मेरे हो श्रपराघसे ऐसा हो रहा है । पूर्वकालमे 
मैंने ऐसे ही खोटे भाव किया था भोर उन खोटे भावोमे ऐसा ही कर्म बधा था जिसके उदय 
मे झ्ाज मेरी ताड़ना हो रहो है । यदि मैं ऐसा न करता पहले भवोमे तो फिर यह मुझे 


बयो ताडता, क्यो मारता ? 
कर्सवन्धसे दूर रखने बाले भावोकी हितक्ारिता--देखिये कर्मबघ करना प्रासान 
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है, पर कर्मका उदय जब त्राता है तो उसे टालना श्रासान नही है । जो जैसा करता है उसे 
वैसा भोगना पडता है। भले ही कभी विशिष्ट ज्ञान हो श्रौर ज्ञानस्वभावमे हो उपयोग रभ 
जाय ऐसी समाधि बने तो उस परिणामसे उन पाप कर्मोंका संक्रमण निर्जरण हो जाता है 
तो तिस पर भी जो परमाणु बंध गए वे दूसरी प्रकार बन कर उदयमे आये, पर उदयमे 
श्राते ही है इसीलिए बताया है कि कर्म भोगे बिना नष्ट नहीं होते । हां अन्तर यह हो जाता 
है कि उनका सक्तमगा भी हो सकता । स्थिति कम हो जाय, श्ननुभाग कम हो जाय, पृण्यरूप 
में विकल जाय, पर जो परमाणु बाँध लिया, वे भोगेसे ही जाते है प्रौर फिर इतना तेज 
समाधि कि नबानसे ज्ञानमे ज्ञान ही हो, इतनी स्थिति बनना श्रासान है क्‍या ? तो यह ध्यान 
में लें कि मुभसे कोई खोटा भाव न बने जिससे खोटा कर्म बंधे प्लौर उसका फल भोगना 
पडे । तो यह पुरुष क्षमाशील है सो चिन्तन करती है कि यदि मैंने श्रपराध न किया होता 
तो न ऐसे कर्म बँघते, न उदय होता और न ग्राज यह दुःखका सामना करना पडता | ऐसा 
सोच करके यह दूसरोपर क्रोध नही करता ओर भत छुद्ध करके उस घटनवाको सहन कर 
लेता है । 
व्याधादिदोषपरिपूर्रा मनिष्टसगं, पृतीदमंगमपनीय विवशध्ये घर्म । 
छुद्धं ददाति गतबाधनल्पसीरुयं, लाभोममायमिति घातकृतो विषह्य ॥8३३॥। 
ज्ञानीके घातकर्तापुरुषके प्रतिउपकारकताका चिन्तवब--क्रोधवश होकर कोई पुरुष 
कदाचित पीटते पीठते प्राण लेने तक भी उत्तारू हो जाय तो जिसको अपने सहज परमात्म- 
तत्त्वकी रक्षाकी घुन है वह उसमे भी क्षमा प्रदोन करता है। उस समय ऐसा चिन्तन करता 
है कि यह मुझे मारने वाला पुरुष मेरा बडा ही उपकारी है । कैसा उपकारी है कि मेरा यह 
वतेमान शरीर नाना चिन्तावोसे ग्रस्त है, ध्याधि चिन्ता श्रादिक अनेक दोपोका घर है । 
जिस शरीरके सहारे मुझे नाना प्रकारके दुःख उठाने पड़ रहे है। श्रोर फिर जिस शरीरक़े 
मोहमे पडे है, रागमे पड़े है वह शरीर प्रत्यन्त दुर्गन्धमय है । ऐसे दुर्गन्चित शरीरका वियोग 
हो जाना निश्चित है । होता है वियोग तो हो जाय ऐसा चिन्तन करता है ज्ञानी पुरुष । 
फोनसा ज्ञानी ? जिसने आत्माकी साधना करके अपने श्रापको रवच्छ बना लिया है भौर 
यह सहज न्ानतत्त्व जिसकी घुनमे, ध्यानमे सत्तत्‌ रहता है वह तो इस प्राणवियोगको भी 
उपकारी मानता है । तो ऐसे शरीरका नाश करके यह पुरुष तो उसके अभीष्ट तत्त्वकी 
सिद्धि कर रहा है प्रोर इस घटनाके समय जो उसका श्रधिक ध्यान इस पआात्मस्वरूपकी शोर 
भा रहा है तो यह तो मेरे घर्ममे भी सहायक बन रहा। प्रायः ऐसा होता है कि जब यह 
जान लिया कि मेरा मरण निश्चित है। किसी तीव्र रोगमे उपसगंमे या किसी भी कठिन 


छप सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 
स्थितिमे जहाँ यह बोध हो जाता कि मेरा मरण निश्चित है तो धोडा भी विवेकी हो तो 
उसका ध्यान श्रात्मक्ल्य्राणकी श्रोर हो जाता है। मोह ममतामे नहीं रमता। हाँ कोई 
श्रज्ञानी हो है, विशेष मोही है, तो उसके यह बात नहीं श्रा पाती, किन्तु थोडा भी अ्रगर धर्म 
की साधना रही है तो मरण कालमे उसे धर्मकी श्रोर श्राकषंणा होगा । तो यह ज्ञानी उस 
समय विचार कर रहा है कि यद्दि यह मेरे प्राण जे रहा है श्रौर इस समय मेरी बुद्धि भ्रात्म- 
स्वभावकों ओर जानेको तैयार हो रही तो यह तो मेरा बडा उपकारी है, ऐसा चिन्तन करके 
कोई प्राणघात भी करे तो भी उस पर क्रोघ नही करता है, क्योकि यदि शान्तिभाव पूर्वक 
मरण होता है तो यह संस्कार, यह लगार जन्म तक पहुचता है श्रौर जैसा सस्कार जन्मके 
समय रहा वह जीवनमे भी रहता है इस कारणा समाधिमरण। होना यह जीवका बडा उप- 
कारी है । 
घ॒र्में स्थितस्प यदि को5पि करोति कष्ट , पाप चिनोति गतबुद्धिरय बराक: । 
एवं विचित्य परिकल्पक्ृत॑ त्वमुष्य, ज्ञानान्वितिन भवति क्षमितव्यमत्र ॥३४।॥ 
धर्मम्रे स्थित ज्ञानीपर उपसन्न करने वाले अज्ञानीपर ज्ञानीका क्षमाभाव--ज्ञानवान 
पुरुष भ्रपनेको कष्ट पहुचाने वाले पुरुषके प्रति विचार करता है। उस कष्ट पहुचाने वाले मनुष्य 
को ऐसा समभता है कि भाई में तो घमंमे स्थित हु। श्रपने सहज चैतन्यस्वभावके उपयोगमे 
भरा रहा हैँ श्रोर यह पुरुष मुझ पर उपसर्ग कर रहा है, किसी कारणसे ऋद्ध हो रहा है, गाली 
दे रहा है, तो यह तो पापाज॑ंन कर रहा तो यह कितना उपफ़रारी हैं कि स्वय पापका प्रजेन 
करके नारकादिक गतियोमे जानेकी तैयारी कर रहा है प्लोर मुझे धर्ममे लगाकर मेरा उपकार 
कर रहा है | तो ऐसा उसे उपकारी समभता है । सो ऐसे ग्रपनेपर ससगझे करने वाले या बि- 
घात करने वाले पुरुष पर क्रोध क्‍या करना ? वह बेचारा स्वय ही श्रपने कोधसे रह रहा, 
दुरगेतिमे जा रहा, भ्रव इस बेचारे पर क्‍या फ्रोध करना | ज्ञानीके कैसा विलक्षण ज्ञोन है कि 
प्रवनेको सताने वाले पुरुष पर भी दया कर रहा कि यह बेचारा बडा दु'खी है। कषायके बेग 
में भ्रा रहा है। अपने श्रापको नही सम्हाल पा रहा है श्रौर ऐसा मन, वचन, कायकी खोटी 
वृत्तिपर उततारू बन गया । यह अपना ही बिगाड कर रहा है। तो जो स्वय झपना महान बि- 
गाड कर रहा ऐसे बेचारे अ्ज्ञानीपर क्या कोष करना ? यह तो भविष्यमे अपने 'प्राप महान 
दु ख भोगनेकी तैयारी कर रहा है । श्रब कोधमे मैं प्राऊं श्लौर इसका अ्रनिष्ट करूँ याने सोचू 
यह तो बिल्कुल निररथंक है अथवा कोघ करने वालेने मेरेको सावधान ही किया प्रेम-प्रेमकी 
बात सूनाने वाले लोग मेरे श्रात्माको उतना सावधान नहीं,कर सकते जितना कि स्पष्ट श्रौर 
दोषकी बात कहने वाले लोग मुझे सावधान बना सकते है श्रोर फिर जो यह प्राज मेंरे प्राण 
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ले रहा है तो पहले मैंने ही तो भ्रनर्थ किया था जिससे ऐसा ही कमंवध हुआ, जिसके उदयमें 
ग्रोज मुभपर भी यह घटना आ रही है। तो ऐसा सर्वेप्रकार पूर्वापर विचार करके ज्ञानी 
पुरुष दूसरेपर कोध नही करता । 
शप्तोस्मयनेन न हवोस्मि नरेण रोषान्नों मारितोस्मि मरणेपि न धर्मताशः । 
कोपस्तु घर्ममपहंति चिनोति पाप, संचित्य चारुमतिनेति तितिक्षणीय ॥३५॥।। 

श्रात्मधर्मानुरूप उपायोसे ही शान्तिकोी संभवता--सब, जीवोको श्रपनी अपनी 
शान्ति इष्ट है । जिस किसी भी प्रकार हो मेरे ग्रात्माकों शान्ति साता मिले | किसी प्रयोजन 
से मनुष्य घर बार बसाते है, व्यापार करते है, मंदिर ग्राते है, मुनि बनते है । जो कुछ भो 
चेष्टा पुरुष करते है उसका प्रयोजन है कि मेरे ग्रात्माको शान्ति प्राप्त हो | श्रगर शान्तिका 
उपाय सच्चा किया जांय तब ही शान्ति हो सकती है। मिथ्या उपायोसे शान्ति नही मिल 
सकती । वह सच्चा उपाय क्‍या है इस विज्ञानसे निर्णीत कर लीजिए | मै क्या हू झौर 
शान्ति नाम किसका है ? इन दो बातोका सही निर्णाय होने पर शान्निका मार्ग श्रवश्य मिल 
जायगा । लोगोको इन दो बात्तोकी सुध नहीं है। मैं वया हु इसकी खबर नही है तो भले 
ही धर्मके नाम पर बड़े बड़े विधान पूजन भी करने चलें, पर जिसे उसकी खबर नही है वह 
शान्तिका रास्ता नही पा सकता । मै क्‍या हु इसका निर्णाय करे बडी समतासे । मै हू कोई 
जानने वाला पदार्थ हू वह अमृते हु। यदि मैं इन दिखने वाले पदार्थोकी तरह रूपरस 
ग्रादिकका पिण्ड होता तो मै कभी जान न सकता था। जो जानने वाला मै हूँ सो श्राकाश 
की तरह श्रमूर्त पदार्थ हैँ । कभी यह मै श्रात्मा न अ्रखोसे दिख सकता, न किसी इन्द्रियसे 
जाना जा सकता मैं हूँ, ज्ञानस्वरूप पदा्थ हूँ, जो मैं हूँ स्वयं श्रकेला वह कष्टरहित है । 
विकार रहित है । स्वयमे स्वरूपसे उसमें न कष्ट है, न विकार है, फिर ये कष्ट, ये विकार 
श्राये कैसे ? ये कष्टविकार शाये तो कर्मोदयका निम्मित्त पाकर मगर इनको व्यक्ति हुई है 
इन्द्रियके विषयभूत इन पदार्थोामि दिल लगाकर । देखिये बहुत ध्यानसे मनन करना है । 
क्मदिय श्राया, यदि मैं इन विषयभूत पदार्थेमि उपयोग न फसाऊं तो विकार व्यक्त न 
होगा । अन्दर ही प्रतिफलित होकर श्रव्यक्त रहकर व्रिकार निकल जायेगा। तो श्ब देखिये 
कि जो ही बात मेरे दृःखका कारण है उस ही बातमे लोगोकी उमग रहती है | उन्हे शान्ति 
कैसे प्राप्त हो ? इन्द्रियके विषयभूत, मनके विषयभ्ुत इन दिखने वाले पदार्थोप्रे उपयोग 
लगनेसे कष्ट होता है । किन्तु लोग इसी पर हो कमर कसे हुए है कि विषयोको श्रधिकसे 


प्रधिक भोगें। विषयोके साधनोको भ्रधिकसे श्रधिक जुटायें । तो विपरीत उपाय करनेसे 
फभी शात्ति नही प्राप्त हो सकतो है। 


प्रत्येक परिस्थितियोमे ज्ञानानन्दस्वरूप अन्तस्तत््वकी प्रतीतिकी आवश्यकता--- 


0 सुभाषित रत्नग्ंदोह प्रधधय 
यद्यपि यह श्रावश्यक हो गया गृहस्थीमे रहनेके कारण ग्रहस्थोकों कि वे मकान भी रखें, 
प्राजीविका भी करें, धन भी रखें सत्र श्रावश्यक हो गया, मगर उद्देश्य तो यह न रहना 
बाहिये कि मेरा काम तो केवल धन जोडना श्ौर दुनियामे वाहवाही लूटे श्रोर श्रपना नाम 
सबसे ऊपर करें । यदि यह लक्ष्य रहा तो शान्ति कभी नहीं मिल सकती । ग्रावश्यक होनेके 
कारण गृहस्थीमे व्यापार करना, घन भी रखना यह सब करना पडता है, इनके करते हुए 
भी गृहस्थके योग्य धर्ममे बाधा नहीं भ्रा सकती । श्रपना लक्ष्य शुद्ध हो तो सारे काम सही 
बनेंगे, किन्तु जिसने इस जीवनका उद्देश्य यह बनाया हो कि मुझे इस दुनियामे बहुत बडे 
नाम वाला बनना है, बहुत बडा धनिक बनना है श्रौर लोगोको दिखाना है कि भेरे पास 
कितने ग्रारामके साधन है, ऐसा लक्ष्य करने वाला पुरुष जीवनमे कभी शान्ति नही था 
सकता । श्रब जाने कि मैं ज्ञानमात्र हु, स्वय प्रानन्दमय हैँ । मेरे स्वरूपमे विकार नहीं है । 
क्षष्टका यहां कोई काम ही नही है | श्रब रही यह बात कि पहले बांघे हुए कर्म उदयमे श्रा 
रहे है तो अब मैं क्या करू ? श्रा रहे है उदयमे तो श्राप यह करिये कि जगतमे इन सारे 
पदार्थोकी श्रसार जानकर भिन्‍त जानकर इनमे मेरा कुछ नही रखा, ऐसा सममकर इन सब 
पदार्थोका मोह छोड दीजिए और अपने ज्ञानस्वरूप श्रात्माकी भक्तिमे लगिए | सारे कार्य 
प्रापके सिद्ध हो जायेंगे । तो शान्ति अपने आ्ापमें है, प्रात्महष्टिकी श्रावश्यकता है। सच्चा 
ज्ञानप्रकाश चाहिये फिर इस ग्रात्माका नियमसे उद्धार है । 

गाली गलोज एवं ताडना होनेपर भी ज्ञानीका क्षमागनित चिस्तन--इस अनन्त 
श्रानन्दस्वरूप श्रात्माकी रक्षाके लिए हमे बाहरमे कोई भी उपद्रव श्रायें, सबको हँस करके 
धघह लेना चाहिये, क्योकि बाहरकी बाते क्‍या है ? बाहरी परिणातियाँ है। किसी पुरुषने 
गाली दी तो उसने मेरा क्या बिगाड दिया ? ध्यानसे तो सोचें, वह पुरुष ऐसे ही कर्मोसे 
घिरा हुप्रा है, उसके इस ही प्रकारकी कषायोका उदय चल रहा है उसका निमित्त पाकर 
ऐसा बोल निकल पडा है, ये सब बाहरी बातें है। ये सब परपदार्थोमे हुई घटनायें हैं । 
उनसे मेरेमे क्या बिगाड ? मैं तो सहज ग्रानन्दस्वरूप ज्ञानमाश्र परमात्म पदार्थ हूँ । सो इस 
निज परमात्मदेवकी रक्षाके लिए बाहरमे कुछ भो बीते उसकी उपेक्षा करना श्रोर कोई कष्ट 
दे उसे भी सहन करता और इसके साथ ही घाथ कष्ट देने वाले पर क्षमाभाव रखना यह 
इतना बडा काम किसलिए करना है कि मेरे सहज परमात्मस्वरूपकी रक्षा रहे । क्योकि 
मैंने इस परमात्मतत्वका घाव किया तो मेरा सब बिगड गया । ऐसा ही विवेक रखने वाले 
ज्ञानी पुरुष चिन्तन करते है कि यदि इस मलुष्यने क्रोधके श्राधीन होकर मुझे गाली दी है 
| तो उसने क्‍या किया ? उसने तो अपने आपका परिणमन किया श्रौर वह परिणमन दूर दूर 
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ही रहा । उसने मुझे मारा तो नही कदाखित कोई पुरुष मुझे पीट दे तो श्राखिर मेरा कषाय 
भाव मेरी ऐसी चेष्टा सब कुछ हुई उसका शरीरपर ही संयोग रहा, मेरे प्राणशका घात तो 
नही किया । सयमका साधनभूत यह शरीर यह जीवन श्रभी इसने लिया तो नहीं । क्या इस 
पर कोध करना ? 

प्राणघात होनेपर भी ज्ञानीका क्षमागभितचिन्तन एवं कोपका द्ुष्परिशास--करदा- 
चित्‌ वह प्राणघातपर भी उतारू हो जाय तो जो ग्रात्महितका अ्रभिलाषी ज्ञानी पुरुष है वह 
चिन्तन करता है कि इसने प्राण ही तो लिया, मेरा श्र कुछ तो नही लिया । मेरेमे जो मेरा 
स्वरूप है उस स्वरूपको कोई ले ही नहीं सकता । ज्ञान प्लौर प्रानन्द मेरा स्वभाव है, इस 
स्वभावकों तो नही हरा । यह तो मुझे प्राणोसे भी प्यारा है । वह तो बराबर सुरक्षित है| 
जो होता हो बाहर सो होने दो । ऐसे समयमे यदि मैं फ़ोध कर गया तो मेरा धर्म नष्ट हो 
जायगा, मेरे परमात्म स्वरूपका घात हो जायगा, पापका ग्राश्नव होगा । उनके उदयकालमे 
मेरेपर विपत्तियाँ प्रार्यगी । बाहरभे किसीकी कुछ भी परिणत्ति हो, मुझे क्रोष नही करना है, 
यह चिन्तन चलता है ,ज्ञानीका | यहाँ एक बात श्रीर समझना कि ग्रृहस्थोंसे उतनी उत्तम 
क्षमा नही निभ पाती, मगर यह भावना तो करें, चिन्तन तो हो श्रौर इसी कारण चूंकि 
वह ग्ृहस्थ है सो उसके संकल्पी हिसाका त्याग कहा है। उसे क्रोध भी श्राता है मगर ग्रृहस्थ 
का क्रोध अज्ञानभरा क्रोध नही रहता । केवल अ्रपने बचावके वास्ते ही क्रोध श्राया है, उस 
दूसरेको बरबाद करनेके लिए क्रोध नही श्रायो, इतनी ज्ञानी ग्रहस्थकी सावधानी रहती है, 
पर उपदेश तो सबके लिए दिया ग्रया है। मुनि जनोंके लिए तो खासकर ही ग्रन्थ बने हुए 
हैं। तो ज्ञानीका यह चिन्तन बताया है कि दूसरे लोग चाहे कैसी ही परिणति करें मगर वह 
बाह्य परिणति है । उससे मेरे स्वरूपमें कुछ घात नही है, इस कारण किसी भी दशामे क्रोध 
भाव न लाना चाहिये । हि 

दुःखाजितं खलगत वलभीक्ृत॑ च, धान्‍्यं यथा दहति वह्लिकणः प्रविष्ट: । 

जानाविधब्रतदयानियमोपवास रोषो5जितं भवशभूर्ता पुरुपुण्यराशि ॥३६॥ 

कोपारित द्वारा पुण्पराशिका दहन--कोघ ऐसी विकट ज्वाला है कि जिस पुरुषमें 
यह क्रोध चाण्डाल उमड श्राया तो उसके सारे जीवनकी साधना, ब्रत, नियम, उपवास प्रादिक 
ये सबके सब क्षणभरमे नष्ट हो जाते हैं । जैसे खेती करने वाले पुरुषने कितना ही परिश्रम 
किया खेतमें । सब साधन जुटाये, खेत जोता, उसे श्लौर ठीक बनाया, बीज बोया, पानी उसमें 
प्रवाहित किया, उसकी घास श्री उखाड़कर निराई की, बराबर पानी सीचा, फसल काटकर 
खलिहानमे रखा | यहाँ तक कितना समय लग गया, कितना परिश्रम लग गया श्रौर वहाँ 


परे सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


कोई भ्रर्तिका कण उस श्रनाजके ढेरपर पड जाय तो साराका सारा ढेर तत्काल भस्म हो 
जाता है । देखिये--कई महीनेका तो परिश्रम श्रोर [कितना उसपर खर्च किया, कैसे कैसे 
प्राशय बनाया श्रौर किसी क्षण प्रसावधानोसे श्रग्निका एक भी करण उसपर गिर जाय, मानो 
कोई किसान बीडी पीता है श्रोर वह जलती हुई गिर जाय तो कुछ ही मिनटमे वह साराका 
सारा उपाजित किया हुम्ना भ्रनाज भस्म हो जाता है। ऐसे ही अ्रपने प्रापके बारेसे भी सो- 
चिये--खूब पढ़ लिख करके [तत्त्वज्ञान किया, दसो वर्ष उसमे लगाया, ब्रत, नियम, उपवास 
प्रादिक भी किया, बढे-बडे तपश्चरण भी किया जिसके प्रसाद यह प्रात्मा अपने प्रभुके 
निकट श्रा सक रहा है। सारे जीवनभर खूब #शुभ परिणाम किया, बडा पुण्य समृह सचित 
होनेपर किसी क्षण तीव्र क्रोध श्रा जाय तो सारे जीवनका सचित किया हुआ वह पुण्य क्षण 
भरमे नष्ट हो जाता है। 
कफ्रोधकों अकल्याणकारिता--पश्रज्ञोनवश जरा-जरा सी घटनाश्रोमे क्रोध जगने लगता 
है । घटना भी क्‍या ? इतने लोगोके सामने मेरेको यह इस त्तरह बोल रहा है । बस यह 
सोचा, क्रोष उमड आया, लेकिन जिन लोगोके सामने बोल रहा है वे लोग मायामय है पर- 
मार्थ नही है । मेरी ही तरह जन्ममरण कर दु.ख सहने वाले लोग हैं। ज॑से मैं मरणा कर 
जाऊगा वैसे ही ये सब भी मरण कर जायेंगे । इसने यदि एक माया प्रसगमे कुछ सुन रखा 
उसके खिलाफ इसने मेरे श्रात्माका क्या बिगाड किया ? यह ध्यानमे नहीं रहता श्र गाली 
देने वाले के प्रति या सही कहने वालेके प्रति जो दोष बोल रहा है क्रोध उमड प्राता मगर 
वह क्षण भरका क्रोध कई वर्षोंकी साधनाकों नष्ट कर देता है, इस कारण क्रोधसे बहुत दूर 
रहना चाहिये । फिर क्रोधसे मिलता भी कुछ नही है | क्षमा करनेमे तो बहुतसे लाभ है 
मगर क्रोध करनेमे कोई लाभ नही । चाहे उसका प्रयोग घरंमे कर लें, समाजमे कर लें । 
किसी जगह देखलो क्रोधसे लाभ नही है । कोई पुरुष श्रयोग्य कार्य कर रहा हो तो उसको 
क्षमाशील होकर भी समक्ाया जा सकता है। श्रौर ऐसा समझानेमे उस पर असर भी पड़ 
सकता है, पर क्रोध करके कोई समझाये तो उस समझरानेका भी कोई प्रभाव नही होता । 
जीवनमे यह गुण जिसके श्रा जाता है उसका जीवन धन्य हो जाता है । 
कोपेन यः परममीण्सतति हुंतुमज्ञो, नाश स एवं लभते शरभो ध्वनत । 
भेघ लिलघिषुरिवान्यजनों न किचिच्छक्नोति कतु मित्ति कोपवता न भाव्य ॥३े७॥। 
दूसरेके घातके श्रभिलाषीका स्वयं निश्चित विघात--जो अज्ञानी पुरुष कुधके वश 
होकर दूसरे जीवोको मारना चाहता है उसका विघात , तो हो ही गया । श्रब उस दूसरेका 
भात हो श्रथवा न हो, जैसे अरष्टापद एक भयकर पशु होता है, वह क्रूर होता है । क्रोधी 
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होता है, कभी वह मेघकी तीघ्र गजेना सुनले श्रौर उसे भेघपर क्रोध श्रा जाय श्रीर घह ऐसा 
प्रथत्म करे कि मैं उछल कर इस मेघकों पटक दूँ श्रौर वह बहुत तेज उछल जाय तो गिर! 
कर उसका ही तो घात होगा । मेघका उससे कुछ बिग़ाड न होगा । कोई पुरुष हाथमे भ्ररिति 
लेकर दूसरेको मारना चाहे, फंक्रे तो पहले खुदका हाथ तो जल ही जायगा, श्रब दूसरे का 
उदय है कि उसके वह ग्रगिन लगे अश्रथवा न लगे । उससे वह जले भ्रथवा न जले । तो ऐसे 
ही क्रोघ करने वाला पुरुष क्रोधभ्ररिन द्वारा श्रपने गुणोकों भस्म कर डालता है श्लौर उसमें 
सहज ज्ञानस्वरूपका घात हो जाता है । विकार जगने लगता है । श्रब जिसपर फ़ौध किया 
उसका बिगाड हो अथवा न हो ।-घवल सेठने श्रीपालकी पत्नीपर प्रासक्त होकर श्री पालकों 
समुद्रमे गिरा दिया । श्र सेठ जान चुका था कि यह पग्रवश्य मरेगा श्रोर मैं निर्बाध होकर 
श्रपनी अभिलाषा पूरी करू गा | उसके जाननेमे कोई मारनेकी कसर न रही । तो धवल सेठने 
खोटा भाव किया और उसको सिद्धि भी न मिली पर यहाँ श्रीपाल कोई लकड़ीके सहारे 
समुद्र पार हो गया, समुद्रके एक किनारे लग गया। कोई किसीको कितना ही मारना चाहे, 
उसका उदय है मरनेका तो मरेगा नहीं तो न मरेगा। श्रीकृष्ण नारायणके पुत्र प्रद्युम्तको जो 
कि काल संवरके यहां पा पुषा था, काल, सवरकी स्थ्रीने हो जिसको कालसंवरने बेटेकी तरह 
प्रयुम्नको सौपा था । जब वह बेटा जवान हुम्ना । पेटका जाया न था, लाया हुश्ना था । तो 
उस रानीकी भावना बिगड़ गई पश्लौर झोथा कि इसके साथ विषय भोगूं पर यहाँ बात कहाँ 
बनती थी ? उसने बहुत उपद्रव किया । यहाँ तक कोध श्राया कि उसके मारनेके उपाय 
बनाया | श्रन्म लडकोने श्रनेक प्रयत्न किया मारनेके पर जहाँ जहाँ मारने का यत्न किया 
वहीसे उसे सिद्धियाँ मिली । कोई किसी दूसरेका बिगाड़ करनेमे समर्थ है क्या ? क्‍यों भाव 
बिगाडा जाय ? सवव जीव सुखी हो, यह ही भावना चित्तमे श्रानी चाहिए। भैया, प्रपनी 
सम्हाल कीजिये, दूसरेका क्या बिचारना ? जो भ्रज्ञानी पुरुष कोधके वश होकर दूसरेको मार- 
ना चाह रहा है उल्टा उसका ही घात होता है। तो शपने श्रापके परमात्मदेवकी रक्षाके लिए 
अपनेको स्व कुछ सहना मंजूर होना चाहिए श्रौर गुणोंमे क्षमा बढनी चाहिए। आत्माके स्व*« 

रूपका ज्ञान कर उसको भक्तिमे बढना चाहिए। यही एक उपाय है उपने श्रापके उद्धारका, 

शान्ति पानेका । जिस घरमे पश्राप बस रहे है न यह भ्रापका घर संदा रहेगा, न वृट्ुम्ब सदा 

रहेगा, न यह देह रहेगा, न यह नगर श्रापके लिए रहेगा । मरण करनेपर इय ३४३ घनराजू 

प्रमाण लोकमे न जाने कहाँ-कहाँ जन्मेगे, मरेंगे। श्राज सुयोगसे मनुष्यभव पाया है तो किसलिए 

पाया है ? क्‍या इन्द्रिय विषयोकों भोगते रहनेके लिए ही पायो है ? भोगोसे ग्राखिर आत्महित 

क्‍या हो जायगा ? खूब दिलसे सोचिये । 


पड सुभाषित रत्नसदोह प्रवचन 


घरकुठुम्बका श्रर्थ शुजारा कसेटी--घर श्रौर कुटुम्बके बारेसे निर्शेयपर पहु्चें कि घर 
मायने है गुजारा कमेटी है | घर मायने है गुजारा, कुटुम्ब मायने है कमेटी । घर कुटुम्ब याने 
गुजारा कमेटी । गृहस्थी एक संस्था है जिसमे ५-७-१० सदस्य है श्रौर उस संस्थाका उद्देश्य 
है कि सबके प्राणोकी रक्षा रहे और जीवनमे श्रात्मज्ञान पाकर, आ्रात्मभक्ति करके प्रात्म- 
कल्याण पाये । भ्रब इस गुजारा कमेटीका उहेश्य यह है । जैसे कमेटीमे कोई श्रध्यक्ष है, कोई 
मंत्री है, कोई कोषाध्यक्ष है, कोई व्यवस्थापक है, ऐसे ही इस गुजारा कमेटीमे बिना चुने प्रपने 
श्राप जो घरका मुखिया है वह भ्रध्यक्ष है। जो उसका सलाहकार है--स्श्री हो, बडा लडका 
हो, वह उसका भन्नी है। जिसके पास पैसा रखनेकी व्यवस्थाकी है, रोकड रखे, ख्चे करे वह 
ध्रापको गुजारा कमेटीका कोषाध्यक्ष है। जो रसोई बनाये, व्यवस्था करे, सफाई करे, सब 
चीजोकी व्यवस्था बनाये या श्राजीविकाके कामोमे मददगार हो वह व्यस्थापक है। घर क्‍या 
है ? एक गुजारा कमेटी है। इस कमेटीमे रहकर तो गुजारा भर करना है, झौर उह्ं श्य एक 
यहीं रहे कि मैं अपने स्वरूपका ज्ञान करू श्रौर उसमे ही मग्न होऊे। रत होऊें भ्रौर इस 
निविकल्प समाधिके बलसे मैं मोक्षमार्गमें बढ श्रभी इतना ही सब कुछ करनेका नहीं 
सोचना है। इसके श्रागे भी सोचना है। गुजारा कमेटीमे जब तक मुझे गुजारा करनेकी 
जरूरत है तब तक गुजारा कर रहा हू । जब मैं समभूंगा कि मैं इस योग्य हूँ कि इस गुजारा 
कमेटीका सहारा लेनेकी जरूरत नही है तो मैं स्वेपरिग्रहोका त्याग करके एकाकी रहकर 
प्रपना भ्रात्महित करूँगा, ऐसा भाव है इस ज्ञानी गृहस्थका। तो शअ्पने जीवनको ऐसा ढा- 
लिये, ऐसा मोडिये कि बाहरकी वासनाकी दुर्गन्‍्ध न रहना चाहिए भश्रात्मामे । करना पड रहा 
है सब कुछ मगर वासनाकी दुर्गन्‍्ध न रहेगी तो श्रापका यह करना भी नि्जंराका कारण 
बनता है। सत्य ज्ञानप्रकाश पानेमे कितना लाभ है कि जो काम आप कर रहे है दुकानका 
घरका, रसोईका सबका यह ही काम प्रोपकी निर्जराका कारण बनें यदि ज्ञानप्रकाश चिंत्त 
में है । आत्मामे है तो, भ्रौर ज्ञानप्रकाश नही है तो श्रापके ये घर्मके काय॑ भी श्रापके कर्मबन्ध 
के कारण बन जायेंगे । प्रात्मज्षान कितना प्रावश्यक है ? यदि श्रात्मज्ञान सहित धर्मके काये 
बेने तब देखिये उसका प्ानन्द । प्रभुके गुणोमे भ्रतुराग होना, श्रपने सहज प्रात्मस्वरूपकी 
- हूँशि होना, इसका जो श्रानन्द है वह श्रलोकिक श्रानन्‍्द है। सो ज्ञानाज॑ंनके विधानसे उस 
प्रातेन्दको पानेका प्रयत्व कीजिये, इसीमे मनुष्यजीवनकी सफलता है । 

कोपः करोति पितृमातुसुहज्जनानामप्यप्रियत्वमुपकारिजनापकार । 

देहक्षयं प्रकृतकायंविनाशन च मत्वेति कोपवशिनों न भवंति भब्या, ॥३८।॥ 

क्षमा, शान्ति श्ौर आनन्द जीवस्वभावकी बृत्ति--जिसे जीव चाहता है वही जोबके 


गाया३ ५ प््श्‌ 


स्वरूपमे है, जीव चाहता है ग्रानन्‍्द श्रौर प्रानन्द ही मेरा स्वरूप है, यह चाहता है कि खुन्र 
ज्ञान बढे और ज्ञान ही इसका स्वरूप है, पर यह तो बतलावो कि वही तो स्वरूप है श्रौर 
वही में चाहता हु श्रोर फिर भी नहीं हो पाता, इसका क्या कारण है ? इसका कारण यह है 
कि जिस ढंगसे स्वरूप है उस ढगसे हम स्वरूपकौ नही जान पा रहे सो चाह रहे है स्वरूपक 
विकासकी हो बात मगर और झौर ढगकी चाह रहे । स्वरूप है शौर ढंगमे शौर ज्ञान चाहता. 
है बाहरी पदार्थोका ज्ञान, पर पदार्थका ज्ञान | कौन पदार्थ कैसा है, किस ढंगमे है ऐसा ज्ञा् 
चाह रहे, भ्रानन्द चाह रहे तो इन्द्रिय विषयोका सुख चाह रहे । स्पशन, रसना, प्राण, चक्षु, 
कर्ण, मन इनके विषयोका सुख मिले, यश हो, कीति हो, नाम हो, लोग मुझे ऐसा कहें, 
ऐसा तो मनके श्रानन्दकों चाहते । श्रच्छे शब्द मिलें | प्रेमके शब्द मिलें, राग रागनीके शब्द 
मिलें, विषयोमे उमग दिलायें ऐसे शब्द मिलें, यो शब्दोकों सुनना चाहते है। श्रच्छा रूप 
मिले जो प्रिय लगना है। श्रच्छी गंध हो, श्रच्छा रस मिले, श्रच्छा स्पर्श हो, इस प्रकारके 
सुखको चाहते है। तो जैसे ज्ञोन भौर सुखको चाहते है वह ज्ञान भर वह सुख आत्माका 
स्वरूप नही । श्रात्माका स्वरूप तो सहज ज्ञानप्रतिभास केवल ;जानन रहे, उसके साथ कोई 
विकार न हो, ऐसा छुद्ध ज्ञान, यह ही स्वरूप है श्रात्माका। इसको चाहे तो क्‍यों न प्रकट 
होगा ? निराकुलता, परम आ्राल्हाद, जिसमें किसी प्रकारका घिकल्प नही, केवल शुद्धआनन्द 
यह है ग्रपना स्वरूप मगर चाहते हैं क्षोभसे भरा हुआ विषयोका सुख तो उल्टी चाह कर 
रहा है इस कारणसे ज्ञान श्रोर प्रानन्‍द प्रकट नहीं हो पाता । तो ज्ञानानन्द स्वरूप निज 
प्रंतस्तत्वकी हृष्टि बने, यह बात बनती है तत्वज्ञानमें श्रौर समताभावमे जहां क्षमाभाव बने 
क्षमा एक ऐसा प्रधान गुण है कि जिसके प्राधार पर सभी गुण शोभायमान होगे । दशलक्षण 
घमंमे दस घर्मोमि सबसे पहले क्षमा कहा है, क्योकि वह सब गरुणोका श्राघार है । क्षमा होगी 
तो गुणोंका विकास होगा । क्षमा भी भ्रात्माके स्वभावकी वृत्ति है । 
ऋ्रोधमें स्वजनोंकी -भी श्रप्रियता--जहाँ समता है श्ौर श्रलोकिक आ्ाननन्‍्दका अनुभव 
है, ऐसी क्षमा जब नही होती तो उसके एवजमे कोधषभाव रहता है तो उस कोधके कारण 
पपने कुटुम्बमें भी प्रेम नही रहता, पिताका भी प्रेम हट जाता है। पिता यदि कोध करे तो 
यद्यपि उस पिताने बच्चेका पालन पौषण किया, बडा किया, पर कोध श्रगर करे पिता पुन्नको 
तो पिता पुत्र दोनोके चित्तमे, दोनोकी कदर नहीं रहती | कोष ऐसा बैरी है, इसी तरह माता 
प्रादि कोध करे तो वहाँ भी परस्पर प्रेम नही रहता । कोधी सारे गुण भूल जाता, कृतज्नता 
सब नष्ट हो जाती एक कोध भावके जगनेसे । जो कोध करे उसपर क्षमा भावका शअ्रसर चह्ी 
रहता । कोघ ऐसी भयंकर ज्वाला है कि जिसमें जीव बेचेन हो जाता है, उस कोधीके पाश् 


घद्‌ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


जो भी बंठे बहू भी श्रपना चैन खो देता है। ऐसी कोघकषायकों समूल दूर करनेक्ा उपाय कोध 
रहित प्रात्माके चैतन्यस्वभावकी दृष्टि है। घिन्तत करता चाहिए कि मेरा कौन सा काम प्रट 
का है दुनियामे जिसके लिए कोध करू श्रौर पअ्षपने श्रापफे गुणोको भत्म करूँ । तो मेरा कोई 
काम नही झटका, ये सब ख्याल है कि धन वैभव बढ़ेगा तो मेरा महत्व बढ़ेगा या राष्ट्रमे 
नेतागिरी बनेगी तो मेरा महत्व बनेगा । एक बार महत्व बन जाय लोगोकी दृष्टिमे, लेकिन 
उस कल्पित महत्वके पा लेने पर रात दिन व्याकुलता रहती है, यह कभी नह न हो जाय । 
जो कभी प्रवानमत्नी था, श्रव न रहा श्रोर उसके थी तृष्णा श्रीर इच्छा तो श्रपमानसे बेचैन 
है । जगतमें कोई काम ऐस। नहीं है जो ग्रात्माके कर्तंव्यममे शामिल हो । हाँ करने पडते हैं 
गरृूहस्थीकी परिस्थितिमे घन भी कमाना पडल्वा, अ्रनेक कार्य भी करने पड़ते, पर ये करने पड 
रहे है ऐसा ध्यानमे रखें, ये ब्रात्माके कर्तव्य नही है । श्रात्माका कतंव्य तो अपने सहज ज्ञान 
स्वरूपको निरखना श्रौर उस निरखनेमे ही तृप्त रहना यह काम यदि बन सके तो श्रामण्य 
मिलेगा, प्ररहंत पद मिलेगा श्रौर सिद्ध भी बन जायेंगे । जीवनमे ध्येय एक हौ होना चाहिए 
कि मै सिद्ध हो सकूँ। वह उपाय करना है, बाकी समग्र उपाय केवल घोखा है अपने लिए 
संसारमे रुलानेका कारण है। 
उपकारीजनोंका श्पकार आत्मघात कार्यविनाण धादिक्की क्रोधमि संभवता--जव 
जगतमे कोई भी घटना कोई भी काम, कोई भी पदांथ मेरे हितका साधक नही है तो फिर 
मैं किसलिए क़ोघध करू ? जो भव्य विचार सहित है वह समभता है कि क्रोध करनेसे माता 
पिता भोई बहिन सिचजन इन लौगोका भी प्रेम हट जाता है। कितना ही सगा मिच हो, 
कुटुम्बका हो, घरका हो श्रौर बात जाने दीजिए, पति पत्नी भी हो भौर कोई ऋोध करता ही 
रहे तो दूसरेका प्रेम भी नही रह सकता, प्रौर जहाँ घरमे रहना पड रहा श्र प्रीति परस्पर 
नही है तो वह घरमे रहनेका भ्रर्थ क्या है ? उससे तो बन श्रच्छा है। जिस घरमे रह रहे हो 
उस घरमे यदि परस्परमे प्रीति न हो और एकका दूसरके प्रति शुणा भौर द्वेष हो वह घर वो 
क्या, धह तो दुर्देशाकी चीज है। तो जीवनमे एक यह साधना बनायें कि किसी भी स्थितिमे 
मेरेको कोध उत्पन्न न हो । मान लो कोई घटना ऐसी भी बने कि जो पअचुचित है, भन्याय 
को भी है, लेकिन उस समय भी कोध करनेसे लाभ कया है ? बुद्धि श्रौर बिगड जाती है । 
तब जो करने योग्य कार्य है वह नही कर पाता है। इससे क्षमा स्वभावका ध्यान रखते हुए 
कोघ भावको दूर करनेका ही ध्यान रखना वाहिये | कोघ करनेसे जो प्रपना उपकारी भी हो 
उसका भी ये श्रपकार कर बैठते है। किसीने मेरा कितना ही भला किया हो, पर मेरेको कोध 
जग जाय तो उसके भले कामका कोई ध्यान न रहेगा और उसके प्रतिकूल घलना, उसकी 
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विधात करना यह ही चित्तमें रहेगा । तो कोध भाव करनेसे लोगोका भी श्रहित याने श्रपकार 
बन जाता है। 

फ्रोधकी मह॒ुती श्रनर्थकारिता--कोई समर्थ आदमी कोधमे श्रा जाय तो कितना 
ग्नर्थ कर डालता, श्रसमर्थ प्लादमी कोधघमे ञ्रा जाय तो उसमे इस समय तो सामर्थ्य नही है 
क्रि दूसरेका अ्रनर्थ करे पर निरन्तर इस धुनमें रहता तो अपना अनर्थ करता, श्रौर कभी मौका 
पाता तो दुसरेका भी ग्रन्थ करता । एक पौराणिक घटना बताया है कि एक राजा जिसके 
राज्यमे दण्डक बन भी था, वह मुनियोका बहुत भक्त था, किन्तु उसके मंघ्री मुनियोके विरोधी 
थये। जब राजा बदबाको गया तो मंत्रियोको भी साथ जाना पडा। वे मत्री भीतरमे बडा 
कधायभाव रखे थे श्रौर कोई घटना भी हुई कि जिससे मुनियोका श्रपमान भी हुश्ना, तो उन्होने 
सोचा कि कया उपाय रचा कि एक भाडकों बहुत सा लालच दे करके सिखा दिया कि तुम 
मुत्ति बनकर पिछी कमण्डल भी कहीसे लेकर रानोके महलमे पहुचों और उससे कुछ रागवचन 
बोलने लगो, तो उस भाँडने वैसा ही किया, उसी समय राजासे उन मंत्रियोने बताया कि श्राप 
जिनकी भक्तिमे रहते है उतका चरित्र भी जानते, बडा खोटा होता है श्रौर फिर दिखा दिया 
कि देखो वह सुनि श्रापकी रानीके पास पहुचकर किस प्रकारका वचन व्यवह्वार कर रहा 
है| भ्रब उस राजाको विवेक.न रहा भौर उसे एकदम क्रोध आ गया श्रौर उसने उस दण्डक 
बनमे ठहरे हुए सारे मुनियौकों कोल्हूमे पिलवां दिया । देखिये जब किसीको क्रोध, जगता है 
तो उसके कुछ विचार नहीं, शहता कुछ भी सोचता, कुछ बात करता, मगर क्रोघमे तो वि 
बेक सत्र खतम हो जाता है। तो जीवनमे एक अपनी साधना यह होना चाहिए कि अपनेमे 
क्षमाका भाव रहे । उससे लौकिक काम भी सही सिद्ध होते है और पारलौकिक घामिक कार्य 
भी सही सिद्ध होते है । क्रोधी पुरुषोको देखा होगा करीब करीब दुर्बल कृश रहा करते है । 
तो मालूम होता कि क्रोध एक ऐसी ज्वाला है कि जिसका प्रभाव शरीर पर भी पडता है । 
प्रब जिसका इतना प्रभाव शशीर पर पड़े उसका आत्मापर कितना प्रभाव पड़ता होगा इसका 
भी कुछ प्रतुमान कर सकते हैँ । क्रोध भावमे संयम, व्रत, तप, नियम, विवेक, बुद्धि सब 
खतम हो जाते हैं। कोई सा भी काम बहुत दिनो तक मिल जुल कर सुधार रहे है झौर 
किसी समय क्रोधका नेग श्रा जाय तो प्रारम्भ किया हुआ काम, ,सुधारा हुआ काम भी नष्ट 
हो जाता है । तो यह सुभाषित रत्नसंदोह नामका भ्रन्थ है इसमे फ्रोध कषायके निधारणके 


प्रकरणमे प्राचायंदेव कह रहे कि क्रोधभाव आत्माका लौकिक भी बिगाड़ करता और पार- 
लोकिक भी बिगाड़ करता है। 
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तीर्थाभिषेकजपहो मदयोपवासा, ध्यानव्रताध्ययनसंयमदानपुजा: । 
नेहक्फल जगति देहवता ददते, याहरदमो निखिलकालहितो ददाति ॥३६॥ 
क्षमाका तोर्थाभिषेकादिसे सो श्रधिक गुराकारिपना--क्षमाभाव स्वय पुण्यका 
भण्डार बना देता है । जिसके क्षमा नही है वह धर्मके कितने भी कांये करे तीर्थयात्रा भ्रादिक 
मग़र वे कार्य सफल नही हो पाते । क्योंकि इसके क्रोधको प्रकृति बनी है। प्रायोगिक रूप 
देखो, कोई यदि भगवानके सामने खडे होकर पूजा पाठ करे प्रौर जरा जरा सो बात पर 
माली या किसी नौकर पर क्रोध करता हो तो बतावों उसका वह पूजा पाठ कार्यकारी है 
क्‍या ? भले हो मुखसे छद पढे मगर भीतर जब क्रोध कषायसे भरा ग्राशय है तो वहाँ पूजा 
पाठका रंत्र भी भाव नेही भ्रां सकता । श्रनेक पुरुष तीर्थ॑यात्रा करते हैं, कुटुम्बीजन साथ हैं, 
पड़ोसी भी साथ है । यात्रा कर रहे है, भ्रनेक यात्रा कर चुके, श्रनेक प्रभी करेंगे मगर रासरो 
भर फ्रोध ही क्रोध बरसता रहे तो फिर बताग्रो ' वह तीर्थयात्रा कुछ फलवान हो सकतो है 
क्या ? शान्तिसे समतासे क्षमाभाव रखकर प्रश्ञुके गुणोका स्मरण करता हुआ यात्रा करता 
तो वह तोीथ्थयात्रा थी मगर क्रोधभावमे उस तोथ॑ यात्रा पर जिसमे श्रम किया, समय लगाया 
खत हुआ मगर बेकार कर दिया । जितना पुण्य लाभ एक क्षमाभावमे है वह पुण्यलाभ 
तीर्थयात्रा भ्रादिक कार्योंमि भी नहीं हो पाता, ऐसा क्षमाका महत्त्व जानना । जो सभी देश, 
गभी-काल, सभी क्षेत्रोमे हित करने वाला है ऐसा क्षमाभाव धारण करें उसमे अदभुत फल 
प्राप्त होता है । वैसा फल तो बडी बड़ी तोथ॑यात्रावोमे भी नही प्राप्त हो सकता । यदि वह 
क्रोधी बना हुआ तोर्थयात्रायें कर रहा है तो । जिनेश्द्रभगवानका भ्रभिषेक कर रहा, पूजा कर 
रहा और बात बातमे निरन्तर क्रोधभाव श्राता है तो उसका कोई फल 'नही । 
पुजकके योग्य भावोंकी व्यज्ञना--पूजा करते समय मनुष्यका ऐसा भाव रहना 
चाहिये कि सवव॑ जीव श्रेपने समान नजर श्रायें । वहाँ जो नौकर हो या माली हो उसके प्रति 
भी भ्रसभ्यव्चत, निरादरके वचन, ये प्रयोगमे न भ्ाने चाहिए। जैसे कि किसी किसीकी 
ध्रादत होती है कि पूजा करते जा रहे भोर मालीको भ्रबे तबे कहते जा रहे, भ्रबे तुने भाग 
क्यो जलाया मुझे धुप खेना है--वहाँ पुजा कहाँ रही ? छोटेसे छोटे पुरुष पर भपने समान 
भाव होना चाहिए तब तो पूजाका चित्त रहेगा नही तो नही रह सकता । कोन नोकर कौन 
मालिक ? स्वरूपको देखें प्लोर खासकर ऐसे समयमे जहाँ स्वरूपकों हृष्टिमे लेनेका काम कर 
रहे, पूजाका भथ ही क्‍या है ? झात्मस्वर्पकी दृष्टि बनाना, बस यह ही पूजाका प्रयोजन है । 
तब ही तो कहते है कि हे प्रभो ! तुम्हारे चरण मेरे हृदयमे रहे, मेरा हृदय तुम्हारे घरणोमे- 
रहे जब तक कि मोक्षपदकी प्राप्ति त हो । भ्रव इन शब्दोको कोई दूसरा सुने तो क्या कहेगा 
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कि यह कीसा भक्त है कि भगवानसे यह कह रहा कि जब तक मुझे मोक्ष न मिले तब तक्ष 
मेरी श्रापमे भक्ति रहे । मगर यह तत्व ज्ञानी है। वह जानता है कि मोक्षपद प्राप्त हो तो 
फिर न कोई पूज्य श्रौर न कोई पूजक । फेघल निजश्नावन्‍दरसलीन की दशा रहती इसी 
लिए कह रहा ऐसा । यदि ऐसा कोई सोचे कि हे प्रभों मैं भव भवमे हमेशा प्रापका पुजारी 
रहें तो उसके श्रभी प्रश्ञान बसा हुम्ना है। क्‍या यह हमेशा ससारी जीव ही रहना चाहता ? 
यदि संसारी बनकर रहेगा तब तो पुजारी कहलायेगा । पुजारी जरूर है मगर पुजारी हो 
झननन्‍्तकाल तक बना रहे भव भवमे यह तो मोह झौर मिथ्यात्वकी बात है । यदि कोई पुरुष 
भगवानकी पूजा कर रहा, प्रभिषेक कर रहा ओर उस समय क्रोधभाव कर रहा सेवक पर 
साथीपर तो उसका यह सब करना बिल्कुल व्यर्थ है । 
क्षमाभावकी जप तप प्रादिसे भी अधिक -गुणकारिता--कोई तपश्चरण करता, 

बड़ा तप करता, बहुत-बहुत उपवास करता, गर्मी सर्दी को समतासे सहता, श्रनेक प्रकारके 
तपश्चरण करता हुप्ना भी वह पुरुष यदि क्रीध स्वभाव वाला-है तो उसका तपश्चरण व्यथे 
है । दया, उपवास, ध्यान, ब्नत श्रादि ये सभी कार्य है तो भले मगर इनको कर रहा पुरुष 
क्रोधी बन रहा, क्रोध कर रहा तो उसका वे सब कार्य करना व्यर्थ है । इनसे कोई फल प्राप्त 
नही होता । एक फ्रोधने इसकी सारी साधना बिगाड दी । श्रपमानका कारण है क्रोध । क्रोघ 
करनेमे ऐसी श्रटपट चेष्टा हो जाती । ऐसे श्रटपट बचन निकल जाते, श्राखिर इसका ही श्प- 
मान होता है। कोई पुरुष श्रतका तो पालन करे, श्रहिंसा, सत्य, श्रचोय॑, ब्रह्मचयं, परिग्रह 
परिमाण, परिग्रह त्याग, ४इन्द्रिय विषयोका त्याग, सर्वप्रकारसे तो साधना बनाये, मगर क्रोध 
करे तो उस क्रोधका कारण है घमंड । घामिक कार्योको करते हुए भी जिन बधुवोकों क्रोध 
भाता रहता है तो उसका कारण है घमड । अपने धापमे यह बुद्धि बनी है कि मैं उच्च हूँ । 

बडा है । ये सब छोटे है, ऐसी स्थितिमे ऋ्रोधके श्रवसर पाते है । 

सर्व जीवोंको स्वस्वरूप सम साननेका प्रभाव--श्रपनी यह पद्धति बनाइये कि जब 

घमंकायोमि लग रहे हो मदिरके, पूजाके कोई भी घामिक श्रसंगमे हैं उस समय सबको भश्रपने 

समान मानना, किसोको भी ध्पनेसे छोटा ने मानना, धगर यह गुण नही भ्राता तो वह 

घमे नही कर सकता । बढ़े बढ़े कार्य कर लिये जायें घमंके शोर भीतरमे श्रगर यह भाव है 

कि मैं सबसे भ्च्छा हू, ये लोग मेरे सामने कुछ नही जानते, करते, इस तरहकी श्रगर हृष्टि 

ही बन जाय तो बस वह धर्मसे च्युत हो गया । कहाँ तो सभी समय सभी जीवोको भ्रपने 

स्वरूपके सनान समझना चाहिए, मानलो कभी इस बातसे चूक भी जायें तो घामिक कार्य 

करनेके समय तो रच भी न चूकना चाहिए। बल्कि यह मानना चाहिये कि यह मुमसे 


डायल 
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महान है । कोई बत्ता सकता क्‍या कि कौन महान और कौन छोटा ? किसीके भावकी परख 
कोई कर सकता है क्‍या ? जहां बताया है समतभद्राचायने कि श्रगर निर्मोह गृहस्थ है तो 
वह मोक्षमागंमे स्थित है, पर मोही मुनि हो तो वह मोक्षमाग्रभे स्थित नहीं श्रौर वह 
गृहस्थीसे भी हल्का है ।॥ तब किसीके दिलकी बात कोई जान सकता है क्‍या ? धर्मके प्रसगमे 
यहाँ सभी लोग आये है सभी अपनी श्रपनी बुद्धिके श्रचुसार धमंकार्य कर रहे है, कहो बहुत 
बहुत धर्मका व्यापार करने वाला भी इतना विद्युद्ध न हो सके जितना कि एक छोटासे छोटा 
व्यक्ति विशुद्ध भावों वाला हो जाय । तो यहां न कोई महान न कोई छोटा । घामिक प्रसंग 
में सबको एक समाव समभना हैं । सब मेरे समान है, मुझसे बड़े है। एक भीतरी भावकी 
बात है । चाह ऊपर कुछ भी वृत्ति हो, होता ही है ऐसा कि बडे समूहमें बडेको श्रागे बैठा 
देते है, पर बडेका हृदय इतना निर्मल होता है कि उसे बैठना पडता है, स्थिति ऐसी है, 
मगर उनके चित्तमे कोई पुरुष छोटा नही है । वे सबको श्रपने स्वरूपके समान निरखते है । 
ऐसा परिणाम हो तो धामिक काम करते हुए पुण्यवध होगा भ्रौर वे सब कार्य सफल होगे । 
श्रौर एक प्रहकार झा गया जिसके कारण कोध भो श्राता रहता है तो उसके घामिक कार्य 
सब निष्फल हो जाते है । तो जो फल क्षमाभाव घारण करनेसे प्राप्त होता है वह फल धामिक 
बड़े बडे कार्योप्ति भी प्राप्त नही होता । 
क्षमा स्वभावके लाभ--देखिये--अपने जीवनमे यह गुण तो ग्रवश्य हो होना चाहिये 
सबको क्षमा करनेका रवभाव | कोई शभज्ञानी है, छोटा है, श्रसभ्य है, बोलचाल भी ठीक 
नही कर पाता तो उसे समभे कि इस शआात्माका क्‍या श्रपराध ? इसके ऐसा ही कर्मका उदय 
है, कर्मकी छाया पडी है कि यह इतत प्रकारकी बात निरखता है । यह तो निरपराधी है । ये 
सब कपायके बेग है, यह सोचकर उसे क्षमा क्षमा कर देता है । हर एक घटनामे जब क्षमा 
का स्वभाव रखें तो वह भीतर कितनी श्रलौकिक उपलब्धि पा लेता है श्रौर इसीके प्रतापसे 
उत्तम वचन बोलता है । क्सीके प्रति कभी भी कटुवचन न निकालें । उसे समय इतना तो 
सावधान रहना ही चाहिए कि मेरे मुखसे खोटे वचन न निकले, क्योकि खोदे वचन 
निकलेंगे तो किसका शअ्नर्थ करेंगे ? इसही का प्नर्थ होगा, दूसरेका क्‍या प्रनर्थ हो ? खुद 
पछतायगा बादमे श्रौर दूसरोका श्राकर्षण भी हटेगा, दूसरे फिर चाहेगे भी नहीं इसलिए 
दुरवंचन किसी भी समय न कहना चाहे खुद पर कोई विपत्ति भी श्रा रही हो किसीसे पर 
दुबंचन कहनेसे विपत्ति मिट जायग्री क्‍या ? अपने भाव और खराब किया। विपत्ति पभाने 
पर भी श्रगर श्रच्छे वचन निकलेंगे तो वह खुद शरमा जायगा शोर खुद श्रापका दास बन 
जायगा। क्रोधके कारण आपका कोई प्रेमी न वन सकेगा । कोई शत्रु हो उस पर भी क्षमा 


याथा ४१ & १ 


भाव धारण करे तो धघह प्रस्थ मित्रोसे सी ऊदा मित्र बद जायगा । इससे जीवनमे क्षमाभाव 
का स्वज्ञाव बने शौर प्पने वतन हितमित प्रिय ही निकले ऐसी अपनों योग्यता बने फिर 
ऐसा जीवन रहेगा निर्बाध कि आप अपने प्रात्मस्वभावकी हृष्टि रखकर धर्मंसाधनामे खूब बढ़ 
सकेंगे । इससे जीवनमे वस दो बातें बर्नें-श्रात्याका स्वभाव रखना श्रौर दूसरोसे अ्रच्छे वचन 
कहना, ह्वितकारी हो, परिमभित हो श्रीर प्रिय भी हो, ऐसा जीवन रहेगा तो उस जीवनमे 
धर्मंसाधना बन सकेयी । ह 

श्र भगर्भगुर झुखो विकरालरूपो, रक्तेक्षणो दशन पीडित दंत वासा। । 

घास गतोइतिमचुजों जननिद्यवेष क्रोधेन कपित तनुझ्ठ विराक्षतों घा (॥४०॥। 

छोधषकी मिल्थयता--फ्रोधके श्रावेशमे ,झाकर इस मनुष्यकी भौहे ठेढ़ो हो जाती है 
शोर मुख भी टेढा हो जाता है ! क्षोध ऐसा पिशांच है कि जिसकी मुद्रा मुख पर भी कलक 
ने लगती है। उसकी बिकराल सुद्रा हो, जाती है । क्रोधी पुरुषकी श्रू्खिं लाल लाल हो जाती 
हैं, दाँतोमे मिसमिसी बंध जाती है। क्रोधी पुछष बचनालाप भी स्पष्ट नही कर पाता है । 
क्रोधमे यह दूसरेकी डाटता डपटता है मगर वह सुत्र भी नहीं पाता कि यह कया कह रहा है 
डाटते हुए मे क्रोधी पुरुषकों श्रागे पीछे नाना दुःख उठाने पडते है । उसका वेश भूषा निन्थ- 
नीय होता है | शरीरमे कम्पत्त होने लगती है। खडा खड़ा भी काँपता रहता, हाथ पैर भी 
कांपते रहते । क्रोधों पुरुष शक्षस जैसा भयकर मालूम होने लगता है | क्रोषके वश होकर बड़े 
बड़े पुछष भो विपत्तिसे भरा । धर उन्हे कोई साथी सहाय न हो सका । क्रोधीके प्रति 
जनताकी स्वयं ही उपेक्षा हो जात्ती है, उसके प्रति श्रनुराग नहीं रहता है। ऐसा क्रोघभाव 
दूर करने पर ही श्रात्माकों ग्पने स्वभावहष्टिका श्रोर घर्मपालवका उत्साह मिलता है । 

को5्पीहुलोहमिति तप्त घुपाददानों ददह्ते निजकरे परदाहमिच्छु, । 
यद्गत्तथा प्रकुपितः परमाजिपांसुदु :ख स्वयं बजति बैरिवधे विकल्प: ॥४१॥ 

शोधीका स्वतः विचाश-- क्रोध करने वाला पुरुष जिसपर क्रोध करता है भर उसके 
बिगाडके लिए चेष्टा करता है सो उस दूसरे पुरुषका बिगाड़ हो श्रण्बा न हो, किन्तु इस 
क्रोध करने वाले पुरुषका बिगाड़ नियमसे हो जाता है। जैसे कोई मनुष्य किसी दुसरेको 
जलानेकी इदच्छासे पश्रागका छगारा हाथमे उठाकर मारे तो जिसके सारा वह जले या न भी 
नल सक्के इसका कोई तियम नही, पर जलाने वालेका हाथ नियमसे जलेगा । यही हालत 
क्ोधी पुरुषको है। क्रोधके प्रसंगसे पुराणोमे कितनी ही कथायें श्राती है कि किसी 
ने किसी दूसरेके लिए कुछ अनर्थ विचारा पथ हुआ क्या कि खुदका ही अनर्थ हो गया, दूसरे 
का नही । क्रोधी पुरुष अपने बैरीकों मारनेकी-चेष्टा करता है तो तत्काल भी वह बड़े सकले- 


&२ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


शमे रहता है भोर ऐसा ही उसके कमंबन्ध होता कि उनके उदयमे प्रागामी कालमे भी वह 
दुःख पायगा खोटी योनियोमे जन्म लेगा। तो यह क्रोध एक बहुत भवकर रोग है इससे दूर 
रहने वाले पुरुष ही सत्सगत्ति ज्ञानलाभ भ्रादिकके लाभ लूट पाते है । 


वर विवर्धयति सख्यमपाकरोति, रूप विरूपयति निद्यमति तनोति । 
दोर्भाग्यमानयनि शात्यते बरकोति, रोषोषरोषसहशों न हि शत्रुरस्ति ॥४२॥ 


फोधघोकी चिरकाल कष्टकारिता-- क्रोघके सहश इस जगतमे कोई भी शत्रु नहीं है । 
पह क्रोध रूपी बरी लोगोसे बेर बढा लेता है जिसके फलमे यह प्रनेक भवोमे मरणा पायगा । 
कोई यहाँ देहधारी बरी हो त्तो भी ग्रधिकसे प्रधिक क्या करेगा ? एक बार जान ले लेगा तो 


एक ही बार मरण हो सका । पर क्रोघसे जिनके गुरा भस्म हो जाते हैं, नाना संस्कार बना 
लेते है वे प्राणी भव भवमे दूसरेके योगसे मरणको प्राप्त होते है। क्रोधी पुरुषको मित्रता 


किसीसे भी नही निभ पाती । यह सबके लिए प्रनुभूत प्रयोग है । क्रोधीके चित्तमे सदैव विड: 

स्‍्व॒ना बनी रहती है | क्रोधो पुरुष श्रपना रूप बिगाड डालता है। कितनी ही क्रोधी महिलायें 
तो भ्रपता ही शरीर जला डालती है। दुसरेको कलंकित साबित करनेके लिए कितना ही 

उद्यम करती, पर उस उद्यममे सफल न होने पर स्वयं प्रात्महत्या कर लेती है । वे किसीके 

सामने मुह दिखाने लायक नही रहती । क्रोधमे बिवेक भो नष्ट हो जाता है। इस कफ्रोधंकें 
कारण बडे श्रमसे कमायी गई कीति भी नष्ट हो जाती है। इस कारण जो विवेकी जन है 

वे अपने हितकी भावना रखते हैं प्रोर कभी क्रोधभाव नही करते । 


३--मानमायापरिहाराधिकार 

खूपैश्वत्वकुलजाति तपोबलाज्ञाज्ञानाश्दु:ः सहमदाकुलबुद्धि रज्ञः । 

यो मन्यते5हमति नास्ति परोषधिको$पि मानात्स नीचकुलमेति भगवाननेकानु ॥४३॥।॥। 

आश्रयभ्युत काररणोंके उपयोगसे कषायकी व्यकझजना--यह माया झौर प्रहकारको 
दूर करनेका उपदेश वाला तीसरा प्रकरण है। जीव सीधा स्पष्ट प्रतिभासमात्र भ्रमृ्त है, उसका 
जिसको बोध नही होता वह भ्ज्ञानी पुरुष बाह्य पदार्थकि सगसे अपने प्रापमे ध्ंभिमान बसा 
लेता है। प्रभिमानके भाश्रय हैं ज्ञानमद प्रादिक ८ प्रकारके मद । जगतमे निमित्त नैमि- 
त्तिककी व्यवस्था सही ढंगसे चल रही है । प्रटपट नही है कि कोई ऐसा मान ले कि नैंमि- 
त्तिक काम हो तो निमित्त कहा जाता है। यदि मेरा पैर भ्रग्निषद पड जाय तो मैं जल जाऊं, 
तब वह भग्नि कहलाये ऐसा तो नही होता । योग्य उपादान निम्ित्तसन्निधानमे श्रपता प्रभाव 


बना हो लेता है थौर श्राश्रयभुत कारणका प्रन्वय व्यत्िरिक नद्दी है, ये सब बाहरी पदार्थ 
झाश्रयभूत कारण है । इस कारण इनमे उपयोग लगे तो ये कारण बन जाते है भोर उपयोग 


'न लगे तो कारण नही बनते । ये भ्राश्नभूत कारण धझारोपित कारण कहलाते हैं । 


गाथा ४३ ६३ 


सुन्दरताके अहडरका दुष्परिशाम-- 

घमंड करनेके झ्राश्नयभूत कारण क्‍या क्‍या है? पहला ले लोजिए सुन्दरता, क्योकि 
जीवका शरीरके साथ घनिष्ट सम्बध है। भ्रोर शरीरमे ही सुन्दर रूप दीखा तो उसका वह 
प्रभिमान करने लगता है कि मैं बहुत सुन्दर हूं, यद्यपि श्रपने लिए अपना शरीर सभीको- सुन्दर 
जचता है करीब करीब । बिरला ही पुरुष ऐसा सोचता होगा जिसको कि भयंकर रोग हुआ 
हो, मुख सारा चेचकके दागोसे खराब हो गया हो, अ्रत्यन्त कुरूप हो तब ही वह अपनेको 
मानेगा कि मेरा रूप बिगड़ गया । साधारण बिगडे हुए रूपसे भी कोई पुरुष श्रपनेकों कुरूप 
नही अ्रनुभव कर पाता । तो इस सुन्दरताके भ्रभिमानमे अपनेसे भी कोई सुन्दर हो तो वह 
सुन्दर न जचेगा, स्वय ही सुन्दर जंचेगा इसमे कितना तीत्र मिथ्यात्व है कि देहके साथ उसने 
एकता मानली । यह है सो मै हु। यह ही मेरा स्वेस्व है। भ्रपने ही वेहकी सुन्दरतासे 
प्रपना महत्व आ्रॉक रहा है उस पुरुषको प्रात्मस्वरूपको सुध कंसे हो सकतो है ? जिसे आत्म- 
ज्ञान चाहिए उसको क्रोधकी तरह मानका भी खण्डन करना होगा । क्रोधसे मान और भी 
विकट कषाय है । यद्यपि ये चारो कषाय सब ग्रपने-प्रपने हिस्सेमे बिकट ही विकट है, किन्तु 
किसी हृष्टिसे मान कषाय श्रतिविकट है क्योकि क्रोध कषायका बेग होता है और कुछ समय 
क्रोध शान्त होता है, पर मान कषाय ऐसी भीतर जमी हुई है कि उसका निकलना कठिन 
होता है । श्रौर क्रोधषके बलपर होता है। क्रोधके कारण प्रायः किसीको मान हुम्ना क्या ? 
मोौनके कारण क्रोध हुआ यह बात प्रायः देखी जातो है। तो जो क्रोधफषायकी जड है वह 
मान कषाय श्रति भयकर है । जो जगत भ्रन्य जीवोको तुच्छ मानता, छोटा मानता उसकी 
दृष्टिमे च॑तन्यस्वरूप कहाँ रहा ? वह श्रन्य जीवोको श्रपने समान कैसे मान सकता है ? सुन्द- 
रतामे प्रभिमान करने वाला पुरुष श्रपनेको तो बडा मानता है प्रौर प्रन्य कोई रूपमे बड़ा 
भी हो तो भी उसका श्रपमान ही करता है। अपने दिलमे उपेक्षा करना यह ही उसका 
प्रपमान है । इस मानका फल है नीच कुलसे उत्पन्त होना । 

जीवकी सर्व घटनावोंसे जीवकी घृल जिस्सेदारी--देखिये शरीर पौद्गलिक है, 
उसकी रचनाका कर्ता यह जीव नहीं है। मगर जीवने जिस प्रकारके भाव किया था, जिस 
प्रकारके कर्म बघे थे उस प्रकारके कम उदयमे श्राये है। तो यो शरीर रचना हुई है । तो 
शरोररचनाका मूल जिम्मेदार जीव ही रहा । तो जो सुन्दरताका श्रभिमान करते हैं वे नीच 
कुलका बध करते है श्रोर प्रशुभ प्रकृतियोका बध करते है। श्रागे भविष्यमे उनको फिर 
सुन्दर शरीर नही प्राप्त हो पाता | 

प्रभुताके मानका दुष्परिशाम--लोग प्रभुतापर प्रभ्रिमान करते है। कुछ लोकमे _ 
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चला चलने लगा, भ्पनी बात निभने लगी तो वे श्रपनी प्रभुता याने नेतागिरीपर अ्भिमान 
करने लगते है। मै तो सवका प्रभु हु । मैं जैसा ले जाऊ वैसा ये चलते है । तो उसे प्रभुताका 
प्रभिमान हो जाता है । इस अभिमानमे भी वह ॒ग्रन्यको तुच्छ मानने लगता । अ्भिमानका 
स्वरूप ही ऐसा है कि वह दुसरोकों तुच्छ मानने लगे, लकिन अधभिमान करने वाले पुरुष ऐसे 
कारण कलाप श्राप्त करते है, उनको ऐसी कोई घटना सामने श्राती है जिससे उनको विषाद 
बहुत भोगना पडता है । मानो दिलमे तो यह बसा रखा कि मै इन सबका मालिक हूँ प्रभु 
हैँ, जिस रास्तेसे इन्हे ले जाऊ उस रास्तेसे ये चलेंगे । मेरे हुक्मके खिलाफ ये नही हो सकते 
भ्रौर कदाचित इस प्रभुतामे बाघा श्राये, किसीने श्राज्ञा न माना तो यह वेचन हो जाता है, 
ऐसी बेचैनी बहुतोके पोयी जाती है । कोई श्रपनी बात न माने तो वह बडा खेदखिन्न होता 
है । लौकिक बातोमे तो ऐसा होता ही है । मगर कोई श्रज्ञानों पुरुष कुछ घर्मकी बात बोलने 
लगा हो और वह श्रपनी ही बात सबको बताये, समझाये श्र मान रहा हो कि मैं इन सब 
में श्रधिक जानकार हु श्लौर कोई बात न माने तो वहाँ भी ऋगडा खडा हो जाता है । बडो 
बडी मीटिगोमे या घामिक चर्चावोमे विवाद क्‍यो होता है ? उसमे कारण है मद । मैं इन 
सबमे बडा हू, समभदोर हू, जो में कहना हैं वह इनको मानता चाहिये ऐसा भीतर भाव 
भरा है। उसके कारण विवाद विसम्वाद चलता है। प्रभुतामदमे दूसरोको अपनेसे हीन मान 
लेता है । घमंड भी कभी कभी शरीरपर दिखने लगता है। घमंडके श्रासनसे बैठना, घमंड 
जैसा मुख बनाना, घमड जैसी बात बोलना, इन सबसे प्रभुताका, ,धमडका अनुमान बनता 
है | प्रभुताका मद भी एक विकट विष है कि जिसमे यह जीव अपनी सुध नही ले पाता । 
बताते है कि श्रनात्मज्ञ लोग श्रात्माका ऐसा उपदेश करते कि जिसको सुनकर दूसरे लोग 
सुलट जायें झौर खुद न सुलठे । उसका'कारणा क्‍या है ? तो उसके ये ही सब कारण है । 
भीतरमे मोह है जिसके कारण प्रभुताका मद बना हुम्ना है। उस मदमे आ्रात्माकी सही बात 
को कह रहा है, पर अपने आपमे असर नही होता । दूसरे लोग भले ही सुलट जायें । प्रभुता 
का मद भयंकर विप है । 
कुल जाति सदका दुष्परिशास--अ्रविक लोग कुलका जातिका मद करते है । यद्यपि 
यह बात पायो जाती है कि जो उच्च कुलमे जन्म लेता है उसकी प्रवृत्ति सभ्यताकी रहतो है 
शभ्रौर उच्च विचारकी रहती है, यह बात प्राय पायी जाती है। पर नियमकी बात यह भी 
नही है, किन्तु वहाँ कोई कुलके उपयोगसे श्रपने श्रापमे गर्व करे तो वह तो उसके लिए दोष 
हो गया । जीवका कुल क्‍या ? जीव तो देहरहित चैतन्यस्वरूप है । उसके लिए देहका सम्ब- 
नव होना ही कलंक है | श्रब उस कलक्मे ही ऊंच नीचपनका विकल्प बनाते है तो यह तो 
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स्वरूपहश्किा साधक नहीं है। जिसको जाति कुलके विकल्पमे धर्मका आग्रह बनता है. वह 
श्रात्मस्वरूपका श्रतुभव नही पा सकता । जो है सो है, उच्च कुल मिला है, ठोक है, भली बात 
है, मगर उसको ही- दृष्टिमे रखे कोई कि मे अ्रच्छे कुलमे पैदा हुआ हूं, मे उच्च कुल वाला है 
तो इस गअभिमानमे प्रात्मस्वरूपकी हृष्टि नही बन पाती | यह तो अच्छे श्राचार विचारका फल 
है कि उच्च गोत्र बन गया, उच्च गोन्रमे जन्म हो गया, मगर मै उच्च कुलका उच्च जातिका 
हू इस प्रकारका ग्रभिमोन बसाये तो उसे ग्रात्महष्टि नही जग सकती । व्यवहारके प्रसगमे भले 
ही कुल काम श्राये, मगर स्वोनुभूति, मोक्षके योग्य भाव, दोषोसे हटना, इसके लिए कुलकी _ 
बात चित्तमे रखना बाधक होता है, क्योकि वह तो बीचमे ही श्रटक गया । यह उपयोग आत्मा 
के भ्रभिमुख रहा, शौर इस श्रटकके कौरण उसके आञात्माकी दृष्टि नही बन सक्रती । जो पुरुष 
कुलका अ्रभिमान रखता है वह इस ग्रभिमानमे दूसरोकों तुच्छ समझता है। जैसे मानों जन 
धर्मके मानने वाले वैश्योमे श्रनेक कुल जातियाँ है खण्डेलवाल, श्रग्रवाल, परवार, श्रोसवाल, 
जायसवाल आदिक शअनेक जातियाँ है तो जैनत्वके नातेसे वे सब समान है। उनमे कैसे कहा 
जायगा कि ये ऊचे है श्रौर ये नीचे है ? मगर लोकमे प्राय' देखा जाना कि जो जिस कुलमे 
जन्मा है वह उसमे ऐसा अनुभव करता है कि श्रेष्ठ तो मेरा कुल है। बाकी कुल तो यो ही 
साधारण है । ऐसी बुद्धि है तो यह दोष वाली बुद्धि है। भले ही कुछ थोडा बहुत श्रन्तर 
हो रीति रिवाजके कारण लेकिन उस कुलका जो शअ्रहकार है वह श्रहकार ही स्वय दोष है 
ओर इन दोपोमे वह स्वानुभवका पात्र नही रहता। स्वानुश्ृत्तिके लिए तो यह ध्यान बनना 
चाहिए कि मै देह नहीं हु। मेरे देह नहीं है । मै केवल चैतन्यस्वरूप मात्र हु, यह दृष्टि 
बननी चाहिए । कुलकी बात तो बहुत ही दूर रही । जब देहसे विविक्त अपने ग्रापको निर- 
खेंगे तब ही तो हम गआत्माके श्रभिमुख बन पायेंगे । तो यह कुलमद अहंकार अपने श्रापका 
ही घात करने वाला है और अ्रहकारमे नीच गोन्रमे जन्म हुआ करता है । 

तपोमदका दुष्परिणास- अनेक लोग श्रपने त१श्चरण, श्राचारोपर झहकार करते है। 
भ्राचरण किया जाय सही, पर सहो श्राचरण करके, तपश्चरण करके यह श्रहकारभाव मै अन्य 
जीवोसे मै ऊँचा हु, मै ऐवा कर लेता हूँ, तो यह श्रहकार तो खुद दोष हो गया, फिर आ्रा- 
चरण कहाँ ग्रच्छा रहा ? नम्नता, विनय, मार्देवधर्म, ये ही तो श्राधार है इस आ्राचारके । इन 
का विघात कर दिया | तो जो पुरुष त्तपश्चरण, आचार आादिकका अहंकार करते है वे ग्रन्य 
को नीच समभने लगते है | जैसे प्राचरणोमे सबसे ऊँचा धर्म है मुनिधर्म | अरब वहां भी यदि 
कोई मुन्रि श्रच्छे श्राचरणसे रहकर इस प्रकारका श्रतुभव बनाये कि मै ऊँचा श्राचरण करता 
हू, जो भ्राघरण शन्य मुनियोसे न बने, ऐसे श्राचरणसे मै रहता हू, तो यह तो उसके लिए 
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दोष बन गया। सपश्चरण भी किया, कष्ट भी सहा श्रौर दोष बन गया | चैत्तन्य स्वरूपकी 
हष्टि पानेपर श्रावककों कैसा होना चोहिए, मुनिकों कैसा होना चाहिये, ये सब बातें प्रासानी 
से (सुगमतासे) श्रपने श्राप श्रा जाती है भ्रौर जहाँ देहके भ्राघारसे श्रहकार श्रा जाता वहाँ सब 
बातें उल्टी पड जाती है। बडे बडे मुनिराजोकों भी जो तपश्चरणा ग्रौदिक पर प्रहकार हो 
जाता है। उसका कारण क्या है कि उसने देहका लगाव रखा श्रौर देहको देखकर माना कि 
यह मै मुनि हू तो देह बुद्धि हुई, मोह हुआ, जहाँ मोहभाव प्राया वहाँ भ्रच्छा श्राचरण कहाँसे 
भ्रा सकता जो मोक्षमार्गके भ्रनुकूल हो । 

बलमदका दुष्परिशास--भ्रनेक पुरुष बलका प्रहंकार करते हैं। शरीरमे बल विशेष 
हुआ तो मैं बलिष्ट हू, मैं इनसे ऊँचा हू, ये सब शक्ति हीन है, कायर हैं, ये मुझसे बहुत हल्के 
छोटे हैं, इस प्रकार बलका श्रहकार बन जाता है, मगर जो क्लका श्रहकार कर रहा है उस 
का प्रात्मा निर्बल हो रहा है, यह उसे रूपालमे नही है। यदि शारीरिक बलसे बडा मानता 
जाय तो इस मनुष्यसे बडे तो भैसा, हाथी श्रादिक भ्रनेक जानवर है, यह मनुष्य तो उनके 
श्रागे बलमे कुछ भी नही है ” शारोरिक बल तो एक मैल है प्रात्माका । यद्यपि कभी कभी 
ऐसा श्रनुरूप चलता है कि प्ात्मा विशुद्ध होता है, तो शरीरका बल भी बढता है मगर 
शरीरबल श्रन्य चीज है, प्रात्मबल भ्रन्य चोज है । शरीरबल वाले बीसो भेसोको झात्मबल 
वाला एक ८ वर्षका बालक भी डडेके जोरसे हाँक देता है। जहाँ ले जाना चाहे ले जाता 
है । शारीरिक बल श्रौर श्रात्मबलमे बहुत अ्रन्तर है। जिसके प्रात्मबल है वह तृप्ति पा 
सकता है, शारीरिक बल वाला तृप्ति नही पा सकता, मगर जिनको देहसे ही लगाव है वे 
देह बलसे भ्रपने भ्रापमे भ्रहंकार श्रनुभव करते हैं श्रौर उस श्रहंकारमे दूसरोको छोटा मानते 
हैँ । 

बुद्धिमद व प्राज्ञामदका दुष्परिराम--किसीको बुद्धिका भी धरमंड होता, मैं बुद्धि- 
मान हू, मैं इन सबमे अधिक जानकार हूँ । ये लोग कुछ नही णानते । भरे बुद्धि का धमड 
रखने वाला जीव कितना श्रपने भापको अ्रघेरेमे रख रहा | जगतके सभी जीव छोद्ध शञानस्व- 
रूप हैं। उनमे विकारका नाम नही, कष्टका नाम नहीं । यह तो सब करमंकी छाया पड रहो 
है। सर्व जीव ज्ञानस्वरूप हैं, ज्ञानचन है यह बात उसके चित्तमे नहीं ध्ला सकती जिसमे 
प्रपनी बुद्धिका घमंड बना हुआ है, जो सर्य जीवोमे उस श्ञानस्वरूपकों नही तक सकता है 
वह पुरुष स्वासुभवका कैसे पात्र बनेगा ? बुद्धि ज्ञानकी व्यक्तिसे देखें तो केवलज्ञानके सामने 
मनःपर्ययज्ञानी गणधर देव भी यह मानते हैं कि मेरे ज्ञान कुछ नही है, फिर प्रत्यः शातकी 
झोर हम प्लापके जानकी तो कथा हो कया है* थोड़ा क्षयोपशम बढ़ गया, बुद्धि प्रकट द्द 
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गई तो इतनेमे हो प्रभ्चिमान बन गया तो ज्ञानावरण कर्मका बंध विकट हो रहा और प्रागे 
ज्ञानदशा नही प्राप्त हो सकती । किसी भी जीवको मूर्ख न तकना श्र जो कुछ कमी हैं, 
जो कुछ मूर्खताकी बात है वह सब कर्मकी छाया है | जीव तो ज्ञानस्वरूप है सो प्रत्येक जीछ 
के बारेमे स्पष्ट निर्णय रहना चाहिए ग्रन्यथा अपनी बुद्धिपर अ्रहकार ग्रायगा, तो उस श्रहं- 
कारके कारण अपने ज्ञानका घात करेगा । जो पुरुष बुद्धिके भ्रहकारमे रत रहा करता है वह 
पुरुष स्वानुभव नही पा सकता, दूसरोकों तुच्छ निरखता है और नीच कुलका बध -कद्ता 
है। गआ्राज्ञामद भी ऐसा ही भयंकर विष है। 

नीति मनिरस्यति विभीतमपाकरोति कीति शशाकधवला मलिनो करोति । 

मान्यान्त मानयति मानवशेन हीन' प्राणीति मानमपह॒ति महानुभाव: ॥॥४४॥ 

मानसे स्थाय नीति व विभयका उल्लंघन--जो पुरुष घमडी है वह नीति श्र न्याय 
को भूल जाता है, वह पुरुष विनय छोडकर उद्धत हो जाता है श्रोर श्रपनी निर्मल की तिभे 
धब्बा लगा देता है। किसी पुरुषने कितना ही उपकार किया हो दूसरोरा, पाठशालायें खुल 
वायी, शास्त्रप्रकाशन किया, विद्वानोके व्याख्यान दिलवाये, अ्रनेक गरीबोकों सहायता दी श्र 
वह पुरुष किसी सभामे या कुछ पुरुषोके बीच यह बोलने लगे कि मैंने इस प्रकार इन दुःखियो 
का ऐसा उपकार किया तो लोगोकी निगाहमे फिर वह कुछ नहीं रहता । मानके वचनोमे 
उसके किए कराए कामपर पानी फिर जाता है । जो पुरुष श्रभ्िमानी है वह न्याय नीतिको 
भूल जाता है। कैसा बर्ताव क्रनों चाहिए, कैसे वचन बोलना चाहिये, इस बुद्धिको भ्रष्ट कर 
देती है यह मान कषाय । मानी पुरुष विनय छोडकर उद्ृण्ड हो जाता है । मै हु सब कुछ, 
ऐसा मानता है । वह दूसरे धर्मात्मा पुरुषोको भी न कुछ जैसा देखता है । कभी कोई घर्मा- 
त्माजन त्यागीजन दिख जायें तो उनके प्रति विनय करना तो दूर रहा, उल्टा उदणण्डतासे 
पेश ग्राते है । यह एक देहात्मबुद्धि होनेंस अहकारका रूप बन गया | 

अ्रभिसानसे निर्मल यशका सो विध्वस एवं सान्‍्योकी असान्यता--प्रभिमानों पुरुष 
चन्द्रमाके समान भी ग्रपनी निर्मल कीति हो तो उस कीतिको भी नष्ट कर देता है । रावणके 
विषयमे लोग यह दोष देते है कि उसने परस्श्रीकी वाऊछा की थी। इससे उसका लोकमे बडा 
भ्रपमान चल रहा है, मगर साथ ही यह भी शध्यान दें कि वह परस्त्रीकी लालसाको उतना 
तेज न कर सका था जिससे कि वह कुशोलका बर्ताव करता, ऐसा क्यो नही कर सका कि 
उसने एक केबलीके सम्मुख यहं नियम लिया था कि जो परस्त्रों मुझे न चाहेगी उसके साथ 
मैं बलात्कार नही करूँगा । सो भले ही राबराने परस्त्रीकी वाञऊ्छा की, लेकिन उसको प्रपनी 
प्रतिज्ञा याद रही भोर प्रपती प्रतिज्ञाम हढ रहा । सीताने रावणाको नहीं चाहा इससे रावणने 
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सीताके ऊपर अपने बलका प्रयोग नही किया । बलप्रयोगकी भावनों ही उसके नहीं बनी एक 
बात, दूसरी बात--परस्श्रीकी वाञऊुछा की उस दोषसे बडा विकट दोष उसका भ्रभिमान था, 
वह जान चुका था कि सीता मुक्के चाहती ही नही है तो सीताका रखना तो बेकार है मुझे 
क्योकि मेरी प्रतिज्ञा है कि जो परस्त्री मुभे नही चाहती उस पर मैं बलात्कार नहीं कर 
सकता । इसलिए सीताको तो वापित्त देना ही है, क्योकि मेरे लिए वह बिल्कुल बेकार है, 
लेकिन उसके चित्तमे यह बात थी कि मैं इसे दे कैसे दूं, इसमे तो मेरी कायरता समझी 
जायगी । हाँ पहले श्रीरामको युद्धमे मैं जीत लूँ श्रोर फिर सीताको दू तो इसमे मेरो शान है, 
इससे मेरा यश बढेगा, यह उसके भाव था । तो श्राप समभिये कि मान कषाय रावणमे तेज 
थी । पापकी वासना रावणमे तेज न थी, मगर प्रभिलौषाकी बात तेज थी रावणमे जिस 
प्रभिमानके कारण वह नीति न्याय सब भूल गया था, उसके चित्तमे आया कि मैं युद्धमे जब 
श्रीरामको जीत लूँगा तब सीताको वापिस दूंगा, वह इस बातकों भूल गण कि इस युद्धमे तो 
लाखोका विध्वस होगा श्र मेरा भी विध्वंस हो सकता । तो प्रभिमान एक ऐसी विकट 
ज्वाला है कि जिसमे न्याय नीतिके सारे गुण भस्म हो जाते हैं। बहुत समय भ्रौर श्रमसे 
कमाया हुआ निर्मल यश भी इस प्रभिमानके कारण खत्म हो जाता है। वैसे रावणकी कीति 
बिल्कूल उज्ज्वल थी, श्राज भी दक्षिण देशमे लंका वगरामे रावणके भक्त मिलते है, एक 
उसके झभिमानके कारण उसकी सारी कीति घूलमे मिल गई। श्रभिमानी पुरुष हीन होकर 
“ भी बडोका अ्रपमान करता है, पर' जो विचारशील पुरुष है वे मानस सवंदा दूर रहते है । 
मान कषाय बहुत भयकर विष है, इसे हटाना चाहिए, उसका उपाय है मानरहित ज्ञानमात्र 
चैतन्यस्वरूपको प्रपना श्रभुभव करें कि मैं तो यह प्रतिभासमात्र पदार्थ हूँ। 
होनाधिके पु विद्घात्यविवेकभाव घर्मं विनाशयति सचिनुते च पाप । 
दौर्भाग्यमानयति कार्यमपाकरोति कि कि न दोषमथवा क्रुरुतेभिमौनः ॥॥४५॥ 

प्रभिसानवशीका छोटे बड़े पुरुषोमे प्रविविक भाव--जो पुरुष प्रभिमानके वशीभूत 
है वह बडे और छोटे मनुष्योकों एकसा समझने लगता है । झाप कहेंगे [कि यह तो श्रच्छी 
बात है--बडे श्रौर छोटेको एकसा मान लेना, पर बडा ग्रौर छोटा सबको एकसा मान लेता 
है, छोटेपनमे सबको एकसा मान लेता है, श्रौर श्रविवेकसे दोनोको एकसा ही तुच्छ नीचा 
बर्ताव करने लगता है । मान कषायका नाम लोग भ्रहकार भी कहते है, पर अ्रहकारका ग्र्थ 
मान क्षायसे भी श्रौर खराब है । मानमे तो दूसरोकी श्रपेक्षा अपनेको ऊँचा समभना यह 
“बात आती है श्रौर अरहकारमे जो मैं नही हू उसको प्रहंकर डालनेकी बात ्राती है! भ्रह- 
कारका सम्बंध मिथ्यात्वसे है । जो मै नहीं उसको मैं मांनना अहंकार है। प्रनहूं भ्रहं करोति 
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इति भ्रहंकारः, जो में नहीं हु उसे में कर डालना । तो अह॒कार ग्रौर मानका घनिष्ट सम्बंध 
है । मानकषायका वेग उच्ही पुरुषोके श्राता है जिनके देहमे आत्मबुद्धि है | वहाँ मान कषाय 
सम्पर्हृष्टिके भी जगता, मगर उसका तीत्र वेग मिथ्यात्व हुए बिना नहीं बन पाता । तो जो 
पुरुष मानके वशीभूत है उन पुरुषोकी निगाहमे सच्चा प्रकाश नही रहता । इस जोवनमे सबसे 
प्रमुख विशेषता यह होनी चाहिए ऐसा प्रभ्यास बनाये कि सब जीवोमे उनका सहज प्रात्म- 
स्वरूप नजर ग्राने लगे । दोषकी बात तो बादमे नजर आ्रायी । वह नैमित्तिक है, धोदयरिक 
है, परभाव है । इसके स्वरूपमे यह बात नही पडो है, पर सब्र जीवोमे वही स्वरूप है. जो 
मुभमे स्वरूप है । इस दृष्टिका श्राना कल्याणार्थीकों बहुत ही झ्रावश्यक है । जिसके मान भाव 
है उसके यह दृष्टि नही बन पाती । 

अभिमानी पुरुषके धर्मंबिनाश व पापसंचय---प्रसिमानी पुरुष अपने धर्मका नाश 
कर डालता है । श्रपना धर्म-क्या है ? चैतन्यस्वरूप, और उसरूप अपनेको मानना, यह बुद्धि 
प्रभिमानमे नही रहती है । तो जो अपने श्रापका विधात करे वह कषाय श्रपना हितकारी 
कैसे हो सकता ? यह जगत सब मायारूप है । जो कुछ दिख रहा है सब माया है, मायाका 
प्रयोग भ्रन्य लोग भी करते, ब्रह्म है, माया है, मिथ्या है, पर मिथ्याका वया स्वरूप है ? 
मायाका स्वरूप है--जो दो पदार्थोके संगयोगमे बना हो उसका नाम है माया । जो भ्रकेला न 
हो, किन्तु प्रनेक पदार्थोके सम्बंधसे बना हो वह सब माया कहलाती है । भ्रब आप नजर 
डालिये कि जो कुछ आपको दिख रहा है वह अनेक द्रव्योका सयोग दिख रहा या कोई केवल 
एक द्रव्प दिख रहा । जो ये पिण्ड नजर गा रहे सो श्रनन्त परमाणुझ्रोक्ा पिण्ड नजर श्रा 
रहा । पश्ु-पक्षी मनुष्य जो नजर ग्रा रहे सो जोव प्रोर शरीर कर्मका पिण्ड नजर श्रा रहा 
वो यह सब मायोरूप है। प्रभिमान करने वाला पुरुष किसको जताना चाहता है कि में ऊँचा 
हैं । इसका उस्तर उससे पूछो--इन लोगोको जताना है कि में बढ़ा हु तो ये लोग आपके 
भविष्यके निर्माणकर्ता है कया ? क्यो जताना चाहते ? इनके कुछ समभ लेनेसे उसका कुछ 
भला होनेका है क्‍या ? व्यर्थ है. श्रपनी उच्चता दिखाना। घधमके प्रसगमे थदि कोई श्रपनी 
उच्चता दिखानेका भाव रखता है तो उसे कहते हैं श्रनन्तानुबधी मान | झौर झोर प्रसग्रोमे 
ब्यापारमे गृहस्थीमे किन्‍्ही श्रन्य घटनावोमे कुछ भाव श्रा जाता है श्रपनेमे उच्चपनका तो 
वह भ्रनन्तानुबधी मान हुआ । चाहे त हो, पर घ्वर्म प्रसंगमे जो अपनी उच्चताका भाव रखता 
है भ्रोर दूसरेको तुच्छ समझता है वहाँ अ्नन्तानुबधी मान है। चारो कषायोमे यह ही बात 
है व्यापार करनेमे, घर गृहस्थीमे क्रोध प्राता रहता है, पर घामिक कोई प्रनुष्ठान करतेमे 
क्ोघ श्राये प्रौर ऐसी क्रोघकी प्रकृति रहे प्रौर घामिक श्रनुष्ठानके भ्राश्वयसे ही क्रो करे तो 
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वह भ्रन्नन्तानुबधी क्रोध होगा | माया श्रीर लोभसे घामिक प्रसगमे यदि कंपट व्यवहार करे 
तो वह श्रनन्तानुबधी माया है, मिथ्यात्वके सहचारो है । घामिक प्रसगमे यदि लोभ प्रांगे 
श्रपनी सामथ्यं होते हुए भी तो चह्द भ्रनन्तानुबधी लोभ है । भ्रन्य श्रन्य स्थानोमे कषाय जग 
जाय तो उसके मेटनेका उपाय धर्मस्थान है, पर धर्मस्थानके सहारे कोई कषाय जगाये तो 
उसके मेटनेका और क्‍या स्थान हो सकता है । तो यह॑ मान कषाय, श्रात्मवर्मका नाश कर 
बैठता है । प्रौर इस प्रभिमानके कारण निरन्तर पापकर्मका सचय होता रहता है । 

«जहाँ दुसरोसे भ्रपनेको श्रधिक जतानेका भाव प्राया है वह पुण्यभाव कहां रहा ? 
वह पुरुष तो पापरसकों ओर आग्रे बुलाता है। श्रभिमान करने वालेका कोई साथ नही 
निभाता । भले ही कोई पुरुष उससे कुछ प्राप्त होता हो तो उस लोभमे प्राकर उसे निभा 
ले, पर लक्ष्य भी न हो और फिर भी श्रभिमानी पुरुषका कोई साथ-निभाये, ऐसा कभी नहों 
देखा जाता । तो प्रभिमानी पुएष दुर्भाग्यकों अ्पने.निकट बुलाता है भ्रौर तो कार्य अच्छे 
प्रारम्भ किये उन प्रारम्भ किए हुए कार्योंको भी नष्ट भ्रष्ट कर देता है । कुछ भी रचना की, 
साहित्य रचना की, व्यापारको बात, भोजन प्रादिककी बात कुछ भी चीज बनायी भौर क्रोध 
श्रा जाय तो वह श्रपनी बनायी हुई चीजकों भी नष्ट कर देता है, श्रीर वह क्रोध मानवश, 
मानमे झ्राकर वह अपना भी बिगाड करता श्रौर दूसरेका भी । कहाँ तक बात कहियेगा ? 
ऐसी कौनसा दोष है जिसे प्रभिमानी पुरुष न कर सके । झपने मानकी रक्षाके लिए लौकिक 
जन जान जायें इसके लिए वह सब कुछ करनेको तैयार रहता है । 

सानविजयसे मानवकी श्रेष्ठता--चार गतिया है श्रोर चार ही कषाय है। नरकगति 

में क्रोध कषाय मुख्य है, उनका काम है लडना भिडना, मारना मरना । उनका क्रो४ कषाय 
मुख्य रहता है । तियंञ्चगतिमे माया कषाय मुख्य राहतो है | भ्रव देखियि---माया कषायकी 
प्रबलतासे तियंचगतिमे जन्म होता है, पर देखा यह जाता कि उन तिय॑चोके मायाका भाव 
तो बहुत लेज रहता है, मगर मायाक्रा कोई ब्यवहार श्रधिक नही कर पाता । कुछ हो जांच- 
वर है ऐसे जो ग्रपनी मायाका व्यवहार रचते है । जैसे छिपकली, बिल्ली, कुत्ता ब्रादि कुछ 
जांनवर है ऐसे जो माया कपटका व्यवहार रचते है, श्रोर है सबके श्रन्दर मायाकी विशेषता, 
पर उनकी रचना ही इस प्रकार है कि वे माया कपटका खिलाफ व्यवहार नही कर पाते, पर 
भीतरमे मायाका संताप बना रहता है । इस छिंपकलीका नाम यदि कुछ उसको वृत्तिको देख- 
कर सोचे तो उसका नाम रखना ' चाहिए छिंपकेर ली, जो ग्रपना शिकार छिपकर ले सो 
छिपकली । बडो शान्त पडी रहती है भीत्त पर, जेसे कि मानो कुछ हो ही नही, एक मरीसी 
पड़ा रहती और थाडा निकटमे कई मत्रखा, मच्छुर बा कीडा कीडा ग्रिर जाय तो एकदम 
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उसे खा जातो है । ग्रब जल्दो-जल्दी बोलनेमे र नही बोला जाता तो उसका नाम पड गया 
छिपकली । बिल्ली भी कैसा मायाचार करके प्रपना शिकार करतो है| तो मायाचार प्रधान 
है तियंड्चमे । ग्रौर लोभकी प्रधानता है देवगतिमे । लगता है ऐसा कि लोभकी प्रधानता 
मनुष्योमे है, लोभके पीछे ही मर रहे, पर ऐसी बात नही, चिन्तन करें तो मनुष्योसे श्रधिक 
लोभ देवोमे पाया जाता, और मनुष्योमे मान कषायको मुख्यता है । मनुष्य लोभ करत, 
तृष्णा करते तो केवल इस हृष्टिसे करते कि लोगोके बीच मेरी प्रतिष्ठा बढे, मैं बडा धनिक 
कहलाऊँ, लोग समझ जायें कि हाँ यह भी लखपति करोडपति है। तो मनष्योके लोभका भी 
प्रयोगन मान कषाय है। तो यह मान कषाय यदि मनष्योसे जीती जा सके तो वे मनष्य 
सन्‍्मार्गमे बढ सकते है । 

माने कृते यदि भवेदिह कोपि लाभो यद्यथेहानिरध काचन मादंवे स्पात्‌ । 

ब्रयाच्च कोषि यदि मानकृत विशिष्ट मानो भवेज्भूवभूता सफलस्त॒दानी ।॥४६॥ 

मान करनेपर लामका अमाव व नज्ञता करनेपर हानिका अभाव--दस छद्रमे यहु 
बतला रहे कि भाई मानक्रे करनेपर यदि कोई लाभ होता हो तो बताग्रो ? ग्रात्मीके लाभकी 
बात पूछो जा रही है । मान बढ गया मान लो इस देशको जनतामे, इस देशकी सारी जनता 
ने इसका नाम जान लिया तो इतने मात्रसे याने दूसरे पदार्थके इस परिणमनसे इस श्रात्माको 
फोनसा लाभ मिला ? इसका झानन्द बढा या पणित्रता बढी या मोक्षमार्य मिला। कुछ भी 
लाभ नही होता । और मादंवपरिण्मम यदि करे, नम्नतासे रहे, श्रपता उसच्चताका भाव न 
बनाये तो इसके कौनसे प्रयोजनकी हानि हो गई ? बाह्य पदार्थोकी कुछ भी परिणति हो 
उससे ग्रात्माको कोई लाभ-हानि नहीं है । हाँ यदि श्रपना श्रद्धान, ज्ञान, श्राचरुण बिगड़े तो 
हानि है और श्रद्धान, ज्ञान, श्राचरण उज्ज्वल बने तो हमारा लाभ है । तो यदि इस ससारमे 
ग्रभिमान करनेसे किसी तरहका लाभ होता हो और नम्नता करनेसे कोई हानि होती हो तब 
तो मानकी बात करनेकी सोची जाय । 

सानकी निरथेकता--मानसे हानि भ्रोर नमश्नतासे लाभ होता ह | कोई अभिमानी 
प्रपत्ती प्रशंसा करता हो । तो मान करने वालेने तो श्लपनी प्रशंसा भी खो दो श्लौर जो भम्नता 
से रहे, उसकी कोई निन्‍दा करता हो तो बताओ्रो । तो जब मान करनेसे कोई लाभ नही श्रौर 
मान न करनेसे कोई हानि नहीं, तब माव करना बिल्कुल निरथेक है । समाजमे, घरमे झगड़े 
का प्रधान कारण मानकषाय है । नही तो जिस घमंका हम श्राप प्रचार करते है वह तो प्रश्न 
का घ॒मं है श्रोर उस धर्मेकी प्रभावना करनेके लिए हम प्रापकी उमंग है । तो जितना बने 
उसनो प्रभावना करें, मगर घहाँ कोई काम बिंगड़ता हो तो हम श्राप क्‍यों लडें ? लडे तो 


र्ण्र सुख यहाँ द्वितीय भाग 
महावीर भगवान लड़ें (हसी) । देखिये--यदि कुछ झानप्रकाश किसीकों जगा हैं तो समाजमे 
रहनेके नातेसे जितना बने उतना समाजका उपकार करं। उपकार करने पर भो यदि कोई 
उपकार नही मानता झोर विपरीत होता तो उससे यही कहे कि भाई हम क्या करें, हमसे 
प्रधिक उपकार करते नही बनता, पर किसो भी प्रसंगमे मान कपाय करता औ्रौर दूसरोको 
नीच। दिखानेका भाव रखना यह मोक्षमार्गीकी प्रादत नही हुआ करती । उसका तो एक 
निर्णय बन गया कि मुझे दुनिया जाने तो क्या, न जाने तो क्या, मेरी दुनिया मेरे प्रात्मामे 
है । यह ही मेरा लोक है, यह ही मेरा परलोक है । जो कुछ है सो मेरी जिम्मेदारी पर मप्े 
है । उसके मात कषाय नहीं बनता। 
मानी विन्नीतिमपहत्य विनोतिरगी सर्व निह॒ति गुएमस्तगुणातुराग: । 
सर्वेपर्दा जगति घाम विरागत. स्यावित्याकलण्य सुधियो न घरति मान ॥४७५ 
समान कवायसे विनय ब कृतज्ञताका विनाश--मानी मनुष्य न्यायवृत्तिको छोडकर 
प्रन्यायमार्गमे, कुमार्गमे फस जाता है । क्योकि उसका एक ही ध्येय रह जाता कि चाहे किसी 
को नुक्सान पड़े, किसोका श्रपम्मान हो, पर मेरा नाम रहना चाहिए । नाम एक बहुत बुरो 
समस्या है । बौद्ध दश्शंनमे तो जहाँ श्राश्रवके कारण बताया है वहाँ सर्वप्रथम नामको गिनाया 
है | वेदना, विज्ञान आरादिक बादमे कहे गए । तो इस नामके सहारे कितनी ही प्रकारकी 
धनीतियाँ हो जाती है । सो मानी पुरुष न्‍्यायकों छोडकर श्रन्योय मार्गमे फस जाता है श्रौर 
कुमांगेमे फस जानेसे उसके समस्त ग्रुण नष्ट हो जाते है । किसी श्रादमीको खूब श्रच्छा भोजन 
करा दो बढ़िया व्यंजन बनाकर और उसके बाद उसको यदि कह दो कि कहो ग्रॉज कैसा 
भोजन खांया आपने ? ऐसा तो कभी आपके बापने भी न खाया होगा तो उस खाने वालिको 
ऐसी भावना हो जायगो कि यदि वह सब किया हुश्मा भोजन कम हो जाय तो अच्छा है। 
देखिये--सब कुछ उपकार किया, पर एक श्रभिमान भरे वचन बोल दिया तो सब किया 
कराया मिट्टी हो जाता है | यह तो . बात घरकी है श्रौर समाजमे तो और भी सावधानी 
रखनेकी जरूरत है । घरमे भी उपकार करके भ्रभिमानकी बात न करें और जन समाजमे, 
जनतामे, देशमे भी उपकार करके प्रभिमान करनेकी बात न करे। घरमे श्रभिमान करनेसे 
तो कही वह देर्मे लोगोकी निगाहसे तुरम्त गिर जायगा। 
सानके कारण गुरपोका दहन हो जानेसे सब श्रापदावोका भार---मान कषाय इतना 
प्रहकार विष है कि मान फरनेसे उसके सारे गुण नष्ट हो जाते हैं। उसने कितना ही उपकार 
किया हो, लोगोमे उसके प्रति कृतज्ञता धानी चाहिए, पर इस मान कषायके जगनेपर प्राय! 
लोगोमे उसके श्रति क्ृतज्ञताका भाव दूर हो जाता है। उच्चके गुण फिर लोगोको नही दिखते । 
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प्रीर जब गुण भस्म हो जाते है तो संसारमे सारो विपत्तियोका स्थान बन जाता है । जै॑दे 
मानी प्रजातंत्र राज्यमे कोई देशका प्रधान बन गया हो और उसने देशकी अलाईके लिए 
कितने भी कार्य किया हो, पर जब उससे कोई ऐसा कार्य बन जाता कि जिससे जनताकों 
प्रतीव कष्ट होने लगता श्रोर अन्याय होने लगता श्रौर उसकी मब सुक वूक खत्म हो जाती 
तो उस समय वह जनताकी हृष्टिसे तो गिर गया, पर अ्रभी तक शासन है सो कोई कुछ कर 
सकता नही, पर जब कभी शोसनसे वह नहीं रहता याने उसका शासन नहीं चलता तब 
फिर उसका कितना अधिक पतन हो जाता है। श्रभिमानी पुरुषके फिर उन गुगोको भो 
सोचने वाला कोई नही रहता कि इसने देशको कितना विशाल बना दिया था । ऐसी ही 
सभी जीवोकी बात है | तो श्रश्िमाच कितना भयकर विष है कि जिसके होनेपर फिर लोगो 
के चित्तसे वह बिल्कुल उतर जाता है, फिर उस पर सारी विपत्तियाँ आने लगती है । उसके 
विरुद्ध कार्यवाही होती है और उन पर अनेक तरहके संकट आ्राने लगते है | ये सब बातें 
प्रभिमानी पुरुष पर बीतती है । तो जिस व्यर्थके मान कपायके कारण सारी विपांतर्या ग्रातो 
है उस मानकषायको विवेकी पुरुष नहीं करता । इन कषायोके ऐसे सुन्दर नाम है कि उनको 
प्रगर उल्टा पढा जाय तो कषाय मेटनेका उपाय नजर गाने लगता है । जैसे रोष (क्रोध), 
मात, माया और लोभ, इनका उल्टा करो । सरो--यदि क्रोधको छोड दिया जाय तो काम 
सरेगा भ्रर्थात्‌ बनेगा । नमा--याने नम जावो तो भला हो, यामा याने यह कुछ है ही नहीं 
भेरे लिए ऐसी दृष्टि बन जाय तो बस उसका भला हो जाय । भलो--याने लोभ क्रषाय न 
रहे तो उसका फिर भला ही भला है | इस प्रकार चारो कषायोके नाम जो दिए है उनको 
उल्टा करके पढ़ने पद कषायोके मेटनेका उपाय समझा जा सकता है । 
हीनोयमन्यजननोपहिताभिमानाज्जानोहमुत्तमयुणस्तदका रकत्वात्‌ । 
श्रन्य निहीनमवलोकयतोपि पुसा मानों विनएयति सदेति वितकेभाज ॥॥४८॥। 

प्रसिमानका फल हीनता जानकर हीन जनोके प्रति अभिमानक्षो भवृत्ति--जब कभी 
लोकमे छोटे कहलाने वाले दरिद्र, भिखारी शब्राचरणसे गिरे हुए छीटे लोग नजरमे श्राने लगते 
तो उनको देखकर यह चिन्तन होना चाहिए कि इन जीवोने पिछले भदोमे प्रभिमान कियां 
था इससे ये नीच बन गए है| श्रभिमानका फल है नीच बन जावा, ग्रौर मैने पिछले भवोमे 
प्रभिमान नही किया था इसलिए मैं उत्तम बन गया, बडा बन गया, श्रच्छे संगमे झा गया । 
भर यदि इस तुलनाको देखकर कोई अ्भिमान करने लगे तो उसका फल यह है कि ऐशा 
नोथा बनना पड़ेगा | तो छोटे मनुष्योकों देखकर तो श्रभिमान नष्ट होनेका मौका है वे कि 
प्रभिसान करमनेका, उनको देखकर तो यह ध्यानमे श्राना चाहिए कि इन्होंने अभिमाव शिया 


१०४ सुभाषित रत्तसदोह प्रवचन 


था इस कारण ये नीच वन गए । यह है अधिमानका फल । ऐसा जो निरखता है वह कंसे 
प्रभिमात कर सकता ? तो छोटे लोगोकों भी देखकर विवेकी जनोके हृदयमे मान कषाय 
नही जगनी । 

सर्वे आत्मावोके सहजात्मस्वच्पदा परिक्ष५ होनेसे ज्ञानीके श्रहुकारका अभाव--पमूल 
बात यह है कि जिसको श्रात्माके सहजस्वरूपक्रा परिचय हुआ है वह सर्वे श्रात्मावोमे इस ही 
स्वरूपकोी निरखता है । घो जब सब जीद मेरे ही समान है, भगवत्‌स्वरूप है तो मान करने 
का अ्रब कहाँ अ्रवकाश रहा ? मान होता है तव ही जब कि दूसरोको तुच्छ समझे झौर अपने 
ग्रापमे बडप्पनका श्राशय रहे । मगर सहज श्रात्मस्वरूपका परिचय कर लेने पर वहां तुच्छ 
पनेका प्रोर भ्रपने महानपनेका श्राशय नही रहद्धा । फिर इस विवेकीके मान कषाय नहीं 
जगता । जीवनमे उतारने लायक यह बात है कि घरमे भी मान न करें, काम श्रच्छे करें, 
उपकारके काम करें, पर मान ने करें | समाजमे, देशमे, पुरा पडौसमे भो काम ग्रच्छे करें, 
पर उनको करके अभिमान न करें। अन्यथा सब कुछ सबका भला कर दिया, पर मानकपाय 
जग जानेपर वह सबकी हृष्टिमि गिए जात्ता है, श्रोर जब गिर गया तब लोगोके सहयोगसे वह 
हाथ धो बंठता है । एक बात झोर भी देखिये--मानकषायकी बात सभा सोसायटियोमे कोई 
बोल भी नही सकता । बडीसे वडी सेवा करने वाला भी श्रगर सभाके बीचमे भाषण दे तो 
वह मैं मैं की बात न कर पायगा, और झ्गर करता है तो समझो कि उसकी बुद्धि खराब है 
और उसमे मूढता झ्राथी है । सब कुछ बना देने पर भी वह यह हो तो कहेगा कि भाइयो, 
श्राप सबकी कृपासे यह काम बन गया, मैने कुछ नही किया, ऐसा कहता है तभी उसकी 
इज्जत रहती है श्रौर यदि वह यह कहे कि देखिये--श्राप लोग यहाँ वहाँ भटकतते फिर रह 
थे, दुःखी हो रहे थे, पर मैने श्राप लोगोकी सुविधाके लिए यह काम कर दिया, घर्मशाला 
बनवा दिया'*'ऐसा यदि बोल दे तो समझो कि उसका धन भरी लगा, श्रम भी किया, पर 
उसकी सब बात खराब हो गई । तो जो बात चार प्रादमियोके बीच बैठकर बोली नहीं जा 
सकती वह भाव तो खोटा ही है । इस प्रकारका खोटा भाव करना ही व चाहिए । तो जो 
पुरुष मान कषायसे दूर रहते है वे इस लोकमे भी सुखी है और प्रात्माके स्वभावकी ह॒ष्टि 
करनेके वे पात्र बने रहते है। थे 

गर्वेणा मातृपितृबाघव मित्रवर्गा' सर्वे भबति त्रिमुखा विहितेत पुसः । 
श्रन्योषि तस्य तनुने न जनो5नुराग मत्वेति मानमपहस्तयते सुचुद्धि. श४६॥ . + , 

मानी पुरुषके प्रति कुठुम्बी सिश्नवर्ग व अन्य जनोका श्रतनुराग--मानके कारण 

माता पिता, बघु, मित्र सभी इस मानकतसि विमुख हो जाते है । किसीको दुसरेका मान 
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देखना पसंद नहीं । सम्मान देखना तो पसंद है, पर वही पुरुष यदि मान कर रहा हो तो 
बह नही देखा जाता, भौर यही क्वारण है कि घरमे यदि कोई मान कर रहा है तो माता- 
पिता भी उस मानी पुश्रसे विमुख हो जाना हैं। नाता कब तक है जब तक प्रीति है, राग 
है । जब राग नहीं रहता त्तब नाता नही रहता । चाहे वह कषायबश नाता टूटे चाहे वेराग्य 
से नाता टूटे, जब राग नहो, मोह नहीं तब बह नाता नही रहता । जैसे भ्राजकल लडकियों 
के विवाहमे लडकेके माता-पिता या खुद लडका बहुत-बहुत दहेज ले लेते हैं, कहकर लेते, 
मांग कर लेते, तग करके लेते, तो चाहे बेटी बाला होनेसे प्रीति करे, परन्तु हृदयसें प्रीति 
फिर नही रहती । ऐसे ही कोई मान करे तो मान करने बालेसे भी हृदयसे प्रीति नहीं रहती । 
ग्रोर मित्रता भी तब हो तक टिकती है जब तद्ा प्रस्परमे कोई एक घमड नही करता । दो 
मित्र है, एक माथ चलते है, उनमे भ्रगर एक मित्र मान करने लगे श्लौर दूसरे मित्रसे अ्रपन। 
ग्रगमान जाहिर करने लगे या सभाम्रोसे या किन्‍्ही गोष्ठियोमे श्रपनेको ऊंचा जाहिर करे, ऊंचे 
ग्रासनमे बँठे, उसे पूछे नहीं, किसी तरह उसे जच जाय कि यह मान कषायमे भा गया है 
और मुभे तुच्छ मानता है तो फिर मित्रता नहीं ठहरती । मान कृषाय इतनो बुरी चीज है । 
तो जब घरके हो कुटुम्बीजन विमुख हो जाते मानी पुछुषसे प्रन्य पुरुष तो अ्रतुराग करेंगे ही 
वया ? मानीसे प्रत्येक पुरुष घृणा करने लगता, इस कारण जो' बुद्धिमान पुरुष है वे कभी भी 
मान नहीं करते । 
झ्रायासकोपभयदु.खमुरप॑ति मत्यों मानेन सर्वजननिदितवेषरूप, । 
विद्यादयादमयमादियुणाश्च हति ज्षात्वेत्ति गवंबशमेति न शुद्धबुद्धि ॥५४ ०।॥। 
मासोके मानसिक व कफ्रोधषकृत दुःखोक्की बहुलता--मानके कारण मनुष्य मानसिक 
क्लेशोको प्राप्त होते है। आत्मस्वरूपकी जिन्हें खबर नही, देहको ही जो प्रात्मा मानते है, 
दुसरे देहको भी दूसरा श्रात्मा मौनते है ऐसे पुरुष लोकमे अपना मान चाहते है, मानके लिए 
प्रनेक यत्न करते है, सो जब मान सम्मान चाह रहा है उस समय भी मनमे पीडा है प्रौर 
उस मानकी बात बनानेके लिए जो प्रयत्न करता है. उस समय भी मानसिक पीडा है, प्रौर 
जिस समय लोगोने मान श्षुरू कर दिया, इसको बड़ा मानता प्रारम्भ कर दिया, इसको ग्राज्ञा 
मे रहते है, इसके हाथमे देशकी बागडोर श्रा गई । बडा मात मिल गया उस समय भी दुःख 
भ्रौर कदाचित्‌ यह बागडोर हाथसे चलो जाय और साधारण श्रादमी हो रह जाय तो उस 
समय भी मानसिक दुःख । तो मानके कारण सदेव मानसिक दुख होता है, मानके ही कारण 
क्रोध प्रबल बनता है । जहाँ अपनी प्रतिन्ठा लोकमे गिरते देखा वहाँ क्रोध जग जाता प्रथवा 
सात प्रतिष्ठा होने पर दूसरोके प्रति जरा-जरासी छ्ुटि होनेपर इसे क्रोध झाने लगता है। 
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क्रोधका मुख्य कारण मनुष्यगतिमे तो मान है। नरकगतिमे भले ही मानकषायके कारण 
क्रोध नही श्राता, स्वत्तः भ्राता ही रहता है | जन्मजात बैरसा बना रहता हे, पर मनुष्योमे 
जिनको भी क्रोध जगता है उनको मान कपषायके ही कारण क्रोध जगता है | घरमे क्रोध 
थ्राता है तो मानके कारण आता है । किसोने कोई बात न माना, ग्रव जान रहे कि मैं इनमे 
बडा हू मेरा यहाँ श्रधिकार है, तो क्रोध आने लगता है । ग्रापसमे कगडेका भी मुख्य कारण 
मान कषाय है । देवरानी जेठानोसे क्रोध बन गया बहुत तो आप घटना जानेंगे तो यह पता 
पड़ेगा कि दोनोमे मान कषाय बनी है इस कारण क्रोध जगा है। इसने ऐसा क्यो कह 
दिया ? यह हमारा हुक्म क्यो नही मानता ? कुछ न कुछ मानकी बात है तब क्रोध जगता 
है । तो जिस पुरुषके मान जग रहा है, उसका उपयोग तो परकी शोर हो ही गया । ग्रब 
स्‍्वकी सुध कंसे ले ? और स्वकी सुध न लेना । यही सबसे बडो विपत्ति है । इसीको भट- 
कना कहते है | पर परपदार्थ ही उपयोगमे रह जायें इसोके मायने है ग्रात्माका भटकना । 
कोई तेज दोड लगानेको भटकना नही कहते । एक ही जगह बंठे है, मगर जगह-जगह उप- 
योग जा रहा है, प्रपने झ्रापमे उपयोग नही श्राता, तो इसको कहते है कि भटक गया । तो 
ये सारी आापत्तियाँ मानसे उल्पन्न होती है । 

सानीके भय और विविध दुःखोका उद्धूव--मानके कारण भय होता है । मैं इतना 
बडा हो गया हूँ । कही मेरे बडप्पनमे हानि न श्रा जाय । कही कोई दूसरा मेरेको कुछ हल्की 
बात न कह दे । कभी कोई मुझे इस पदसे न उतार दे श्रादिक श्रनेक भय जगने लगते है 
जिसके मान कषाय है । एक हृष्टान्त है लालबहादुर शास्त्रीका | वह रेलमन्नी बन गए थे। 
ग्रौर केवल एक दुधघेटना हुई तो तत्काल कह दिया कि मैं इस लायक नही हैं जो इस पदको 
निभा सक, प्रधानमञ्री होनेपर यदि कोई घटना हुई तो तत्काल कह दिया कि मैं इस पदकों 
निभाने लायक नही हु | तो ऐसे पुरुष तो बिरले ही होते है, मगर जिसको जो पद मिला 
उस पदमे वह चिपका रहना चाहता है। चाहे श्रन्याय हो, मायाचार हो चाहे किसी पर 
अ्रत्याचार करना पडे, पर वह भ्रपना पद नही छोडना चाहता । तो यह क्‍या है ? यह है 
उसकी मान कषाय । इस मान कषायसे सदा दुःख है । लोग तो सोचते है कि ये बडे लोग, 
घनिक लोग या बडे पद पर पहुचे हुए लोग बडे सुखो है, पर वे कोई सुखी नही है । जरा 
कुछ दिव उनके निकट रहकर देख लो, वे तो बडे दुःखी है। सुखी शान्त होनेका उपाय वह 
है ही नही । सुखी शान्‍्त होनेका उपाय 'तो सहन आत्मस्वरूपका ज्ञान ही है, अन्य कोई न 
हो सका, न है, न होगा । यह तो एक गरितका जैसा हिसाब है सही निमित्तन॑मित्तिक भाव 
है । यदि मछली उछलकर पामीसे बाहर कही रेतमे गिर जाय तो वह मछली व्याकुल होती 


जी अन्‍िननन 
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है । व्याकुल होना ही पडता है उसे शांति नही प्राप्त होती ऐसे हो यह श्रात्मा अपने ज्ञानबल 
से फिरकर दूर बाहर पर पदार्थों में गिर जाय इसका उपयोग पर पदार्थामि लग जाय तो 
सिवाय अशान्तिके दुसरा छसका फल है हो नहीं । परका श्राश्रव्य करके कोई शान्ति चाहे 
तो शान्ति मिलना श्रसम्सव है| जैसे सुईके छिंद्रसे ऊंटका निकलना अ्रसम्भव है । 
जितने भी जीव प्रश्चु हुए, सुक्त हुए वे सब परका श्राश्रथ छोडकर ही हुए, सदाके 
लिए शान्त हुए । तो हम भगवान्रकी पूजा करें, वंदना करें, दशंन फरें, भक्ति करे और भग- 
वानके बताये हुए मार्गको मानना ही न चाहे तो उसे भक्तिका छप कहा जा सकता क्या ? 
नही कहा जा सकता । जैसे--मान लो कोई पिताक्ी खूब शारीरिक सेवा करे, खूब हाथ-पैर 
दत्राये, पर उसे खाने-पीनेको न पूछे उसकी ग्राज्ञा न माने जरा-जरासी बातमें उस पर भुभ- 
लाता फिंरे तो वह उसकी भक्ति कहलायगी क्‍या ? ना कहुलायगी । ऐसे ही प्रभुकी भक्ति तो 
कीई बहुत-बहुत करे, पर उनकी आ्राश्ा न माने तो वह प्रभ्ुकी भक्ति न कहलायगी । मान 
कषाय 'वालेको गुरा कंसे प्राप्त हो सकते है ? वह तो स्वयं ही भ्रपनेको भगवानसे कम नहीं 
समर्भ रहा । वह सन्‍्मार्ग नही पा सकता । तो मानमें इतना श्रनर्थ है । 
भावबालगोपाल सभीकेे दुःखोका घूल प्रायः सान कषाय--जितने भी दु.ख होते है 
मनुष्योको वे करीब मान कषायके वश होते है | छोटे-छोटे बच्चोंको भी हालत देख लो वे 
भी मानकषायसे दुःखी होते रहते है। कोई छोटो बच्चा माँ की या किसीकी गोदमे बैठा 
ही श्र उसे नीचे बंठा दे तो वह बच्चा रोने लगता। क्यो रोता ? इसलिए कि वह यह 
समभता कि मैं श्रभी इतना ऊँचे चढ़ा था, श्रब मुझे नीचे जमीनमे पटक दिया तो इसमे 
श्रपना श्रपमान समझकर वह रोने लगता है। मान लो किसी बच्चेको लेकर उसके मांता- 
पिता किसी सभामे पहुच गए भ्रौर उस बच्चेके मनमें श्रा जाय कि श्रब तो मुभे घर जाना 
चाहिए, पर माता-पिता घर नही जा रहे, वही सभामे बैठे रहे तो वह रोने लगता है । वहाँ 
बहे यह समभता कि ये मेरे माता-पिता मेरा कहना नहीं मानते, सो इसमे अपना श्रपमान 
महसूस कर वह रोने लगता है । तो हर जगह देख लो, कया नेताजन, क्‍या साधुजन, कया 
ग्रहस्थजन जो जो भी दुःखी होते वे इस मान कषायके कारण पद-पदपर दुःखी होते रहते 
हैं। एक बार रुड़कीमे मेरे एक सहपाठीने मुझसे कहा-महाराज श्राजकल जो बड़े बड़े मुनियों 
को भी गुस्सा झ्ाते देखा जाता तो उसमे मूल कारण कया है सो यदि आप कहो तो मैं 
बताऊं ? तो मैने कहा--हाँ हाँ बताग्रो तो सहो, पर मैं तो बतानेसे पहले हो समझ गया 
कि श्राप क्या कहना चाहते ? तो फिर वह बोले--हाँ श्राप समझ तो गए होगे-पर मेरे सुख 
से भी सुन लो । तो कहु--भच्छा सुनाम्रो । तो वह बोले--श्राजकल मुन्ति लोग श्रपतेको 
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मानते कि मैं मुनि हू, ऊँचा हू, पूज्य हु श्रोर ये श्रावक लोग नीचे है, ये मेरे भक्त हैं, पुजारो 
है, इनको मेरो श्राज्ञामे रहना चाहिए' ' पर वैसा जब देखनेको नहीं मिलता तो वे पद-पद 
पर क्रोध कर बैठते श्रोर दुःखी होते । तो हमने कहा--ठीक है । देखिये कोई भी मनुष्य 
दुखी हो उसमें उसका मूल कारण है मान कषाय । 

सालसे विद्या विनय दया श्रादि सब गुणोका विनाश--मान कषायसे पभिभूत हो 
जाना यह सबसे बडो एक कमजोरी है | भानके वश होकर यह जीव बढ़े-बढे निदित कार्य 
भी कर डालता है, विद्या दया आदिक गुणोंसे भी वह हाथ घो बैठता है । गुरुजी एक घटना 
सुनाते थे कि कोई एक लाठी चलानेकी विद्या सिखाने वाला गुरु था। उसने कई शिष्योको 
इस कलामे निपुण बना दिया । एक बार कोई एक नवयुत॒रक शिष्यके मनमे श्राया कि मुझे 
तो गुरुजी से ही लाठो चलाकर उनपर विजय प्राप्त करनी चाहिए । ग्रब गुरु तो था बेचारा 
बुड॒ढा श्रोर वह शिष्य था, खूब हृष्ट-पुष्ट नवयुवक । उसने गुरुको भी नीचा दिखाना घाह सो 
बोला--गुरुजी हम तो भ्रब आ्रापसे हो लद्दु चलायेंगे, देखेंगे कि कौन जीतता है ? अपने ही 
शिष्यके मुखसे यह बात सुच्रकर गुरु दंग रह भेया, वगर बोला-ठीक है बेटा, कोई बात 
नही । चला लेना हमसे लट्दु ॥ श्राजके १० दिन बादकी तिथि इसके लिए निश्चित कर रहा 
हू । इन दस दिनोमे तुम भी भ्रपनी तैयारी कर लो। ठोक है। प्रव गुरुने क्या किया कि 
कोई १०-१५ हाथका बांस मृगाया प्रोर श्रपने द्वार पर खडा कर लिया । उधर शिष्य इस 
ताकमे रहा करता था कि देखें तो सही कि गुरु जी श्रपनी (किस तरहकी तैयारी कर रहे है, 
उससे बढकर तंयारी मैं कहूगा । सो शिष्यने जब देखा कि गुरुजी ने १०-१५ हाथका बसे 
हमसे लडनेके लिए मगाया है तो उसने कोई २५ हाथका बॉस लाकर प्रपने द्वार पर खड़ा 
कर लिया, क्योकि गुरुसे बढ़कर तेयारी करनी थी ना ? प्रतिदिन उस बाँसमे तेल लगाये, 
उसे ठोक करे । जब लडनेका दिन पाया तो वह ग्रपना वही २५ हाथका बाँस लेकर श्राया 
श्रौर गुरु वही तोन साढ़े तीन हाथकी लकडों लेकर श्राया | भ्रव भला बताप्नो कैसे बह उस 
उतने बडे बाँससे लडे, उसका,घुमाया ही न घृमे, और गृरुने उसे छोटो लकडीसे हो परारत 
कर दिया । तो देखिये--मानकषायके वश होकर वह शिष्य अपनी विद्या भी भूल गया। 
उसके दिमागमे यह बात न झायी कि इतने बढ़े बाँससे मै कैसे लड सकूगा ? मानके वश 
होकर विद्या भी नही रह पाती । इस मान कषायके रहते हुए कोई श्रपना ग्रात्महित भी नहीं 
कर सकता । भ्रात्महित चाहने वालोको तो यह मान कषाय दूर ही कर देना चाहिए, क्योकि 
मान कषायके रहते हुए श्रात्मविद्या टिक नहीं सकती । प्रात्मविद्या पाये त्रिना जीवका 


कल्याण हो नही सकता । 


गाथा ४१ १०६ 


स्तव्घोी विनाशमुपयाति नतो$निवृद्धि मत्यों नदीतटगतों धरणों रहो वा । 

गव॑स्यथ दोषमिति चेतसि संनिधाय नाह करोति गुणदोषविचारदक्षः ।।५१॥ 

हृष्टान्तपुवंक मानोके विनाशका व सम्जके अविनाशका कथन--इस छुदमे एक दृशत 
दिया है कि जैसे नदीके किनारे पर सीधा लम्बा खडा हुग्मा कोई वृक्ष हो तो उस नदीके वेग 
के या नदीके जलसे कट-कटकर बह धिर जाता है, पर नदीके किनारे जो छोटी-छोटी घास 
लगी होतो है वह घास कभी नष्ट होते नही देखो गई । वेग आता तो भी नम जातो, मगर 
बहुत कम उखडती हुई देखी गई, पर ऊंचे लम्बे मानी थबुक्ष जो इतने ऊँचे लम्बे उठ गए है 
वे नदोके किनारे टिक नही पाते इसी प्रकार जो अ्रहकारसे दूसरेसे नहीं नमता है वह पुरुष 
ससा रमे नाना कष्ट पार्ता है श्रोर नम्न होने वाला यह यश कीति गुणोको प्राप्त करता है। 
यह तो है लौकिक बात, पर जो नम्र होगा वह अपने ग्रात्माकी ओर ञ्रा जायगा श्रौर जो 
कठोर परमें अपनी जान लडाने वाला होगा वह श्रपनी ओर कहाँ आरा पायेगा ? वह तो पर- 
पदार्थको श्रोर ही अपना उपयोग फर्सायेगा । देखो गजबकी बात कि यह उपयोग मेरे प्रदेशमे 
है, मेरी ही चोज है, पर दु खसे सत्तप्त होकर यह उपयोग मेरे स्थानकी छोडकर भग गया 
है । यद्यपि रहा प्रदेशोमे हो मगर बाहरके बाह्य पदार्थामिे जब यह उपयोग रम रहा है तो 
यह कहा जायगा कि स्थानअ्र"|्ट होकर यह बाहर भटक रहा है | यह बाहर भटकने वाला 
उपयोग जो निरतर दुःखी ही रहा है इसका भटकना श्रौर दुःखोी होना कैसे मिटेगा ? उसका 
उपाय है कि यह नमञ्न बनकर ग़पने आपके स्थानमे भा जाय । 

स्वधामसे जुदे हुए उपयोगका परसे निवृत्त होकर स्वधामसे श्रानेपर ही शान्तिकी 
संभूति--ज॑से समुद्रका पानी सूयंत्री तीन्र किरणोसे सतप्त होकर भाषके रूपमे हडकर अपने 
स्थानको छोडकर झ्राकाशमे भटकन लगता । वह बादल क्‍या है ? वह समुद्रका भाप ही है । 
भ्रब वह पानो मेघके रूपमे स्थानश्रष्ट होकर श्राकाशमे यत्र तत्र डोलता है| जहाँ बायुका 
भोका लगा उसी तरफ दौड गया । अभ्रब यह वादल भटकता रहता है । सुयोगसे जैसा वर्षा 
ऋतु आदिकमे उसमे कुछ गोलापन श्राया, कठो रताकी छोड दिया तो वह मेघ्र श्र गोलापन 
प्राकर वह बदल जाय, नीचे गिर जाय और उसे नीची गली मिलतो हो हे सब गलियोसे तो 
नम्र गलोसे चलकर श्रपने स्थानमे श्रा जाता है । समुद्रमे श्रा जाता है। तो पानो जब तक 
अष्ट रहा अपने स्थानसे तब तक भटकता रहा, ग्रीर नम्न होकर श्रयने स्थानमे श्रा गया तो 
व्रह शान्त हो गया, ऐसे ही हम ग्रापका उपयोग रूपी जल मोह राग द्वेष ग्रादिकके तीक्र 
प्रातापसे सतप्त होकर अपने ज्ञान सरोवरसे हट गया ग्रोर हटकर बाह्य पदार्थामि मटकने 
लगा सो जरा ही वातावरण मिला, अश्रयभ्चुत पदार्थ मिला तो वेगमे श्लाइर उसी ग्रार बहु 
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गया । यह भटकने वाला उपयोग जब कभो थोडा नज्र बने, कुछ इसको प्रपने श्रापकी मध 
भ्राये श्रोर यह बरष जाय । तत्त्वज्ञानमे थ्रा जाय और इसमे फिर विनयभाव ग्राय, नम्नता 
प्राये तो उस विनयकों गलीसे चलकर यह श्रपने ज्ञानसागर प्रात्मतत्वमे मिल जायगा तब 
यह शान्‍्त हो पायगा । तो जब तक यह मानके चश रहा, कठोर रहा तत्र तक सर्वत्र भट- 
कता हीं रहा । सो जो गुण दोषके विचार करनेमे चतुर पुरुष है वे कभी भी मान नही 
करते । 

हीनानवेक्ष्य कुछते हृदयेडभिमान मूर्ख: स्ववोड5धिकगुणानवलोक्य मर्ल्पान्‌ । 

प्राश्ञ परित्यजाति गवंमतीव लोके सिद्धातशुद्धधिषणा मुनयो बदति ॥५२॥ 

अज्ञानी घुग्धजनोसे गये श्रानेकी प्राकृतिकता--प्राचायोका यह उपदेश है कि जो 
मूर्स मनुष्य है, तत्त्वज्ञानसे श्रनभिज्न है वे तो इस संसारमे श्रपने से होन मनुष्योको देखकर 
घमड करते है, भ्रपने को हो सर्वश्रेष्ठ समझते है। एक प्रह्मता सा है ना कि माने जगतमे 
कुल दो श्राँखें है जिनमे डेढ़ श्राँखें तो मेरे पास हैं बाकी ग्राधी प्रांख जगतके सारे मनुष्योको 
मिली भयी है । मैं सारे जगतसे बढ़कर तिगुना बुद्धिमान हु, सो मूर्ख मनृष्य हीन मनुष्योको 
देखकर विकल्प करते है किन्तु जो बुद्धिमान मनुष्य है वे श्रपनेसे प्रधिक गुण वालोको देख 
कर नम्र हो जाते है | प्रपने से होन तुच्छ व्यक्ति मानते है। चार भावनायें कितनी सुन्दर 
है । (१) सब जीवोमे मेत्रीभाव करना (२) ग्रुणीजनोको देखकर हर्षभाव करना (३) दु खी 
जीवोपर दयाभाव करना श्रौर (४) प्रविनयी जीवोके प्रति मध्यस्थभाव रखना । जिसके 
मान कषाय है उसके ये चार भावनायें नही बन सकती । सब जीवोमे, मित्रता तो तब रहे 
जब सबको श्रपने स्वरूपके समान मानने वर मानमे अन्तर तो नही भरा सकता । थुणीजनों 
को देखकर ह्षेका परिणाम करना यह तब ही बनेगा जब खुदमे घमड न,हो । भ्रगर घमड 
है तो यह तो भगवानकी भक्ति फरके, पूजा करके या मनौती मनाकर त्ीथ्थेयात्रा करके 
महावीर जी या पश्मपुरी वर्गरहमे जाकर कोई काम बन जाय तो यह समभत्ता है कि मैंने 
देखो प्रभुको मना लिया, श्रपना काम कर लिया। प्रभु भो उतने चतुर नही है, श्रौर हम जो 
चाहते है सो प्रश्रुसे करा लेते है, प्रभुमे भी हमसे श्रधिंक कोई खास श्रत्रल नही है । तो जो 
मांनी पुरुष है वह तो प्रभ्नुसे भी श्रधिक अपनी महत्ता समझता है, वह गुणियोको देखकर 
क्या प्रमोद करेगा, गुरियोको देखकर क्या दया करेगा भ्रौर विपरीत बुद्धि वालोको देखकर 
कैसे मध्यस्थ रह सकता ? तो मान कषायसे सब प्रकार के भ्रवगुण उसके लग जाते है। तो 
जो विवेकी पुरुष है वे मान कधायको दूर कर मानरहित चैतन्यस्वरूप भ्रपने प्रापको अचुभ- 
तते हैं । 


कक 5 


गाथा ५३ १११ 


जिद्वासहलकलितो5पि समासहस्र॑य॑स्यां न दुःख मुपवरणोयितु समर्थ: । 

स्वज्ञदेवमपहाय परो मनुष्यस्तां श्वअ्रभूमिमुपयाति नरोइभिमानी ॥५३॥ 

अभिमानवश प्राप्त नरकवासके दुःखोके वर्णन फरनेकी हजार जिह्लाबोंसे भो 
प्रशपवता--प्रभिमानी पुरुष अपने अ्रभिमान दुगु एके कारण नरकभूमिको प्राप्त होता है । 
सो उस नरकभूमिमे कितना दुःख है उसका वर्शांत करनेके लिए वह भी समर्थ नहीं हो सकता 
जिसके हजारो जिद्धायें हो | सर्वज्ञदेवको छोडकर श्र कोई मनुष्य उस नरकके दुःखका ज्ञान 
नही कर सकता । तो सर्वज्षदेव भी मात्र ज्ञाता रहते नही तो उनको बडा कष्ट हो । वे केवल 
ज्ञातामात्र रहते है । जैसे कहीं नदीके किनारेपर खड़े हुये वहाँ पडी हुई रेतकों एक निगाहसे 
देख लेते है, पर उसे गिन नहीं पाते कि इसमें कितने करा है । एक मुद्दीभर रेत भी नहीं 
गिन सकते । उसको भी बहुत संरुया है, तो ऐसे ही ,एक निगाहसे सर्वज्ञने परख लिया, पर 
वह दुःख भ्रनन्त है । उसका वर्णन तो कही ञ्रा ही नही सकता, वह नरक्रभूमि क्या है जिस 
पृथ्वीपर श्रपन चलते, बैठते उठते है । ये पृथ्वी बहुत मोटी है, श्रौर इस पृथ्बीके नीचे त्तीच 
भाग है, जिसमे ऊपरके पहले श्रोर दूसरे भागमे भवनवासी और व्यन्तरोके भवन बने हुए 
है । नीचेके तीसरे भागमे पहला नरक कहा जाता है, सो तोसरा जो वह हिस्सा है सो एकदम 
खुला हुप्नो नहो है, किन्तु जैसे एक फुट लम्बे चोड़े मोटे काठका पाटिया हो, बीच-बोचमे 
छिद्र हो १०-२०-५० उन छिद्रोका मुख न ऊपर है न अगल-बगल, न कही वह बीचमे ही 
छिद्र है ऐसे ही उस तीसरे खण्डमे उस मोटी भूमिगे जगह-जगह बिल बने है, मगर वे बिल 
करोडो अ्रब' योजनके लम्बे है और ऐसे बिल पहिले नरकमे ३० लाख है फिर इस पृथ्वीके 
नीचे बहुत सा भ्राकाश छोडकर इसरी पृथ्वी ग्राती है। उस दूसरी पृथ्वीमे भी बिल है। 
खुली हुई बिल्कुल जगह नही है, लेकित वे बिल भी करोडो शभ्ररबो योजनके है इसलिए खुला 
सा लगता है मगर उनका मुख किसी थओर नही है निकला हुम्मा कि जिससे कही श्रासमानमे 
मरा पृथ्वीके ऊपर झा से । ऐसे बिल दूसरे नरक्रमे २५ लाख है। तीसरे योजनमे याने पृथ्वी 
मे नीचे बहुतता श्राकाश छोडकर तोसरी भूमि है, उसके बीच बिल है, वह तीसरा नरक 
कहलाता है । ऐसी ये ७ पृथ्चियाँ है जिससे ये ७ नरक कढ़े गए है । 

तरकोंके दुःखोका संक्षिप्त दिग्द्शंन--उच नरकोमे पृथ्वीके पूर्व भगायें ऐसा दुःख 

होता कि हजार बिच्छुवोंके डसनेसे भी नहीं होता । तो देखिये उसी पृथ्वीपर उसी नरकमे 
देव पहुच जायें तो देवोको दुःख नही होता, ऐसी क्या वजह है ? तो जैसे मानो इसी कमरेमे 
'करंट थ्रा जाय भीतमे या नीचे फर्शमे तो वहाँ खुले पैर पहुचनेपर दु ख होता है कि नही ? 
होता- है ! श्रौर यदि कोई प्लास्टिक या रबडके जूते या चप्पल पहिनकर श्रा जाय तो उसे 
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करट नही छगता । तो ऐसे हो उन देवोके शरीरकी ऐसी प्रक्रिया है कि उनको उन मरकों 
की जमीनसे भी दुःख नही होता । भूख प्यासका दुःख एक दूमरेमे मारा काटा उस दब, 
तोसरे नरक तक श्रसुर कुमार जातिके देव प्रापसमे भिडाक्र दुख बढ़ा दें तो उसका दुख, 
ठड गर्मीका बडा कठिन दु ख, यह मान कपाय वाला पुरुष नरकमें जाकर ऐसे दु खोको सह 
करता है, इस कारण श्रपने हझ्रापकी रक्षा करना हो तो मानकपाय जित्तमे न जगना चाहिए । 
सब जीवोको श्रपने स्वरुपके समान निरखे | जोवनमे व्यवहार भी करना पडता श्रावश्यक, 
मगर स्वरूप प्रतोति बत्म नहीं हो, इसीके ग्राधारपर मानकप्राय ने लगेगी। झब मायाके 
विषयमें कह रहे हैं । 
या छरेदभेददमनाकनदाहदीहबानातपाप्रजल रो चवघादिदोपष। । 
मायावशेन मनुजों जननिदनोया तियेशति ब्रजति तामतिदुःखपूर्णा ॥५४॥ 

मायावी पुरुषोका तिर्यश्गतिमे जन्म लेकर नाना दुःखोका सहना--माया कहत है 
छल कपटको, कैसा छल ? कि मनमे श्रोर, वचनमे शोर, करे कुछ श्लोर, ऐसी माया निसमे 
भरी है वह मायावी पुरुष बडा भयकर होता है, उससे अ्रपनी रक्षा करना बडा कठिन हैं । 
तो ऐसा मायाचार करने वाला पुरुष मरकर तिय॑ंच गतिमे उत्पन्त होता है। तिर्यब्चगतिमे 
बडे कठिन दु ख है । ऐसे पश्ु-पक्षियोकी बात तो हम भ्राप रोज-रोज देखते ही हैं। गाडोम 
बैल लदे जा रहे है, उसमे कितना ही बोक लदा है। चलनेमे यदि मदगति कर दी तो उन 
पर चाबुक मारे जाते है, श्यौर जब वे एनना अशक्त हो जायें, वृद्ध हो जायें, कामके न रहे, 
तो प्राय, लोग शभ्रव एस जपानेमे उन्हे कमाइयोक्रे हाथ बेचनेमे भो रच सकोच नहों किया 
करते है । उनको बडे कठिन दुःख है । क्‍या ऐसे पशु हम न थे ? न जाने कंसे कैसे दुख 
भोगे, श्राज भी यदि अपनी सम्हाल न करें तो बस यही ससारके जन्म मरण चलते रहेगे । 

डा कठिन दु ख होगा । यह श्रवसर ऐसा चेतनेके लिए मिला है कि एकदम अपना मोड 

बना लें और इसी भवमे उसका प्रानन्द ले लें जो ज्ञानस्वरूप ग्रात्माकी अनुभूतिस प्राप्त 
होता है, जिसके प्रप्तादसे श्रागेका भव भो ठोक रहेगा श्रोर श्रोर निकट कालमे ही मुक्ति प्राप्त 
कर लेंगे | एक निर्णाय बना लें कि मुझे तो मुक्तिका उपाय बनाना है श्लोर इस जीवनका 
दूसरा कोई कार्य मेरे लिए है ही नहीं । जो कुछ करना पड रहा है सो कर्मेदयवश गुजारा 
करनेके लिए करना पड रहा है, पर मेरे करनेका काम तो केवल मोक्षमार्ग है। मुझे'किसी 
परका विश्वास नही, मेरा तो मोक्षका प्रोग्राम है, ऐसा चित्तमे बसा हुम्ना होना चाहिए, 
प्रन्यथा कषायोमे लगकर फिर ससारका परिभ्रमण बना रहेगा । 

सायावी जीवके ,तिर्यश्गतिके दुःखोका सक्षिप्त दिग्द्शन---इस छदमे बतल। रहे है कि 


गाया १३ ११३ 


जो मनुष्य मायाचार करते हैं वे लिय॑च गतिमे वाना बाघ बोंको सहते है । उसके नाक, फॉन 
ग्रादि छेद दिये जाते । उनकी तसबदी जैसे कर दी जानी। जैय कि किसान लोग बैजोफ़ो 
नसवबन्दी किया करते है । वे कोई डाक्टर तो नहीं है। ते तो बैनोकी रश्सियोसे बॉधकर 
गिरा देते श्रौर उनके प्रडकोपोको मूसल या किसो प्रन्य चोजमे कूट-कूटकर उनको तपुमक 
जैसा बना देते जिससे कि ये कभी अ्रपनो वोयंशक्तिकों बर्बाद ने कर सक्के, शोर इनको शर्ति 
से हम लाभ उठाये । तो इस प्रकारपे उन पशुवोका छेददन-मेदन करते, जब मर्जी आयो सत्र 
उन्हें खाना पीना दे दिया नही तो भूखे-प्यासे बँबे है, ठडो गर्मके भो बड़े दु'ख सडने हैं, 
बोका ढोते हुए मे यदि चलनेमे कुछ कमी की तो उन पर डडेक्ी मार पड़ती है । तो देखिये 
मोयाचारी करनेके फलमे पशु बनकर ये सब दु ख सहने पते है । यह माया कपाय बड़ी ही 
कलुषित है तब ही तो इसको शल्यमें गिनाया है । माया, मिथ्या ओर निदान ये तीन शल्य 
हैं । मायाचार करने वाले पुरुषकों जीवन भर शल्य बना रहता है। जिनके बीच मायाचार 
किया है उनके बीच कही हमारा कपट खुल न जाय इम शल्यमे वह मायाचारो पुरुष निरंतर 
रहा करता है, पर मायाचार खुल सबका जाता है । चाहे किसीका जल्दों खुले, चाहे देरमे 
खुले, पर यह मायाचार प्रकट हो जाता है, श्रोर जब मालूम पड जाता है लोगोको कि यह 
बडा छलो पुरुष है तो फिर उस्तको जिन्दगी त्रडो ख़राब हो जाती है । उसे कोई पासमे नही 
बेठाता, कोई उसका विश्वास नहीं कर पाता । 

मायाचारकी घिडम्बनाका एक हषान्त एक बार एक राजा प्रपने बगीचेमे घूम 
रहा था तो उसको एक जगह एक पेडके नोचे बहुत बढ़िया सेत्र पडा हुम्आ दिख गया । उसे 
देखकर राजाका जी ललचा गया, पर पडा था वह गोबरके ऊपर । सो उसने पहले तो देखा 
कि कोई देख तो नही रहा, फिर उसे उठाकर, कपडेसे पोछकर खा लिया | प्र खा तो 
लिया, पर शल्य उसे बराबर बनी रहो कि कही किसीने इस तरहसे हमको खाते हुए देख तो 
नही लिया । देखिये -- राजावोको इस तरहसे खाना तो नहीं बताया । वे तो तब खाते जब 
कि लोग बडी भक्तिपूर्वंक थाल सजाकर लाये प्रोर निवेदन करे कि महाराज भोजन ग्रहण 
कीजिए तब कही वे भोजन करते । यदि इस पद्धतिके विरुद्ध कार्य करें तो वह तो चोरीमे 
शामिल हो गया । राज कोई यो भी कह सकता कि वह चोरीकी क्या बात ? वहु बाग राजा 
का ही तो याद सो ऐसी बात नहीं । जो विधि है राजाके भोजन करनेकी, उसके विपरीत 
चेष्टा करने पर चोरी ही कहलायगी । खैर वहू राजा बगीचेसे चलकर महलमे श्राया । तो 

हलसे प्रतिदिन ष्निमे दो ढाई सजैके करीब नृत्य गायन वर्गरा हुझ्ना करते थे । सो ग्रतेक 

पका रद गायन हुए, पर उस दिन राजाने किसो भो ग्रायन पर खुश होकर क्रिसीकों हनाम ने 
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दिया । सबसे बादमें एक नरतंकी (नृत्य करने वाली) उठी भौर एक गीत गाते हुए नृत्य करने 
लगी उस गीतकी टेक थी''“'कहि देहों ललनको उतियाँ ।” प्रब इस टेकको उस जतेंकीरे « 
कई बार बोला तो राजाकों यह भ्रम हो गया कि कही इसने मुझे बगोचेमे सेन खाते देख तो 
नही लिया जिससे कह रही कि कहि देहौं ललनकी बतियाँ । (अगर इसने सभाके बोच कह 
दिया कि राजाने गोबरसे भिडा हुप्रा सेव उठाकर बगोचेमे [खाया था, तब तो मेरी मिद्ठी 
पलीत हो जायगी, सो यह नतंकी सभाके बीचमे वहु बात न कहे यह सोचकर उसने प्रपना 
एक सोनेका प्राभूषण उत्तारकर दे दिया। नतेकीने यह समझा कि रोजाको हमारा यह गीत 
प्रिय लगा सो बौर-बार उसीको दोहराये, राजा बार-बार एक-एक श्राभूषण उतार-उतारकर 
देता जाय । यहाँ तक कि राजाके सारे श्राभूषण इसी गीतमे उतर गए । जब एक भो प्राभू- 
घरण पासमे न रहा तो स्वयं बोल उठा--ग्रच्छा जा, कह दे, यही तो कहेगी कि राजाने प्रपने 
बगीचेमे मोबरसे भरा सेव उठाकर उगे पोछकर खाया था'*"। लो उसकी बात उसीके द्वारा 
प्रकट हो गई । तो मायाचारी किसोकी छिपतो नहीं । एक न एक दिन वह प्रकट हो जाती 
है | मायाचारी प्रकट होने पर उसे बडा दुःखी होना पडता है। तो ऐसा निर्णय करके इस 
मायाचारीके दोषसे बचना ही चाहिए । 


यत्र प्रियाप्रियवियोगसमागमान्यप्रेष्यत्वघान्यधनब्रांघवहो नतादैः । 
दुःखं प्रयाति विविधं मनसाप्यसह्या त मर्त्यवासमधितिष्ठुति माययांगी ॥५५॥ 
मायादी जोवका मनुष्यगतिमे भी जन्म लेकर कठिन दुःखोंका सहन -मायाचारी 
पुरुष मनुष्यगतिमे भो उत्पन्न हो जाय तो भी वहाँ बडा दुःख है । जैसे इृष्टवियोग। इृष्टवियोग 
में इस जीवका बिगडता कुछ नही है, दूसरा पदार्थ है, रहे तो रहे, चला जाय तो चला जाय, 
किन्तु जिसके ज्ञान नहीं है श्रोर इसी कारण उसको बडा दृष्ट समझ रखा है तो उसका वियोग 
होने पर कितना उसे कष्ट होता है, सो जगतमे दिख ही रहा है । तो ऐसा मनुष्य इ्ट वियोग 
का, प्रनिष्ट सयोगका घोर दुःख भोगता है । जो वस्तु खुदकों दृष्ट नही है उसका संयोग हो तो 
उसकी बडी वेदना मानता है । मायाचारी पुरुष मरकर मतुष्यगतिमे भी उत्पन्न हो तो वहां 
भिखारो, भृत्य, दास जैसा जीवन व्यतीत करता है तथा दरिद्रता, बधुह्दीनता भ्रादिकके श्रसह्म 
दुःख भोगता है भौर जहाँ शारीरिक मानसिक श्रनेक बांवायें सहनी पडती है । 
सहजात्मस्वरूपका बोध न होने पर विविध विषयकषायोकी विडस्बितता--काम 
एक है कि मेरा जो शाश्वत शरण है, मेरा स्वयका स्वरूप जो कभो मुमसे हटता नहीं उस 
ही की दृष्टिमे तृप रहना, बस यह ही एक कार्य है, पौरुष है, जिसके बलसे इसकी रक्षा है 
बाकी बाहरमे इन घमंचक्षुग्रोसे शो देखा तो मायावी पुरुषोकों निरखकर ईर्ष्या, दाह, झाश! 


वाया ४६९ १६४५ 


श्रादिक कितने ही प्रकारके प्रवगुण लग जाते है, पर जी बाहरमे अ्रंघा है, भोतरमें ज्ञान चल्षुसे 
जागृत है उसके लिए कोई समस्या नहीं है । बाहरी काम करने पड रहे है, उन्हें सम्हालता 
है प्रौर भ्पनी प्रान्तरिक प्रसन्‍्तताको भी प्रभुभवता रहता है, भात्महरिके सिवाय कोई उपाय 
नही हैं कि यह जीव शाम्त हो सके ग्रानन्दमय हो सके । किसोंको प्रगर बहुत प्रधिक धनिक 
देखा, जैसे- बिडला, टाटा, बाटा, डालमिया श्रादि माने हुए देशके दो-चार बड़े फर्म हैं, उनके 
प्रति तो ऐसा भाव होना चाहिए कि वे तो बेचारे बड़े कहमें हैं, क्योंकि उनको प्रात्माकी 
प्रनुभूति, पहिचान, हृष्ठि करने तकका भी समय नहीं मिलता, निरन्तर शझारभ परिग्रह सम्बंधी 
बात ही उनके चित्तमें बसी रहा करती है, उसकी श्राशा तृष्णामे ही वे निरन्तर संतप्त रहा 
करते है । ऐरा सोचने पर न उन्हे डाह जगेगी, न इतना बडा उच्च होनेकी बात चित्तमे ग्रा- 
यभी । पुण्योदयसे यह सब हो रहा है, ऐसा सोचकर वे तृप्त रहेंगे, भ्रौर प्रपना लक्ष्य ग्रपने इस 
शाश्वत वित्स्व्ठपवका बनेगा । मै तो यह हूं ग्रमूर्त, ज्ञानमात्र, आनन्दमय, इसमे कष्टका ताम 
नहीं । ऐसा जिसको ज्ञानप्रकाश नही मिला वह श्रटपट व्यवहार करके विपयोंके पोषण करने 
की हो धुवमे रहता है । कोई पुरुष मायाचारोमे मश्कर मनुष्य भी हो तो भो बड़ो दुर्देशाग्रो 
से प्रस्त बह मनुष्य रहता है। 
यत्रावलोक्य दियि दोनमना विभूतिमन्यामरेष्वधिककांमियुखादिकेणु । 
प्राप्याभियोगपदवी लभते5तिदु ख॑ तर्त्नति वंचनपरः पुरुषों निवासे ॥५६॥ 

साथावी पुरुषका देवगतिसें उत्पन्न होमेपर भी ईष्पादिवश व्यर्थ क्लैश सहन--यह 
मायाचारी पुरुष कदाचित कारणावश जैसी कि पहले श्रायु बाँध रखो थी, देवगतिमे भी पैदा 
हो जाय तो वहां भी उसे कठिन दुःख होता है । देवगतिकी इतनी बात घुनकर कि उनको 
कमाना नहीं पडता । जब कभी हजारो वर्षों भूख लगतो तो उनके हो कंठसे अ्रमुत ऋड़ 
जाता भ्रीर उससे बे तृप्त हो जाते, फिर भूख-प्यासकी वेदना नही सताती | उनका वैक़रियक 
शरोर है, धायुसे पहले वे मरते नही, ऐसी कुछ बातें सुनकर मैं देव बनू ऐसी भावना बहुतसे 
लोग करने लगते, मगर देव कया मनुष्योसे भले है ? उनको कष्ट नहीं है कया ? श्रे उनको 
तृष्णा, ईर्ष्या, विरोध, चिस्ता भ्रादिक्रका बडा दु.ख होता है । वे देव तो सब ठलुवा ही हैं, न 
रोजगार करनेको उन्हे फिक्र, न घर गृहस्थोके सम्बंधकी श्रन्य कोई फिक्र, तो ऐसा ढलुवापन 
उन्हे मिला जिससे कि 4 बडे दुःखोी रहते, क्योकि यह मन ऐसा ही विचित्र है कि शब्रन्याय 
न्यायकी अनेक कल्पनायें करके बडे दु!खी होते है। दूसरेके ऋद्धि वैभवकों देखकर मनमे बड़े 
विषाद किया करते है देवगणा । श्रपनेसे किसी दूसरे देवकी कांति अधिक दिखे, वेभव दिखे, 
सुख भधिक दिखे तो देख करके उन्हें बड़ा दुःखी होना पड़ता । 


११६ भुभाषित रत्वसदोह प्रवचन 


सायावोी पुरुषोका हीत देवोमे 'उत्पन्न होकर संफ्लेशसहित कष्टोकां अ्रनुभव--कुछ 
देव ऐसे है कि उन्हें बडे .देवोकी प्राज्ञामे रहना पडता । देखिये--उन्का करमेविपाक ऐसा हो 
है कि उन्हे झ्राज्मामे रहना जरूरों हो जाता । भला ब्षताग्रो जिनको किसी प्रकारका वष्टका 
प्रसग नहीं वे श्रगर मना कर दें कि हमे नही ग्राज्ामे रहना है ती इन्द्र उनका क्या विगाड 
कर सकता ? कुछ नही चर सदता, पर ऐसा हो उनवा नियोग है कि उन्हे इन्द्रकों श्राज्ञामि 
रहना हो पडता है । यदि इन्द्र वबहे कि हाथो बनकर यह सामान लादकर या इत्तनों सवारो 
लेकर चलो तो उन्हे वसा करता पडता । उनका एसा ही मियोग है कि वे उस श्राज्ञाका 
बिरोध नही कर सनते । तो जब आज्ञामे रहकर उन देवोको चलना पड़ता तो भला बनोंश्ों 
उन्हे दुख न होता होगा क्या ? अरे वे तो बडा दु लू मानत॑ होगे | देवगतिभे न बडे देवोको 
शान्ति, न छोटे देवोकों शान्ति । तो कदाचित्‌ मायाचारी पुरुष देवगतिमे भी उत्पन्न हो जाय 
तो भी वह भला देव नही तन पाता । छोटी जातिका देव बनकर ऐसी ही श्राज्ञामे रहना 
पडता है जिरास वह श्रपनेकों बडा दु'खी श्रनुभव करता है । 

देवगतिसे भी पुरुषोकी भांति अपमानक्े दुख- श्रल्छा यह दु ख है सो तो है हो, 
मगर जैसे किल्‍्हों-किस्ही मनुष्योको घरमे सब प्रकारके श्रारामके साधनोके बोच रहते हुए भी 
स्त्रो-पुत्रादिकके दु्वेचन सुनकर बडा दुखी रहना पडता है इसी प्रकार उन देवोको भी सब 
प्रवारके भ्रारामके साधन होते हुए भी देवगनाओ्रोके रति श्रादिके समय होने वाले श्रनेक 
दुष्यंबहारासे बड़ा दु,.खी रहना पडता है । यहाँ एक प्रश्त हो सकता कि देवियाँ देवोकें साथ 
क्या किसी प्रकारका दुर्व्यवहार कर सकती ? तो उसका समाधान दिया कि हाँ कर सकती । 
इसे एक हृशन्त द्वारा सुनो-ऋषभदेव प्रपने पूर्व भवोभे एक बार ललिताग देव हुए थे, उनकी 
पूर्व भवकी स्त्री एके देवी हो गई थी । जब वह ललितांग देव वञ्जजघ बना तो वह देंची वनी 
श्रीमती कन्या कही । उस श्रीमतीने जब ऊपरते देवोको जाते देखा तो उसे पूर्व भवकी याद 
भ्रा गया भ्रौर उसने सोचा कि मेरा जो पत्ति था देवगतिमे वही पुरुष मेरा श्रब पति बने | सो 
उसे 0क घटना स्मरण श्रा गयी । एक बार किसी बात पर ललिताग देवको देवीने ललिताँग 
देबके सिरमे लात मारी थी श्रीर उसको निशानी ललितांग देवके मस्तकपर बन गई थी । उस 
श्रीमसी कन्याने ललितांग देवका एक चित्रपट बनाया, उस चित्रपटमे घहु न्िणान उसने श्रंकित 
. कर दिया । उसका प्रण! था कि,जो भी देव उस लात मारनेके निशानकी घटनाकों सही-सहों 
बता देगा उसीको श्रपना पति चुनूगी | सो उस चित्रपटकों देखने श्रनेक लोग प्राये, सभीन 
मूर्छाका रूपक दिखाया, इसलिए कि यह कन्या श्रीमती जान जाय कि यही मेरा पति था, पर 
सभीको वह श्रस्वीकार करती गई। अत्तमे जब जिस देवने उस लात मारनेके निशानकी घटना 
बतायी तब उसे अ्रपना पति चुना | तो इस घटनाका प्रथ यही हुप्ना ना कि देवगतिमे भी 


गाथा ५७ ११७ 


दुर््यंबहार संबंधी क्रितबी हो बातें चलतो है, क्योकि वे कोई ज्ञानी थोड़े ही होते । तो माया- 
घारी पुरुष देवगतिमे भी जत्म ले ले तो भी उसे देवगतिसे सम्बंधित श्रवेक प्रकारके दुःख 
भोगने पड़ते हैं । 
या मातृबातृपितृवाधवमिनत्रपुत्रवस्त्राशनाभरणमडनसौर्यही ता: । 
दीनानता मलिननिदितवेषरूपा नारीषु तासु भवमेत्रि नरो निक्ृत्या ॥५७॥। 
सायाचारी पुरुषोकी दुर्देशा--जों पुरुष मायाक्रे वश होकर दुसरोको ठगते है वे 
लारियोमे भी विक्ृत प्रौर दुश्नेच्स्था वाली नारियाँ होती है। माया एक ऐसा शल्य हैं. कि 
जिसके कारण घमेमागगमे क्रत, तप झआदिक भी किए जायें तो भो वे निष्फल होते है । यह 
मायाचार उनके हो जगता है जिनको श्राने मायारहित सरल सहज वेतन्यस्वछयका अ्रतुभव 
नही हुआ्रा । मायाचारी पुरुष अपनेको बुद्धिमाव समझता हैं । उसकी दृश्टिभे अ्रन्य लोग तुच्छ 
नजर श्राते । वह जानता है कि इन लोगोको मेरी कलाका ज्ञान नहीं हो पाता और मै माया 
से इन दुमरोकों ठग लेता हु या झ्पनी स्वाणसिद्धि कर लेता हू, पर जितना भी बाहरी स्वार्थ॑ 
को बात सोचता है वह सब उसीके लिए घोख। है । जैसे जगतमे कोई किसीका सहायक नहों। 
वस्तुका स्वरूप ही वह है कि एक पदार्थ दूसरे पदार्थका कर्ता नहीं, कुछ उसमे परिणतिमे 
सहयोग दे सकता नहीं । जो कुछ है वह प्रपने ही प्रापफी परिणत्रिसि चलता है, वह परिशणशति 
कंसी होतो है यडू विषय अलग है, वह नैमित्तिक है । पू्वत्रद्ध कर्मके उदबका निमित्त पाकर 
होता है, वयोकि वह विकार है । जो भी विक्रार है वह इसी कारणा ? विकार कि निमित्त 
पाकर होता है सतएवं स्वधावके भ्रतुरूप नहीं हो पाता । जिसे सपना हित चाहिए उसे कपट 
जाल छोडनो पडेगा । कदाबित्‌ू कपटके बलसे दुनियामे प्रपवा यश भी फैला ले तो भी बह 
काहेका यश ? मायावी पुरुषोम थोडा मायातरी नाम वन गया, इसपर क्‍या खुश होना, मगर 
घपटके फलमे जो दुर्मेतियाँ मिलेंगी उनकी जगतुका कोई पुरुष मदद न कर सकेगा । 
घर्मफी आड लेकर कंपट ण्यवहारकी रचनामे श्रधिक खतरा--कपट लोक व्यवहार 

में भी होता, कपट घर्मंकी श्राड लेकर भी होता श्रीर लोकव्यवहारमे जो कपटका व्यवड्ार 
- चलता है उससे श्रधिक खतरनाक है घर्मकी श्लाउम्े कपट करनेका काम । जो धर्मकी शरोट 
लेकर कपट करके अपना यश फैलाने पर तुला हो उधके अनन्तानुबंबी माया कषाय समझना 
साहिए। अपने उद्धारका मार्ग बिल्कुल सीधा स्पष्ट है । जैसा कि आचार देवोने सीधे जब्दोगे 

बताया । स्वभावहहि करिये। स्वभावके ग्राध्यसे प्रात्मविकास होता है। और वह स्वभाव 

दृष्टि कैसे बे ? जो विकार है यह स्वभाव नही है, यह बात समझ प्राये तो विकारोकों 

छोड़ेगा स्वभावहृष्टि बनेगी । विकार मेरा स्वरूप नहीं हैं, यह वात जब समझे झाती है तय 
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यह विदित होता कि थे विकार मेरे रवभावसे स्वत उत्पन्त नही हुए, किन्तु निर्ित्तकी माया, 
छात्रा प्रतिफलन है यह नैमित्तिक है ग्रतएव बिकार है, श्रीर यह मेरा रबरूप नहीं है । जो 
विवरकों स्वरूप नहीं मान रहा उसकी, स्उभावहष्टिका बल हैं ही, अन्यथा विकारमे स्वरूपका 
निषेध कस कर लेता ? अविकार चंतस्यग्वछूप यह में ह ऐसा ब्नुभवन करना यह है सीधा 
मोक्षमार्ग । प्रब झिसीकों श्रधिक ज्ञान नहीं है, दार्भनिक करणातुबोग आ्रादिक विपयोका 
विशष ज्ञान नही है तो उसे भीधी सांदी तातसे ही अपने उपयोगकों लिर्मल बनाकर अश्रपना 
काम निकालना चाहिए, पर प्रयत्त यह फरे कि हम दाशनिक श्लोर करगानुयोगके ज्ञावके 
चलसे इस अध्यात्मतत्वको स्पष्ट बनाये । 

भय पदार्थोके स्पष्ट बोधसे भेदविज्ञानसि विशिषता--बीई एक घटना है कि एक सेठ 
के यहाँ एक मुनीम श्रोर अनेक पललदार रहते थे । उप्क यहां गल्‍लेका व्यापार चलता था । 
प्रब मुवासका वेतन था पल्‍लेदारोसे ,कर गुना श्रधिक । इस बातकों पल्‍लेदार लोग सोच 
पतोचकर बडा कष्ट मानते थे कि देखो हम सेठका कितना तो काम करते बडा बडा बोम 
दिन भर ढोते श्रोर यह मुनीम बैठे बैठे सिर्फ कलम भर हिलाता रहता कोई खास काम 
नहीं करता, श्रारामसे रहता फिर भी इसको हमसे कई गुना अधिक वेतन क्यो मिलता ? 
इस बातकी शिकायत भी को सेठसे पल्‍लेदारोने । तो सेठने उस समय तो कोई खाम उत्तर 
ने दिया पर मनमे यह शझ्ाया कि इनको किसो घटना द्वारा ही मोका पाने पर उत्तर पे 
दगे । श्रब एक दिल क्‍या हुआ कि पास ही सडकस कोई बारात जा रही थी, बडा कोलाहइत 
मचा हुआ था क्योंकि बड़े पाजे बाजेसे धुम धामसे बड़े जलूसके साथ वह बारात जा रही 
था । मो वहाँ गेठ ने उन पल्लेदारोको भेजा कि जावो मालूम करके झ्रावो कि संडकपर वह 
बया बीज है । श्रव वे पत्लेदार कोई पढे लिखे तो थे नही, सो सडक पर गए ग्रौर माथुम 
किया कि क्या चीज हैं ? पता लगा कि बारात है और वापिस श्राकर सेठसे बस इतना हो 
'धर कहा कि वह बारात है। उसी वक्त मुतोमसे कहा कि श्रव मुन्ीम जी तुम जावो पता 
जगाबार श्रावों कि सडक पर वह क्या चीज है ? तो मुनीम गया श्रौर बीसो बातें पूछ पृ 
कर जिख लाया भौर सेठसे आ्राकर बताया कि बारात है । अ्रमुक जगहसे श्रायी है, अभुक 
जगह जायगी । अ्मुकका लडका है । श्रमुकके घर जायगी, अ्रसुक समयमे वापिस होगी । 
यो बीस बातें बतायी ! तो पैठने उसी समय पल्‍्लेदारोसे कहा कि देखो तुम लोगोमे प्रोर 
सनीगमभे यही फर्क है कि बात हमने तुम दोनोसे एक ही कहा कि मालूम करके श्रावो कि 
बंधों 5 शवों मुनीमने तुम लोगोकी अपेक्षा कितना स्पष्ट करके सब बातें बतायी । पलेदारों 
को समभमे सब बाप आ गई ? ठीक यही बात अ्रध्याध्मक मार्गमे लगायें । बात ती कुल 
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इतनी भर समभना है कि यह श्रात्मा सर्व पर सावोसे विविक्त भौर भ्रपने स्वरूपमात्र है, 
ग्रब इतनी सी बातको स्पष्ट रूपसे समभे बिना उसका स्पष्ट ज्ञान नहीं हो पाता । किसी ने 
मानों इतना भर सुन लिया कि ये कर्म घृल हैं, मेरेसे 'भिन्‍त है तो इतनी भर बानसे वह 
स्पष्नत्ता नही आ पाती । स्पष्टता लब होती जब कि सब बातोका ज्ञान हो कि इन कर्मोका 
कया स्वरूप है । व्या कार्माण वर्गेणाय है, वीसे कर्मत्व ग्राता है, वैसा उनकी स्थितिका बट- 
वारा चलता है, कैसा विपाक है-- ये सब बातें जब #पष्ट रूपस समझे होती है तब्र उनसे 
विविक्तताका ज्ञान भो स्पष्ट होता है । 
सायाचारीफो धर्मनायक बनानेका 'दुःसाहस---जब तक स्पष्ट ज्ञान नहीं हाता तब 
तक उसका ज्ञान डगमग रहता है । जैसे दन्द्रियके विषयभूत समत्त पर पदार्थ ये सब बाह्य 
चीजें है, यहाँ तक कि न दिखने बाली जो कर्मंदशा है वह भी बाह्य चीज है । उसको हम 
यक्ति झर आ्रागमसे स्पष्ट रूससे समझते है, श्रब जो कुछ भी विकार जगता है उस विकारके 
जगनेमे निमित्त कारण फेवल कर्ंदशा ह6। लोग प्रायः जानते है श्रौर रोज रोज समभमे 
ग्राता है कि इन बाहरी विषयोको श्राश्नय करके, धन वैभव कुटुम्ब भ्रादिककों रुवालभे लेकर 
कृषायें जग जाया करती है। तो श्रब 'भ्रज्ञानमे यह भ्रम हो जाता है कि ये भी निमित्त हैं, 
जिन विषयोका ब्राश्नय करके हमारे विकार व्यक्त बनते है भौर कर्मकी बात धागमसे सुन 
रखी है उसे भी निरमित्त कहते है । पध्रव जब थोड़ा मनोबल जगता है जिसे कहो भ्रधकचरा 
विवेक ध्ौर यह विदित होता है कि ये बाहरी विषबभूत पदार्थ ये तो सच्चे निमित्त नही 
जंचते । कभी ये सामने हो तो भी कषाय नहीं जगती, कभी ये न हो भ्रोर कुछ हो तो भी 
जगती, तो निमित्त कुछ नही है यो निमित्तमात्रका खंडन करने लगते श्ररे ये हृश्य निमित्त 
है ही कहाँ ? ये तो सब नोकर्म है श्रोर विकारके शआ्राश्रयभृत है । विकार दशामे निमित्त त्तो 
केवल कर्म विपाक दशा ही है । सो जिसके साथ श्रन्वय व्यतिरेक हो ऐसे परपदार्थकों कहते 
है निमित्त श्रोर जिसके साथ श्रन्वय व्यतिरेक न हो किन्तु उपयोगके प्राश्रयभूत हो ऐप्े पर 
पदार्थभों कहते है बाह्य कारण प्रारोपित कारण । कदाचित यह भेद भी ज्ञात हो जाय तो 
सही बात कहनेमे चित्तमे पोजीशनकी बात सतानेको श्राती है कि मैं तो श्रब इस तरह 
लोगोको कैसे समफाने लगूं कि ये बाह्य पदार्थ निमित्त नही है बल्कि केवल कर्मंदशा निमित्त 
है भोर निर्मित्तका प्रतिफलन विकार है सो यह नैमित्तिक है | निमित्तत्वका खडन मै श्रज्ञान 
मे करता रहा यह बात्त कहनेमे शर्म प्राने लगती है। भैया, ये बाहरी पदार्थ माष धाश्नयभूष 
है। निमित्त न॑मित्तिकयोगका उल्लघन नही हो सकता है। नचैमित्तिकताक़ी वजहसे को ये 
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विकार परभाव कहलाते है, मेरे स्वभाव नहीं है। इस सब परिचधसे स्वभाव दृष्टि बडी 
सुगम होती है । मायाचारी पुरुषके मनमे कभी सच कहनेको मन करता है लेकिन तब फिर 
पोजीशन इज्जत सताने लगती है, कैसे कह दू ? जो कहना श्राया पहलेसे, श्राज उसके विरुद्ध 
कसे बह दूं ? नहीं तो सारे जीवनको कमायी हुई रश कीति मेरी घुलमे मिल जायगी | श्रव 
दस भप्रकारका यदि ज्ञानप्रकाश प्राप्त है, किस्तु कुछ मायाचार करना पडता है तो यह एक 
ऐसा बे मंविपाक है कि जिसका विमित्त पाकर ऐसा कर्मंबंध होना है जो कि दुदंशा प्राप्त 
होती है । 
निमित्तनेमित्तिक साथ व वस्तुस्वातन्ध्यक्षे णरिययमे रवभावहष्टिणी सुगमता--न्ञानी 
पुरुष किसी भी बातमे सकोव नहीं करता । जो सत्य है वही वस्तुतत्व है । वस्तुतः यदि 
स्वरूप देखा जाय तो ये रागादिकभाव यदि परसंग बिना होने लगें तो प्रात्मा नित्यकर्ता 
बन जायगा ऐसा कुन्दवुन्दाचायने, प्रमृतचन्द्रसूरिनि, जय सत।चार्यने स्पष्ट शब्दोमे प्रनेक बार 
बाहा “तस्मिन्निमित्तपरसंगएव, तस्तु स्वभावोध्यमुदेति तावत्‌” श्रर्थात्‌ ये रागादिक विकार 
यदि परसग बिना हो तब तो ये विकार स्वभाव बन बंठगे, फिर ये विकार हटाये नही जा 
सकते । ये विकार तब ही हटाने रयक है कि जब ये श्रोीपाधिक है, नैमित्तिक हैं, मेरे स्वरूप 
वी वृत्ति नही है | मैं हु चेतन्यस्वरूप । मेरेमे मेरे लिए मेरे ही सत्त्वसे जो वृत्ति जगेगी वह 
केवल चेतनाकी हृष्टि, ज्ञाताद्रष्टापनेकी दृष्टि, श्रविकार वृत्ति जगेगी । जितने भी विकार जिस 
किसी भी पदार्थमे श्राये, एक जीवकी ही बात क्या पुदुगलमे भी जितने जब जो कुछ विकार 
ग्राते 3 उसमे भी परसग ही कारणा है | वैज्ञानिक लोग इस पर काफी प्रयोग करते हैं ओर 
व जानते है कि भ्रमुक वस्तुका संग पाकर यह वस्तू इस प्रकार बन जायगी । और हमे 
श्राप लोगोके भी रोज रोज घटनायें घटती है, जैसा काम रोज करते है उस प्रकारकी घट- 
नायें चलती है, रोटी पकानेके लिए रोज रोज श्राग ही सुलगाती है महिलायें । कभी उनको 
यह भ्रम नही होता कि रोटी आ्रागमे रोज सिकती थी सो सब श्रटपट था, श्राग निमित्त है 
नहीं, रोटी सिकी तो निमित्त कहलाने लगती है तो श्राज पानीसे ही रोटी सिक जाय तो क्या 
हज है । ऐसा पागलपन्त निमित्तत्व खडन करने वाले स्वामी स्वामिनी कभी नही करते | 
यह प्रतिनियत व्यवस्था क्यो बनी है ? यह प्रतिनियत व्यवस्था निमित्तनैमित्तिक थोंगकों 
सिद्ध बरती है, पर वहाँ कर्ता कर्मभाव रच भी नहीं दिखता । 
वस्तुस्वातंत्रय, निमित्नैमित्तिक भाव, कतूं कर्मत्वाभावक्षा परिचय होनेपर श्रहड्धार 
व फायरताका अभाव - प्रात्महितके लिये सत्य ज्ञान प्रकाश झावश्यक है | यदि म्‌ शपने 
विकारके बारेमे यह श्रद्धा लेकर बैढू कि मेरे विकारोको कम कर देते है तब्र तो में कायर 
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बन गया । फिर तो यह उमंग ही नहीं जग सकती है कि इस कर्मोसे हट सकू | तो कतुं कर्म 
भाव माननेसे अपनेसे विकार मिटनेकी बात कभी हो ही नहीं सकती । ये कर्म कर देते है 
राग हेष । यदि ये कर्म ही गम खायेंगे तो ये मेरे रागहेष मिटेंगे । मेरा इनमे क्या वश है ? 
यो कायर हीकर सद्रा श्रमण करते रहेगे । ऐसा कतूृ कर्म भाव नहीं है स्वहूपमे, यह बात 
सम लें और जान लें कि केवल निर्मित्तन॑मित्तिक भाव है यहाँ कि जो कर्मंविपाकका निमित्त 
पाकर में ही खुद रागांदिक रूप परिणमता हु । कही कर्म नही, रागरूप परिणमते । में ही 
परिणमता हू । परस्पर कतु कर्मभावके अ्रभावको दृष्टि होनेसे न तो उसे अहकार जगेगो, न तो 
यह भाव जगेगा कि मैं दुसरोका पालन-पोषण करता हूँ, मैं दूसरोकों ऐसा प्रगतिशील बना 
देता हु, ऐसा भाव न आयगा । हो अ्रहकार भाव न रहेगा । यदि कर्ता कर्मको बुद्धि होवे तो 
इसके अहकार बना रहेगा | जगतके जीवोकों क्यों अहंकार बना हुआ्ना है कि वे प्रत्येक द्रव्य 
का कर्ता प्रपनेको मानते है। मैंने मकान बनाया, दुकान बनाया, लडकोकों ऐसा कुशल 
बनाया, मैं समाजकों पालता हू, मै ग्रमुक प्रयुक काम कर देता हु। इस प्रकार परपदा्थेमे 
कतृ त्वकी बुद्धि होनेसे प्रहकार जगता है श्रौर इसी तरह दूसरे मेरेको दु.खी कर डालेंगे । वे 
जो चाहे मेरा बिगाड़ कर सकते है, यो परकी ग्रोरसे कतृ त्व माना जाय तो वहाँ कायरता 
बनती है । पर जो वस्तुस्वातंत्र्य और निमित्तन॑मित्तिक भाव इसका सही परिचय पाते हे वे 
न कायर बनते है, व प्रहकारी बनते है, न क्रुमा्गंगामी हो सकते है, किन्तु सन्मरार्गपर यथा- 
शक्ति चलते हुए ज्ञानस्वभावकों भावनाको भरते रहते है । तो अपना बुद्ध स्वरूप जानें झोर 
ऐसा ही दुनियाकों बताये जैसा कि स्वरूप है, उल्टा बतानेका कपट न रखें तो इस जीवकी 
वबतंमानदशा भी समीचीन होगी । भविष्य भी उज्ज्वल रहेगी । 

मायादी पुरुषोका दुर्दशापुर्ण नारीभवसे जन्प्॒--जो पुरुष मायाबी है उनकी उत्पत्ति 
ऐसे दीन हीन नारियोमे होती है कि जैसे कोई माताके न होनेसे बेचारी लडकी कहलाती है 
या पिताके न होनेसे असहाय होती । बाँघवका वियोग होनेसे कुटुम्बहीन होनेसे उत्तका कोई 
सहायक नहीं रहता । माता, पिता, पुत्र, बाँधव ग्रादिक रहित दीन दरिद्र ऐसी स्थिति 
वाली नारियोमे जन्म होता है । तो बुद्धिमान पुरुषोको सोचना चाहिए कि जगतमे कौन सी 
वस्तु ऐसी है मेरे हितूप कि जिसकी प्राप्तिके लिए मुझे मायाचारी करनी चाहिये | कोई 
पुरुष उदार भी हो । धत दोलतकी विशेष परवाह न रखता हो किन्तु उसे यश इज्जतकी 
ममता लग जाती हो तो उसके कारण मायाचार करता। तो यश कीति नामवरी ये भी 
असार बातें है। यशका कया अर्थ ? कुछ लोगोको जिनको कुछ सहुलियत मिल जाय तो 
उस लोभके कारण वे कुछ नाम गा दें तो झ्राखिर इतना ही तो किया उन्होने । लोभके 
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कारण ही तो वे यश गाते है, वे कोई ऐसे न मिलेंगे जो बिना लोभफे वश होकर यश गाते 
हो । हा जिनमें धर्मंमचि हो वे ही पुरुष घर्मात्माजनोका, गुणीजनोका, परमेप्ठियोंकरा, प्रभुका 
गुणगान करते है । बाफ़ी लोग जिनको वस्तुस्वभावकी श्रद्धा नहीं है वे यदि क्रिसीका गुण* 
गान करते है तो उसमे कोई ने कोई लोभ कारण होता है। तो लोगके कारण बुद्ध पुरुषो 
ने $छ नाम गा दिया तो यह ग्रुणगगान उनका कहाँ तक सहायक द्वोगा ? उसका जया महत्त्व 
४ ? मेरेको ऐसा कुछ निर्णय तो रखना चाहिय्रे कि तया संसारके इन मायामय प्रसगोमे, 
कोत्तिम ही अपने भ्रापको बहाकर खो दिया जाय ? कुछ नहों बाहरमे देखना ? कोई कुछ 
कहे, उससे मेरा उद्धार नही | मै ही प्राचरणसे यदि सहो हू, मैं प्रभुके मार्गमे चन रहा हु तो 
गरा उद्धार है भर प्रभुका मार्ग छोडकर कुमार्गम चल बैठे तो मेरा पतन है | कोई दूमरा 
मेरा न मुधार करता न पतन करता। 

देखिये--सबसे बडा व्यामोह होता है नामवरीका । सो नामवरी खूब करते जावो 
यदि होतो हो तो । अत्र पूछा जाय कि कताप्रो तुम किनने लोगोमे श्रोर कितने क्षेत्रमे नाम- 
वरी चाहते हो ? तो शायद यही उत्तर होगा कि हम तो संसारके सब जीवोमे भ्रपता नाम 
चाहते है । अ्रव जीव तो है ससारमे अनन्तानन्त । तो क्या संप्तारके सबब जोबोमे क्रिसोका 
नाम फल सकता ? परे सब जीवोकी तो बात छोडो, सारे मनुष्योमे भी नहीं फल सकता । 
जब ऐसी बात हैँ तब फिर थोडेसे परिचित क्षेत्रके थोडेसे लोगोमे प्रपना नाम चाहनेसे क्या 
फायदा ? इतना सा परिचित क्षेत्र सारे विश्वके सोमने तो कुछ भी गिनती नही रखता । 
विश्व तो ३४३ घनराजु प्रमाण है तो क्या सर्वत्र किसोका यश फैल पाता है ? इस सारी 
दुनियाके श्रागे एक बिन्दुभर जगहमे कुछ स्वार्थी जनोने यदि कुछ यश गा दिया तो इतने 
व्यामोहसे अपने अनन्त संसार अमणाका कारण क्यो बनाया जा रहा है ? प्रच्छा फझितने समय 
तक यश चाहिए ? क्‍या कोई कह देगा कि हमे तो बस १००-५० वर्ष ही यश चाहिए ? भ्ररे 
वह तो यही कहेगा कि हमसे तो यश संदेव चाहिए। तो ऐसा कदहनेसे होता कया ? काल प्ननन्‍्त 
है । उप्त भ्रनन्त कालके सामने ये १००-४५० वर्ष तो कुछ गिनतीमे ही नहीं झाते, इतनासा 
समय तो एक विशाल समुद्रक्रे एक बिन्दु बराबर है । इतनेसे समयका व्यामोह प्रगर छोड़ 
दिया जाय तो सन्मार्ग मिलेगा । 

निज सहज स्वभावमे स्वात्मत्वके प्रनुमवसे उद्धार--जिनका होनहार भला है, 
जिनको स्वरूपहृष्टि मिली हुई है वे स्व कार्य भपने श्राप बना लेते है। क्‍या चाहिए ? स्वभाव 
का पनुभव । मैं वास्तवमे सहज स्बरूपसे कया हू, ऐसा भ्पनेको सोचना चाहिए । यह बात 
यदि बनेगी तो सब काम ठीक बनने लगेंगे । फिर भ्न्‍्य कामोमे विशेष प्रतिबोधकी भ्रावश्य- 
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कता नही होती । यही एक मौलिक उपाय है अ्रपने श्रापके उद्धारका। सो जो मायात्रार 
करता है वह अपने सहज परमात्मतत्त्वको ही ठगता है दूसरेकों नही ठगता । कोई भी ठगने 
वाला खुदकों ठवता है । अब्र जिवका ठगा जाय उसको दुर्गति हो, यह नियम नहीं, पर ठगने 
बालेकी नियमसे दुर्गति होती है । श्रव्त बताशो ठगने वाला टोठेमे रहेगा या ठवा जाने वाला । 
टोटेमे तो ठाने वाला ही रहा, ठगा जाने वाना टोटेमे नही रहा | थोडे प्रसंगोमे धैर्य खो 
देना, धपने स्वरूपको भूल जाना प्रौर लौकिक रोतिमे बढ़ जाना यह अपने प्रापके घातके 
निए है | इससे नित्य शाश्वत अ्न्तः प्रकाशमान सहज श्रानन्‍्दछूप श्रपनी ही सत्ता मात्रके 
कारण अपनी चिद्वृत्तिर्तर प्रन्तस्तत्वमे यह में हु ऐसी हुढ पक होनी वाहिये । इस ही 
पक्के वलमें हम आवका उद्धार होगो। 
शीलब्रतो यमतपःशमसयुतरो5पि नान्राएनुते निक्ृतिशल्यधरो मनुष्य, । 
ग्रत्यतिकी श्रियमत्राव सुखस्वर्पा शल्पान्वितों विविघधान्यधनेश्वरों वा ७५८७ 
ताना सम्पन्षतायें होतेषपर साथाशल्ययुक्त पुएककते शान्तिका असंभ्वपता--जिसके 
चित्तमे माया शल्य है वह बश्रनेक तरहकी सम्पन्नतायें होने पर भी शान्‍्त नहीं हो सकता, 
क्योकि भीतरमे मायाचारका परिणाम बडा कुटिल है श्रौर सब जगह अनेक स्थानोमे इस 
उपयोगको बुरी तरह अ्रमाता है जैसे कि कोई पुरुष घन-धान्यादिकसे सम्पन्न हो तो भी मन 
में चित्तमे रहनेसे किसी भी प्रकारका सुख नही प्राप्त कर पाता, क्योंकि वह बिन्‍्तासे ही 
दुःखी रहता है । तृष्णा एक ऐसो बुरी बला है कि अ्रनावश्यक्र व्यथंके विकल्‍प श्रौर चिन्तायें 
करता रहता है । मनुष्यको क्षुब] तृधाको मिटानंका साधन चाहिए और ठडी गर्मीप्ते बबनेका 
साधन चाहिये । इसके अतिरिक्त कोई ऐसी आवश्यक चोज नही है कि जिसके बिना काम न 
सरता हो । इसके ग्रतिरिक्त गृहस्थीमे चूंकि वह संयम पालन करनेका पुरा पान्न नहीं है सो 
गृहस्वी बसायी, वहाँ कुछ दद फंद बढ गया, वहाँ भी सबका गुजारा हो, इतने मात्रको प्राव- 
श्यकता है, इससे अविक कुछ न चाहिए । श्र चाहनेसे होता भी क्‍या है ? पुण्ण पापके 
उदयके अनुसार थोडेसे प्रयाससे स्व समागम बन जाते है । फिर इसका कतंव्य है कि जो भी 
स्थिति बने उस स्थितिमे अ्रपने गुजारेका ढंग बनाना और घर्मपालनकी घुन बनायी । सम्प- 
स्तता भो होना, घन-वंभव जुडना यह तो अपने लिए सार बात नहीं है, पर जो भी वैभव 
हो, सम्पन्नता हो उसमे ही गुजारा कर लेना, यह अपनी कला श्रावएयक है । तब उसके लिए 
- यो ललचायें ? सुखी ही तो रहना है, सुखी शास्त होनेके लिए धर्म ही एक प्राश्रय है । 
विषयसुलोक्ी क्षोभरूपता--जिसको हम विषय सुखोक्ता मौज कहते है । वे सब 
धाकुलतायें है । कोई भी विषयका भोग शान्तिके साथ कोई करता हो तो वतलावो ? क्षोभ 
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के साथ करता है । गायनका सुनना, सिनेमा थियेटरका देखना, किसी रूपका देखना, गधका 
सूंघता, स्वाद लेना और विषय मैथुन प्रसग फरना । कोईसा भी विषय ले लो ? क्षोभसे प्राप्त 
होता हे, श्रीर क्षोभसे वही अत्यन्त पीडित है । जैसे एक मंथन प्रसगकी ही बात ले लो । 
ब्राकुलता न हो, क्षोभ न हो, वेदना न हो तो कौन उम खोटे प्रश्॑ंगमे लगे ? श्रौर जिस समय 
खोदे प्रत्ंगमे लगता है उस समय भी कितना भीतरमे व्यग्रता और घुडदौड मची रहती है 
वाल्पनाञ्रोकी श्रौर विषयप्रसगकी बात प्रपनेको शक्तिहीन करती है भ्रीर तुरन्त कोई पुरुषार्थ 
नही कर सकता । ऐसी ही सभी विषयोकी बात है। जब रसनासे स्वाद लेते है, खानेका .. 
मौज लेते हे तो वेदना हुए बिना कोई खाना खाता है क्‍या ? पीडा होती है श्रौर उस पीडा 
को प्रकट करनेके लिए खाना खानेका परिक्रम किया जाता है और खाना खाते हुए क्या यह 
समता ग्रौर शान्तिका अनुभव करता है ? व्याकुलता भी प्रनुभव करता है। प्रभी यह खाया 
ग्रव यह खा रहे है, श्रव यह खायेंगे, कुछ मीजसा प्रा रहा है तो उसमे व्याकुलताके साथ 
प्रवृत्ति हो रही है । उसके बनानेमे भी क्षोभ, खानेमे भी क्षोभ । हर बातमें क्षोभ । कौनसा 
ऐसा भोग है जो शान्तिके साथ भोगा जाता हो श्रोर भोगनेके बाद शान्ति प्राप्त होती हो ? 
ये सब श्रनावश्यक बातें है। 

सात्विकता व उदारताके [सगममे जीवनक्षणोक्की उज्ज्वलता--र्भ॑या, श्रपना ऐसा 
जीवन बितायें कि अपने खाने पीनेकी साधन-सामग्री मध्यम वर्गके लोगोकी तरह रखें। गरीब 
लोगोकी तरह सात्विक वृत्तिसे श्रपने जीवनमे रहे भौर पुण्योदयसे प्रगर घन बढता है तो उस 
घनका सद्पयोग करे परोपकारमे । तब वह जीवनमे जितनी शान्ति पायगा वह शान्ति वह 
पुरुष नही पा सकता जो अपने श्रारामके लिए बडे साधन जुटाये । बेंगने, कार, श्रच्छे दोस्तो 
का प्रसग आ्रादि बडी-बडी बातें जुटायें तो एक तो धन विशेष, कामकी चिन्ता, दूसरे जितना 
ही अ्रधिक पुरुषोका प्रसंग होगा उतनी ही विपत्तियां ग्रायेंगी । कभी कभी कोई परिवार मौज 
में ही बहुतसे रिश्तेदारोको अपने घर बुला लेते, जैसे मानो गर्मीकी छुट्टी है तो उन दिनो 
अ्नेको लोगोको अपने घर बुला लिया, इसलिए कि कुछ दिन आानन्दका वाताबरण रहे, मगर 
होता क्‍या है कि वहाँ रात दिन क्षोम और क्रोधके प्रसगोकी बात श्रधिक् रहती है । जितना 
श्रधिक प्रसग होगा उतना ही ग्रधिक क्षोभकी बात बनती जायगी । तो ये सब श्रनावश्यक 
बातें है । श्रावश्यक जितना हो उतनेसे ही सतुष्ट रहे भ्रीर बाकी सब कुछ घमरमंपालनके लिए 
समय भर उपयोग लगायें, जीवन तो उसका निष्फल है, पर तृष्णा ऐसी पिशाचिनी है कि 
बह विवेकको खो देती है श्रौर जहाँ तृब्णा बढती है वहाँ मायाचार करना पडता है । किसी , 
,को मायाचार करनेकी कुछ प्रटकी थोड़े ही है मगर व्यर्थ की छुष्णा लगी है भ्रोर उस तृष्णा 


गाया ८ श्र 


के ग्रनुकूल साधन चाहने है | श्रौर साधत मित्र जायें ऐसा पुण्य नही है तो छुलसे, कपटसे, 
किसीसे कुछ कहा, किसोसे कुछ कहा, यों मायाचारका व्यवहार करते है । तो ऐसा व्यवहार 
करने वाला पुरुष कदाचितु सम्पन्तता भी पाये तो भी वह शान्ति प्राप्त नहीं कर सकता । 
सरलता व आत्मधुनसि हो प्लात्मलाभ--दुनियाकी दुनियावी दृष्टिमे बेवकूफ॑सा (उल्लू 

सा) बनकर रहनेमे लाभ है। यह सारी दुनिया, इसके लिए कौन बुद्धिमान बनता फिरे ? 
और बुद्धि बढाता फिरे तो वह सब उल्भन है। झर यदि इस मायाचारको छोडकर, विषय 
क्रषायको छोडकर सरल विधिसे चलें तो यद्यपि दुनियाके लोग उसे बेवकूफ कहेंगे, पर कह 
लेने दो बेवकूफ, भ्रगर खुद घर्मपालन करते हुए चल रहे अपने जीवनमे तो उप्तसे सारा 
फायदा हो फायदा है । धर्मस्वरूपको छोडऋर दुनियामें सर्वोच्च जंचनेके लिए जिसने प्रभृत्त 
किया है उसको तो इस जीवनमें भी बडा दुःख सहना पडता है । वह एक घटा भी प्रारामये 
सो' नही पता । माव लो कोई बडा नेता बन गया या राज्याधिकारी मिनिस्टर बन गया तो 
बनते समय भी उसे दुख शोर यदि उसका वह पद मिट गया तो उस समय भी दुख । 
यद्यपि दु खके कारण ये नही है किन्तु प्रात्मज्ञान न होनेसे दुनियाको हंश्टिमे उच्च बनतेका 
भाव बन गया तो उसको तो केबल कष्ट ही कष्ट है | शान्ति कभी नहीं मिल सकती । तो 
मायाचार छोडकर सरल भावसे अपने जीवनमे रहे । प्रनादि कालसे भव भवमे भ्रमण करते 
करते श्राज मनुष्यभव मिला है जिसमे मन भी श्रेष्ठ मिला है, तो ग्रात्महित जिसमें हो, केवल 
यह हो धुन होना चाहिए और बाकी दुनियाको पार्टी चक्कर, अर्थसम्रह, कीति, चाह भ्रादिकी 
बातें ये सन्न व्यर्थ है। केवल ग्रात्महितकी धुन रहे, उसके लिए जो कुछ भी छोडना पढ़े 

उसमे कोई सकोच्र न हो । सो सरल भावसे रहनेका कतंव्य इस जीवतमे हो । 

दुलंभ योग्य जिद्धाके लाभका सदुपयोग हित मित्त प्रिय समाषण--देखिये--अ्रनन्त 

काल निगोदम बीता, वहाँ तो जीम मिली नही । एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तोनइन्द्रिय, चोइन्द्रिय 

को जोभ मिलो तो वे जीभसे क्‍या बोलें ? वे कहां स्पष्ट शब्द बोल पाते है । पशु पक्षो हो 
गए, उनको भी जीभ मिलो त्तो भी वे वचन वर्गणायें नही बोल पाते । भाषा तो है उनके 

भी, मगर जैसे अक्षर हम भाप बोलते वैसे श्रक्षर वे कहाँ बोल पाले ? वे तो बांय बाँय, भौ 

भौ, ची थी करते रहते है । तो इस जीभसे भी वह लाम उन जीवोको न मिल पाया जो 

मनुष्योको मिल रहा । मनुष्योक्ो ऐसा जोभ, शो», मुख, तालु श्रादिकी रचना मिली कि 

जिससे श्रपने मनकी सब बात दूसरो स्पष्ट बता सकते ओर दूसरोके मनकी बात सुन सकते । 

ग्रब कोई इस जिछ्वाको पाकर यदि इसका दुरुपयोग करे तो अ्लंकारमे यो समझो कि कर्म 

फिर उसे जीम न देंगे, समझ लेंगे कि इसे तो जीभकी कुछ जरूरत नही है । तो फिर 


घ 


१२६ सुभाषित्ञ रत्तसंदोह प्रवचन 
एकेन्द्रिय बनता पडेगा । वहाँ फिर जोभ ते मिलेगी । तो श्रपनो एक बड़ी जिम्मेदारी है कि 
इन पाये हुए दुलंभ वचनोका सदुपयोग करें। अपना हित, मित, प्रिय वचन व्यवहार रखें । 
मायाचारो रहित भ्रपना घचन व्यवहार रहे। अपने इन धचनोके हारा किसीको ठगनेका 
बिचार न करें 4 कष्ट प्राखिर दूसरोको ठगने वाला हो पायगा । जो ठगा गया वहू कष्ट पाय 
ही, ऐसा कोई नियम नहीं । वह तो उसके उद्यसे सम्बंधित बात है । 
क्लेशाजित सुखकर रमणीयमर्ध्य घन्यं कृषीबलजनस्य शिखीव सर्वे । 
भष्मीकरोति बहुधाणि जनस्य सत्य मायाशिखी प्रचुरदोषकर; क्षणेन ॥५६॥ 

सायारित द्वारा गुणसघृहका दहन व साथाचारी पुरुषसे विशेष ख़तरा--जैसे कोई 
कृषक बड़े परिश्रमसे घान पैदा करे--खेत जोते, बीज बोये, उसे समय-समय पर पानो दे, 
उसकी निराई की गई, शभ्रोर श्रोर भो उससे सम्बंधित बड़े-बड़े श्रम करे | सब श्रम करके 
बड़े कष्ट उठाकर फसल तैयार करे, उसे काटकर खलियानमे रखे, उसको दाँय करे, सब काम 
कर डाले, पर प्रन्तमे उस घानकी बडी राशिमे कोई भ्रग्तिकण गिर जाय तो वह सारा धान 
भस्म हो जाता है इसो प्रकार बहुत-बहुत कष्ट उठाकर दुनियामे बडा यश भो प्राप्त किया, बड़े 
बडे गुणसमुह भी प्राप्त किए फिर भो पीछे यदि बुद्धि बिगड़ जाय, क्रोध, मान, माया झ्रादिक 
कषायोमे प्रवृत्त हो जाय तो उसके वे सारे गुणसमृह भस्म हो जाते है। जिस पुरुषकों क्रोध 
कषाय करनेका स्वभाव है उसके पास तो आ॥राप बैठ भी सकते है, देखा जायगा, जब क्रोध 
करेगा तब हट जायेंगे, सावधान हो जायेंगे, मान करने वालेके पास भी श्राप बैठ सकते है, 
प्रौर लोभ करने वालेके पास भी श्राप बैठ सवते है । जिस समय उसकी वेसी प्रवृत्ति होते 
देखा उस समय सावधान होकर उससे दुर हट गए, मगर मायाचारी पुरुषके पास कोई नही 
बैठना चाहता, क्योकि वह ब्दा खतरनाक है । उसके प्रति यह पत्ता नहीं कि कब कैसा 
भायाचारीका बर्ताव कर दे कि घोर विपत्तिका सामना करना पड जाय । 

मायाचारी असत्यवादियोके संगका बड़ा खतरा--एक कथानक है कि किसी पुरुष 
को झूठ बोलनेकी बहुत प्रांदत थी, वह एक बार एक सेठके पास पहुचा श्रीर बोला कि सेठ 
जी हमे प्रपने यहाँ नौकर रख लो । तो सेठने पूछा- क्या वेतन लोगे ?'” श्रजी वेतन कुछ 
नही, सिर्फ सोघा-सादा भोजन देते रहना झौर पूरा काम लेते रहना । इससे भ्रधिक हमे कुछ 
न चाहिए | तो सेठने समझा कि यह तो बडा सस्ता नौकर मिल रहा । इतना सस्ता नौकर 
कहाँ घरा ? सेठ बोला - भाई श्ौर कुछ बता दो--क्या लोगे ? /तो वह पुरुष बोला--सैठ 
जी हमको सालमे एक बार भूठ बोलनेकी भ्राज्ञा दे दो, इससे श्रधिक नही, क्योकि हमको 


गाथा ६० १२७ 


कुछ भूठ बोलनेको भी प्रांदत है । तो सेठ बोला--हाँ हाँ सालमे एक बार भूठ बोल लेना । 
सेठने सोचा कि हम तो रोज-रोज कितना हो भूंठ बोलते, यह॒ तो सालमे एक हो बार मूठ 
बोलनेको कह रहा, भ्रौर फिर जब यह झुठ बोलेगा उस समय हम सावधान हो जायेंगे । यह 
सोचकर सेठने उसे प्रपने घर मौकर रख लिया । खैर चलता रहा, जब करीब ३ वर्ष होनेको 
हुआ तो उस पुरुषने एक माया रची । श्राखिर उसे भूठ बोले बिना चंन तो पड नही रही 
थी, क्योकि एक प्रादत ही ऐसी बन गई थी । सो क्या किया सि सेठानीसे;(कह दिया कि 
सेठानी जी भ्रापको कुछ मालूम भी है, ये सेठजी प्रतिदिन राधिकों करोब ११ बजे एक वेश्या 
के घर जाते है | इनका चरित्र बहुत बिगड़ गया है । (देखिये--स्थ्ियोको सबसे बडा दुल 
इस बातमें होता जब कि उसका पति परस्न्रीगामी या वेश्यागामी है) तो इस बातको सुनकर 
सेठानो बहुत ढुःखो हुई । फिर वह पुरुष सेठानीसे बोला-- देखो तुम्हे श्रगर इस बातकी 
परीक्षा करना हो तो एक उपाय करो, हम्र वह उपाय बताते है--रात्िके करोब १० बजे 
जब सेठजी सो जावें तब तुम बढिया उस्तरेसे उनकी दाढ़ो एक तरफ बना देना, जब सेठजी 
उस रूपमे वेश्याके घर जायेंगे तो वहाँ हो हलल्‍्ली मच जायगा, बस तुम्हे उसका सही पता पड 
जायगा । तो सेठानी बोली--ठीक है ऐसा हो करूंगी । उधर सेठसे कह दिया कि देखो सेठ 
जो तुम्हारी सेठानीका चरित्र बिगड गया है वह प्राज रात्रिको करीब १० बजे उस्तरा लिकर 
तुम्हारी गर्दन साफ करने भ्रायगी, सो सावधान रहना । प्रब उस दिन जब सेठजी बिस्तरमे 


सोनेके लिए लेटे तो उन्हे नीद न भ्राये | थो ही बनावटी शअ्रांखें मीचकर लेटे रहे । उधर वह , 


पैठानी उस्तरा लिकर सेठकी एक श्रोरकी द्ाढ़ो बनानें श्रायो | (देखिये कुछ उस्तरे ऐसे भी 
होते कि सोतेमें हजामत बना दी जाय, पर पता न पष्ठे) सो जब सेठानी उस्तरा लेकर भ्रायी 
तो सेठनें समझ लिया कि मेरा नोकर ठीक हो कह रहा था, सो मझूट उठा और सेठानीसे 
लड़ने लगा । दोनोमे बडी तेज लड़ाई हुई, मार-पिटाईकी नौबत प्रो गई । बादमे वह मौकर 
बोला-- सेठनी बस लडाई बद कर दो, हमने प्रपना वेतन पा लिया । तुम दोनो ही ठीक 
ही, खराब कोई नही । यह तो हमने प्रपना वेतन चुकाया है | तुमने ही तो सालमे एक बार 
मूठ बोल लेनेका वायदा दिया था। बस लडाई बद हो गई । तो मायाचारी पुरुष बड़ा खत- 
. रनाक होता है, पता नही उसके द्वारा कब विपत्तिका सामना करना पड़ जाय । यह माया 
रूपी भ्रग्नि बडे बडे गुणसमूहको भी क्षणभरमे ध्वस्त कर देती है । 

विद्वेषव॑रिकलहासुखघात भीतिनिर्भत्संनाभिभवनासुविनाशनादोन । 

दोषानुपति निखिलान मनुजो5तिमायी बुद्ध्वेत्ति चार्मतयों न भजति माया ॥|६०॥ , 

नाना दोषोंको खान भायाके ब्यवहारसे स्व पर दोमोंकी हानि--माथाचारो पुरुष 


री 
टर 


न्क 


श्ए्ध पुृभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


# इस संचारके बैरकों बढ़ाता है, एक दुस्तरेकी मित्रताकों खत्म करा देता है, उनमे परस्पर बैर 
को बढो देता है प्रौर वह खुद शब्रुवोके डरसे चिन्तित होकर दुःख पाता है | ऐसा पुरुष कहु- 
लाता है दोगला । इससे बढ़कर होता है चोगला । चुगलखोरकों चुगला कहते । देखिये-- 
जिसके दो गले हो सो दोगला श्रोर जिसके चार गले हो सो चोगला । याने एकसे कुछ कहा, 
पूसरेसे कुछ कहां वह हो गया दोगला प्रौर एक ही बातको एकसे कुछ कहा, दूसरेसे कुछ 
कहा, तीसरेसे कुछ कहा श्रोर चोथेसे कुछ कहा तो यह हो गया चोगला । ऐसा मायाचारी 
पुरुष निरन्तर चिन्तित रहता है। कहो इन दोनोमे या सत्रभे दौस्ती न हो जाय, श्ौर मेरी 
मायाचारीकी बात खुल न जाय इस बातकी शल्य उसे निरन्तर बनी रहा करती है । माया- 
चारी करने वाला पुरुष रात-दिन लडाई झंगडेमे फमा रहा करता है, सुखसे वह हाथ घो 
बैठता है । उसे सुख शान्ति नहीं मिलती । शान्ति पानेका बहुत पुगम तरीका यह है कि जब 
गृहस्थजन हैं तो श्रपना शरीर कुठुम्बी जनोकी भूव-प्यासकी बाधा मिटे, ठड गर्मीकी बाधा 
मिटे, इसके लिए कमाई करना भो जरूरी हो जाता है, मगर उसकी भी विशेष चिन्ता क्‍या 
करना ? जिस पुण्य प्रकृृतिके उदयेसे मनुष्य हुए, श्रेष्ठ समागम मिले, श्रेष्ठ कुलमे उत्पन्न हुए 
तो इतना भाग्य तो कमसे कम है ही कि गुजारा श्रासानोसे कर सके, फिर सारे समय खुद 
धर्मपालनके लिए भ्ौर अपने कूठुम्बमे रहने वाले लोगोकों घर्मपालनकी शिक्षाके लिए प्रायो- 
ग्रिक काम करें । 

ध्यवहारधर्स व निए्चयधर्सकी उपयोगिता--धर्मपालन है मात्र स्वभावहष्टि, इसके 
पानेके लिए उतना काय करना पडता है जितना कि हम भूलकर भटक गए है वहांसे लौटने 
के लिए श्रावश्यक है उस ही का नाम व्यवहारधर्म है मायने है विकार शत्रुओं पर प्रह्मर 
करना । युद्धमे जो योद्धा- लडने जाता है उसके हाथमे ढाल श्लौर तलवार 
दोनो रहते है। भ्रानकल चाहे ढाल श्रौर तलवारका रूप कुछ भी रख लिया हो 
वैज्ञानिक तरक्की कर लेने की वजहसे, मगर बिना ढाल श्रौर तलवारके योद्धा 
लोग युद्धमे सफलता नही प्राण्त कर सकते । बचाव करनेके उपायका नाम है ढाल और प्रह्मार 
करनेकी जो वृत्ति है उसका नाम है तलवार | इन दोनोको जो युद्धमे लेकर जाता है वह 
योद्धा युद्धमे सफल हो पाता है । भ्रब कोई सोचे कि युद्धमे तो प्रहार भर करता है, ढालकी 
कया जरूरत ? केवल तलवार लेकर उत्तर जाय तो बचावका उपाय न होनेसे चारो श्रोरसे 
घिर जायगा श्रौर मार दिया जायगा । श्रव कोई सोचे कि ढाल ही ढाल ले जावें, वही सब 
कुछ है, तलवारकी वहाँ क्ग्रा जरूरत ? तो केवल ढाल लेकर युद्धमे जाने वाला भी मारा 
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जायगा । वह भ्रपनी रक्षा नहीं कर सक्रता । ढाल श्रीर तलवार जैसे ये दोनों उपयोगी हैं 
युद्धमे विजय पानेके लिए ऐसे ही ससारयुद्धमों विजय पानेके लिए व्यवहारधम निश्चयधर्म ये 
दोनो हो उपयोगी है । व्यवहार५र्मसे श्रपनेको सुरक्षित बनायें, क्योकि व्यसन, पाप श्रादिक्े 
खोटे सस्कार जो भ्रनादिकालसे साथ लगे है वे उदयमे आते हैं, उनसे दुर होनेका सीधा 
तात्कालिक उपाय कया है ? पूजा, भक्ति, दया, दान श्रादि शुभ कार्योमें लगना । धर्मात्मा 
जतोकी सेवा-भक्तिसे सम्बंधित जो कार्य है उनका नाम है व्यवहारधमं । उससे तो अपनेको 
सुरक्षित बनायें ताकि व्यसनोका, पापवासनाका प्रहार प्रपने पर ने श्रा सके । उनसे अ्पनेको 
बचा लें। प्रब उस सुरक्षित दशामे कर्तव्य यह है कि श्रपनी प्रखर तत्त्वज्ञानहृष्टिसे अपने 
श्रापको ज्ञानमात्र सहज स्वरूप भ्रतुभवनेका प्रयत्त करें, सफलता हो जायगी । यह एक सीधी 


सादी सी बात है। विधाद वि्षम्वाद श्रादिमे पडकर सारा जीवन यो ही व्यर्थ खो देनेमे कोई 
बुद्धिमानी नही है । 


पक्षपोएणकी कषायमें नाता विडस्बनायें--एक घटना है कि किसी स्टेशनके पास 
कोई दो मित्रोमे विवाद हो गया, इस बातपर कि एक तो कह रहा था कि खण्डवाके लिए 
इस स्टेशनसे ११ बजे रात्रिको एक्सप्रेस गाडी मिलती है बीचमे कोई गाडी नहीं है। एक 
कह रहा था कि ८ बजे राधिको एक एक्सप्रेस जाता है, ४इप्ती बातपर दोनोंमें बात बढ़ गई 
तेज झंगडासा दोनोमे मच गया, यहाँ तक कि मसार-पिटाई तककी नोबत श्रा गईं । इतनेमें 
कोई विवेकी पुरुष श्राया श्रौर पूछा कि भाई तुम लोग श्रापसमे क्यो झगड़ते हो ? तो उन 
दोनोने श्रपन्नी-अपनी बात कही । एक बोला कि यहाँक्रे स्टेशनसे खण्डवाकों गाडी रात्रिक्रे ८ 
बजे जाती है श्लोर यह भूठ बोलता कि ११ बजे जाती है, दूसरा बोला--यहांसे खण्डवाकों 
गाड़ी ११ बजे मिलेगी, यह झूठ बोलता है कि ८ बजे रात्रिमे मिलेगी । तो उस विवेकी पुरुष 
ने पूछा कि भाई तुम दोनोमे से किसे ख़ण्डवा जाना है ? तो वे दोनो ही बोले कि हमें नहीं 
जाना है तो वह विवेकी बोला-जब तुम्हे जाना नहीं है तब फिर इतना बडा झगड़ा कर 
डालनेसे फायदा क्‍या ? तो यही बात यहाँ समक्न लो, कल्याण तो किसीको करना नही है, 
सिर्फ कल्याणके सम्बन्धकी बातें कर-करके प्रापसभे ऋगड रहे है । भरे व्यर्थंके ऋगड़ोमे पड़- 
कर इस दुलंभ मानव-जीवनको क्यो व्यर्थ खोया जा रहा है ? व्यरथंकी मायाचारों ऋरनेका 
फल तो बड़ा भयंकर होगा | मायाचारी करने वालेके चित्तमे घर्मक्रा प्रवेश नही हो सकता । 
जैसे मालाके किसी दानेमें टेढा छेंद हो तो उसमें सुत नहीं पिरोया जो सकता, इसी प्रकार 
टेढे हृदय वाले व्यक्तिके भ्रन्द्रर घर्ंका प्रवेश नहीं हो सकता । मायाचारीसे भरा हृदय तो 
बेकार हृदय है, यह तो उसके संसारका परिभ्रमण ही बढ़ायेगा । इसलिए प्रपने हितकी धुन 
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रखनी चाहिए कि किसी भी प्रकार जैसे बने मेरेको शानप्रकाश मिले और उस पर पग्रफ्ी 
शक्ति भ्रतुसार चलकर जो कुछ शेष काम है, भ्रागे करके ससार सागरतते छुटकारा पायें यही 
केवल एक भावना होनी चाहिए । करनेका करतंव्य तो केवल एक यही है, बाकी तो सब व्यथ्थ॑ 
समभिये । 
या प्रत्यय बुधजनेषु निराकरोति पुण्य हिनस्ति परिवद्धंयते च पाप॑ । 
सत्य निरस्यति तनोति विनिद्यभाव ता सेवते निकृतिमत्र जनों व भव्य, ॥६१॥ 
सापाचारीके विश्वासकी समाप्ति--माया मायने छल-कपटका व्यवहार विद्वानोमें 
विश्वास खो देता है। याने मायाचारी पुरुषोका विद्वातोमे फिर विश्वास नही रहता, लोग 
उसके प्रति विश्वास नही करते भौर जिसका विश्वास उठ गया उसका जीवन यो ही गया । 
तो मायासे इतना बडा सुक्सान है श्रौर फिर मायासे कुछ बनता भी नहीं । बहुत संक्लेश 
करनेसे बडे मायाचारके भाव बनाये तो भी इससे मिलता कुछ नही है । जो जितना पुण्योदय 
है मिलेगा उतना ही, पुण्यसे बाहर न मिलेगा श्रौर पुण्य गया तो मिली हुई सम्पत्ति भी गई। 
मायाचार करनेसे क्या होता कि जो पुण्यवध था या होता उसमे भी कमी प्री जाती है । 
सम्पत्तिलाभकी पूर्वक्षतत पुण्यके उदय पर निर्भरता --एक बार एक सेठ गरीब हो 
गया । बहुत बडा सेठ था । इतना गरीब हो गया कि खानेक्े लिए उसे कही छोटा काम 
करना पडा । मिल गया काम उसे श्र्जीनवीसीका । श्र्जीनवीसीका काम वह कहलाता है कि 
किसीका पत्र लिख दिया, किसीका कुछ लिख दिया, और मिल गए दो-चार ग्राने पैसे । उन्हीं 
से भ्रपना गुजारा करे । बडी गरीबीकी स्थिति थी । वही सेठ एक बार जीनेसे नोवे उतर 
रहा था तो वहाँ एक ग्रावाज प्रायी--क्या मैं प्ाऊँ ? तो सेठने तुरन्त तो कोई जवाब न 
दिया शौर न कुछ समझ ही पाया कि यह किसकी आवाज है ? ग्रब सेठने सेठानीसे बताया 
तो सेठानी थी चतुर, वह सब समझ गई कि वह लक्ष्मीकी प्रावाज थी, सो बोली- इस बार 
यदि कहे कि क्‍या मैं आऊँ तो मना कर देना कि मत झ्रावो । सो दुबारा जब आ्रावाज ग्रायी 
कि क्या मैं श्राऊ ? तो सेठने मना कर दिया कि मत आावों । वहो झावाज लगातार ७ दिव 
तक शभाती रही और सेठ बराबर मना करता रहा कि मत शवों । बादमे सेठानीने कहा कि 
ग्रच्छा प्राजके दिन कह देना कि आ्रावो तो सही, मगर झारूर जावो नही तो भ्रावो । | सो सेठ 
ने वैसा ही कह दिया । वहां लक्ष्मी बोली--ऐसा तो हो नहीं सकता कि मैं प्राऊँ हक 
जाऊँ नही, पर हम तुम्हे एक सहुलियत देती है कि जब जाऊँगी तो बताकर जाऊेंगी । (देखिये 
यह भी कम सहुलियत नही है, लक्ष्मी कही किसीसे बताकर नहीं जाया करतो । जब रे 
होता तो बिना किसोको बताये, तुरन्त ली जाती है।) सेठने वही बात सेठानीसे श्राकर 
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बताया । तो सेठानो बोली--प्रच्छा कह दो कि श्रा जाय । श्रव क्या था, लक्ष्मी घड़ाथड 
पाता शुरू हो गया । उसी दिन क्या हुप्रा कि उस नगरका राजा जो कि बहुत दिन पहले 
परदेश गया हुप्रा था उसकी रानीने उस श्र्जीनवीससे कहा कि हमारी ओरसे एक पत्र राजा 
जी को लिख दो भ्ौर इस ढंगसे लिखो कि उस पत्रकों पढ़कर राजाको रंच भी विषाद न हो 
धोर तुरन्त चले प्रार्वे ।”“ठोक है। सो उस भ्रर्जीनवीसने वैसा हो पत्र राजाके लिए लिख 
दिया । रानीने पन्र लिखाईकी उस भ्र्जीनवीसको एक मोहर प्रदान की । देखिये--कर्हाँ तो 
कुछ थोडेसे पैसे प्रतिदिन मिल पाते थे, पर उस दिन श्रन्‍्य दिनोकी अ्रपेक्षा सेंकडों गुना घन 
प्रधिक मिल गया। श्रब वह पत्र पहुंचा राजाके पास तो उसे पढ़कर वह श्रत्यन्त प्रसन्न हुप्ना 
धोर विचारने लगा कि भ्रहो, मेरे नगरमें ऐसा कौन बुद्धिमान रहता है जिसने इस प्रकारका 
उत्तम ढंगका पत्र लिखा | श्राखिर अपने नगर श्राया श्रोर श्रोते ही तुरन्त पता लगाया कि 
बह पत्र किसने लिखा था। तो रानीने बता दिया कि श्रमुक श्रर्जीनवीसने लिखा था। राजा 
ने उसे श्रपने पास बुलवाया भौर कहा कि श्राजसे तुम श्र्जीनवीसीका क्राम छोडकर मेथे यहाँ 
का मंत्रीप्द सम्हालो । श्रब मंत्री हो गया वह श्रर्जीनववीय। (सो ग्रौप सब जानते हो हैं कि 
मंषरी हो जाने पर श्रामदनीके क्रितने ही जरिये बन जाते हैं।) एक तो वेतन ही भ्रघिक, 
दूसरे---मौन लो किसी सडकसे जा रहा श्रौर किसो सेठसे कह दिया कि तुम्हारा यह मकान 
सडकको काफी दाबे हुए है । इसकी वजहसे सडक सीधी नही है, यह गिरवॉ-दिया जाया, 
तो बस मकान गिरवानेके भयसे, सेठ तो न जाने कितने ही रुपये उम्त मंत्रीकों दे डालेगा। 
खैर वह मत्री पदपर हो जानेसे थोड़े ही दिनोमे मालोमाल हो गया । देखिये लक्ष्मोकों श्राते 
हुए देर न लगी। 

पुण्योदयससाप्तिपर सस्पत्तिससाप्ति--प्रब वही लक्ष्मी जब जाना हुम्ना तो किस तरह 
गई, सो भी देख लीशिए | उस मंत्रीने धतको भ्रपने मकानके श्राँगनमे खूब्र श्रच्छो तरहसे 
सम्हालकर गाड दिया था, इसलिए कि यह प्रब मेरे पाससे कही जा न सके, पर देखिये--- 
एक दिन वह राजा उप मंत्रोके साथ जगल घूमने गया । सो चलते चलते थक जानेसे दोनों 
एक वृक्षके नीचे बैठकर श्राराम करने लगे । मत्रीकी जंघापर सिर रखकर वह राजा सो गया, 
उसी बोचमे वहाँ वह लक्ष्मी मायामयी स्त्रीका रूप रखकर पहुंची श्रौर बोली--प्रब मैं जाती: 
हु । तो मंत्रीने समझ लिया कि यह लक्ष्मी है जो जानेको कह रही है । सो उसे तो गयव॑ था 
कि मैंने सारे घनको खूब छिपाकर रख दिया है, वह जा कैसे सकती है ? सो बोला--तू नही 
जा सकतो । फिर लक्ष्मी बोली--मैं तो जाऊंगी ।***,*** तू नही जा सकती ।*“मैं तो जरूर 


रे 


जाऊँगी । इसी प्रसंग्मे मंत्रीको तेज क्रोध भ्रा गया श्रोर राजाके कमरमे लटकी हुई तलवार 
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खीचकर बोला--तू मेरे पाससे नहीं जा सकती । खैर लक्ष्मी तो मायामयी थी, प्रम्तर्ध्यान 
हो गई, पर उसी प्रसगमे राजाकी नीद खुल गई श्लौर नीद खुलते ही राजाने श्रपने सिरके 
ऊपर खिंची हुई तलवार देखी । राजा डर गया, पर कुछ बोल न सका, इस भयसे कि यदि 
में कुछ बोलता हूं तो यह मंत्री मुझे मार देगा | मेरेसे यह बलवान भी है | सो राजा तो यो 
चुप रह गया, घोर मत्री यो चुप रह गया कि मैं यदि लक्ष्मीको मारनेकी वात कहू तो इसे 
कौन मान लेगा ? खैर दोनो ही चुपचाप चले । राजा राजमहल पर पहुचा श्रौर पहुचते ही 
राजाने सेनापतिको बुलाकर प्रादेश दिया कि उस मन्रीको प्रविलम्ब इसके समस्त परिवार 
सहित तुरन्त ही राज्यसे बाहर निकाल दिया जाय । श्रबव क्या था, राजाका श्रादेश पाकर 
सेनापतिने उस मन्रीको तुरन्त ही सपरिवार राज्यसे बाहर निकाल दिया । श्रव बताग्रो उसके 
पास कहाँ लक्ष्मी रही । वह तो फिर ज्योका त्यो गरीब हो गया | तो यहां यह बता रहें कि 


जब लक्ष्मीको भ्राना है तब आ्राती है श्रौर जब जाना है तब जाती है । 
मायाचा रकी श्रतर्थभारिता--सम्पत्तिके पीछे मायाचारीका परिणाम करनेसे कुछ 


लाभ नही । बल्कि मायाचारीका परिणाम करके प्रपने पुण्यको भ्रौर॑ भी खोया जा रहा है । 
यह मायाका परिणाम सज्जनोमे मायाचारीके विश्वासको नष्ट कर द॑ंता है| प्रुण्यकी नष्ट 
करता है भ्रौर पापको बढाव। है, क्योकि वह दुर्भाव है । देखिये--निमित्तनमित्तिक सम्बंध 
प्रटल तो है कि जो दुर्भाव करेगा, उसके दुर्भाव निमित्तके सन्निधानसे बेधा हुमा प्रुण्यकर्मंका 
प्रनुभाग क्षीणा हो जाता है, पापकर्मका अनुभाग बढ जाता है, यह सब निमित्तनैमित्तिक 
सम्बधसे होता रहता है । प्रायः सभी लोग जानते है कि इस चीजका सम्बंध होनेसे इस चीज 
में ऐसा परिवर्तन हो जाता है। इस निर्भित्तनेमित्तिक सम्बबका खडन नहीं किया जा सकता, 
बस ज्ञान इतना रखनेकी जरूरत है कि वह निमित्तभूत पदार्थ, कुछ उप्तकी परिणति न कर 
देगा, किन्तु वह दूसरा पदार्थ स्वयं उसका निमित्त पोकर झपनी योग्यतासे उस रूप परिणम 
जाता है । तो इस मायाचारीके परिणामसे पापरस बढ़ता है झ्रौर उुष्यरसझ्ा क्षय हो जाता 
है । मायाचारीके भावसे सत्यकी जगह क्ूठ का साम्राज्य झा जमता है।जो मायाचारी करेगा 
वह सत्यवादी नहीं हो पाता, उसे भूठ बोलना ही पडता । यहाँ कुछ बोला, वहाँ कुछ बोला, 
ऐसा जिसने कपट जाल रचा हो वह बझत्य नही बोल सकता | यह सत्य वादिताका एक ही 
गुण समस्त कषायोकों और दुर्भावोकों दुर'कर देता है । मायाचार करनसे तो सत्यकी जयह 
भूठका साम्राज्य छा जाता है और नाना प्रकारके जो निन्‍्ध भाव हैं वे भी ञ्रा जाते हैं । 
मायाचार न करनेकी शिक्षाकी उपादेयता--यह शिक्षा. पुरुषोको भी लेनी चाहिए 
भौर स्त्रियोको तो विशेष करके लेना चाहिंए, क्योकि प्राय” देखा जाता है कि जो घरमे 
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ठलुवासे भ्रधिक रहते उनमे ये प्रवृत्तियाँ श्रधिक बढ़ जाती हैं। दूसरी बात यह है कि वह 
स्त्रीका भव ही ऐसा है कि वहाँ ये बातें भधिक पायी जाती हैं। देखिये--स्घी शब्दके भ्रनेक 
पर्यायवाची शब्द बताये है--स्त्री, भार्या, नारी, महिला, दारा, भ्बला, शोरत, श्रादि 
तो इनमे जो दारा शब्द आया है उसका प्रथ॑ है--बारयति भेदयति भात्रांनि इति दारः 
श्र्थातु माई-माईमे जो बँटवारा करा दे, लडाईं करा दे या एक दूसरेका प्राण हरने वाला बैर, 
विरोध उत्पन्न करा दे उसे द्वारा कहते है । उनमे प्राय: ऐसे हो श्रादत होती कि कभी कुछ 
'भिडाया, कभी कुछ, वे भाई भाईके प्रेममे बहुत बडा श्राघात पहुंचा देती है । उतर स्त्री पुरुषो 
को बड़ा पुण्यवान समभना चाहिए जिनको धन वैभवके प्रति प्रधिक ममता न हो श्रोर पर- 
स्परमे धर्मंसाधना करनेकी दृष्टिसे खूब हिल-मिलकर रह रहे हो । तो यह मायाचारीका परि'* 
णाम स्वयंको भी बहुत दुःखी कर डालता है भोर दूसरोको भी भयकर दुःखमे डाल देता है । 
प्रच्डादितोषि कपटेन जनेन दोषों लोके प्रकाशमुतयातितरा क्षणेन । 
वर्चो यथा जलगत विदघाति पुंसर माया मनागपि न चेतसि समत्धिया ॥६२॥ 

मायाचारकी जलगत घिष्ठाक्षी तंरह प्रफाटता व उपस्क्ती पीड़ा--किसीका मायाचार 

बहुत दिनो तक छिपकर नही रह पाता । वह दबाये दबाये दबा राहता है, मगर कुछ समय 
बाद वह स्पष्ट हो जाता | उसीके मुखसे या किसी वृत्तिसे या उसके किसी चिन्हसे वह माया 
प्रकट हो जाती है । इस विषयमे श्राचार्यदेवने एक हृष्टान्च दिया है कि जैसे किसी सरोवरके 
जलमे या नदीसे किसी जगह कोई मनुष्य वहां बिश कर दे तो एक बार वह बिष्टा पानीमे 
नीचे पहुचतां है, मगर उसके श्रंश जो वजनके है ज॑से ही वे घुलते है वैसे ही वह विष्ट तुरन्त 
ऊपर आरा जाता हैं । ऐसे ही यह मायाका दुष्परिणाम दबाता है, मगर यह दब नहो सकता । 
किसी कालमे किसी भी समय यह फिरः उभर जाता है श्रोर जब' मायाचार प्रकट हो जाता 
है तब फिर उसका 'जीवन दूभर हो जाता है, लोगोंकी दृष्टिसे वह गिर जाता है । सो इस 
प्रकरणमे मान शोर माया कषाय दूर करनेका उपदेश किया है'। अब तक इसके तीन प्रकरण 
हुए हैं । पहले प्रकरणमे विषयतुखका निराकरण किया था । वह प्रकरण बहुत ही लाभदायक 
शोर हृदयको स्पर्श करने वोला है । दूसरे प्रकरणमे क्रोध कषायको दूर करनेका उपदेश 


' किया | अ्रब चतुर्थ प्रकरण श्रा रहा है जिसमें लोभ कषायका दूर करनेका उपदेश किया जा 
रहा है । 
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ह 9--रोभनिराकरण प्रकरण 


शीतो रविभवति शीतरुचि: प्रतापी स्तव्ध नभोजलनिधि: सरिंदंबुतृप्त: । 

स्थायी मरुच्च दहनो5दहनोपि जातु लोभादलस्तु न कदाचिददाहक स्यात्‌ ॥६३॥ 

लोभाग्निकी दाहकता--लोभरूपी भ्रग्तिकों विषयसुखका ईंधन मिलता रहे तो वह 
कभी बुझती नही है | दुनियामे जितनी भी भ्रसम्भव बातें हैं वे चाहे सम्भव हो जायें, पर 
लोभकी प्रग्नि, लोभके विषय घन सम्पदों भ्रादिक ये मिलते रहे शोर कोई सोचे कि इतना 
गिल जाय, जुड जाय, फिर में लोभ न करूँगा, प्रारामसे खुब घर्मंसाधघना करूँगा तो ऐसा 
सोचना उसके लिए स्वप्न जैसी बात है कि घन सम्पंदा भी सामने बनी रहे, पास बनो रहे 
भोर तद्विषयक उसके लोभ कषोय न जगे, यह क॑से हो सकता ? चाहे नो चीज स्थायी है 
वह श्रस्पृकंयी बन जाय, जिसमे जो स्वभाव है चाहे वह अपना स्वभाव छोड दे, सूर्य चाहे 
गर्मी छोडकर शीतल हो जाय, पर लोभरूपो श्रग्नि यह कभी शीतल (ठडी) नहीं हो सकती । 
एक कविने कहा है कि भोगा न भरुक्ता वयभेव भ्रुक्ताः, तपो न तप्त वयभेव तप्ता। कालो न 
यतो वयभेव याता:, तृष्णा न जीर्णा वयमेव जीर्णा: । मैंने भोगोको नही भोगा । बल्कि मैं हो 
भोगोंसे भ्ुुग गया । भ्रब भरपेट भोजन कर लिया तो झ्रफरा हो गया, पेट पकड़े बैठे हैं, कष्ट 
मांन रहे हैं तो इसमे खुद 'हो तो भुग गए, भोजनका उसमे क्‍या बिगड़ा ? इसी प्रकारकी 
बात सभी भोगोवी है | भोग नही भुगे, किन्तु मैं हो भ्रुग गया तप नही तपा, किन्तु हम ही 
तप गए । जहां अज्ञानभाव है, ज्ञानप्रकाश नही है वह कितना ही त्तप करे तो तप तो नहीं 
तपा, किन्तु वह मनुष्य ही तप गया । काला हो गया, जीणं हो गया, हड्डियाँ निकल आयी, 
ये सवारी परिस्थितियाँ बन गईं | श्रीर समय नही व्यतीत हुम्ना, हम ही व्यतीत हो गए। 
समय तो ध्ा हो रहा है, वह कभी नष्ट न होगा, प्रनन्तकाल तक रहेगा, मगर हम ही व्यतीत 
हो गए, वृद्धांवस्थाकी सारी बातें श्रायी श्रोर कुछ समय बाद रोगादिक होकर मरे या न भी 
रोगादिक हो तो भी जब भ्रायु समाप्त होती है तो बैठे बंठे यो ही चले जाते है । कुछ समय 
ही नही लगता, लोग श्राश्दय करके रह जाते, कि कल तक तो वह दुकानमे बैठता था प्राज 
सुबह भी मेरेसे बातें कर रहा थी भ्रोर ग्रब. एकदम चल बसा | तो कोल नही व्यतीत हुप्रा, 
किन्तु हम ही व्यतीत हो गए । तृष्णा जीण नहों होती, किन्तु हम ही जी हो गए । 

लोभाग्निमे बाहुकतापरिहःरकी श्रशक्यता--भैया, घमंपालनके लिए कभी ऐसा नही 
सोचा जाता कि पहले इतना घन बढा लें, इतनी जायदाद जोड लें बोदमे सब कुछ छोडकर 
फिर धर्म करूँगा । तो धर्म करना तो स्वभावहष्टि है, पश्रोर यहाँ खूब जोड-जोडकर धन रख 
लिया भौर उसमे ही मन लगा है तो उसमे ही मन लगा रहेगा । स्वभावहृष्टि कहाँसे बनेगी ? 
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और जिसको परवाह नही और घन भो मिले तो भी स्वभावहह्टि रहेगी। उसकी रुचि घरमे, 
घनमे, भोग प्रसंगोमे न रहेगी । किसी भी इष्टके समागममे उसे न हर्ष होगा और न विछोह 
में विषाद । वे स्व कुछ बाह्य है यह ही उसकी नजरमे रहा, इसलिए वह विरक्त माना गया। 
तो तृष्णा भ्ग्नि ऐसी है कि किसो पदार्थमे व्यामोह हो, तृष्णा हो श्रौर उसका इंधन जुड़ता 
रहे तो यह हो सकता क्‍या किण्वह तृष्णाश्रग्नि शान्‍्त हो जाय । चाहे सूर्य अपने ग्रीष्म स्वभाव 
को छोडकर शीतल हो जाय, पर यह नृष्णारूपी ग्रग्ति विषयरूपी ईंचनके पानेपर कभो शान्त 
नही हो सकती । चन्द्रमा चाहे प्रपगी शोतलताको त्यांय दे, देखिये--चन्द्रमामे स्वयं ऐसा 
गुण है कि वह मुलभे भी ठडा और उसका निम्ित्त पाकर जहाँ-जहाँ जो-जो चोज प्रकाशित 
हो रही है वह भी ठडी, जिसे सोधा यो कह दें कि चन्द्रमाकी किरणों ठडी होतो है । सो 
चंद्र चाहे शीतलता छोड दे, लोभाग्ति दाहुकताको नही. छोड़ सकती । 
वस्तुस्वरूपपर कुछ प्रकाश व लोभपरिहारका उपदेश--प्रब वस्तुस्वरूप देखिये-- 
भाई लगता जछूर है कि इस चद्रमामे से किरणें फूट रही, मगर चद्रमाकी कोई भी चीज 
चन्द्रमाके प्रदेशोसे बाहर नहीं जा सकतो । वस्तुस्वरछूप देखिये--चन्द्रमामे या सूर्यमे बाहर 
निकलने वाली किरणें नही हुमा करती । हीरा रत्न व्गरा जो जो भी चमकीले पदाथे हैं 
उनमें बाहुर जाने वाली किरणों नही हुप्रा करती । किसी भी पदार्थंकी कुछ भी चीज उप्त 
पदार्थके प्रदेशसे बाहर नही होती, तब फिर देखते तो खूब है. कि ये किरणों है और ग्रन्थोमे 
भी लिखा है कि सूर्यकी इतनी किरणे' है, चन्द्रकी इतनी किरणे है त्ब फिर कीसे कह रहे कि 
किरणों नहीं है ? तो भाई उन किरणोंका प्॒र्थे यह है कि अपनी जो ग्रांखोकी हृष्टि है सो 
जब ये आँखें किसो चमकदार पदार्थको निरखती है तो श्रखोमे हो एक ऐसी कला है कि 
उसके द्वार देखनेपर प्रकाशक पदार्थनिमित्तक जो ग्राकाशगत सुक्ष्म स्कन्ध प्रकाशित है उनकी 
पक्तियाँ दृश्य बन जातो है, प्रकाशमान पदार्थंकों देखनेमे इतनी पक्तियाँ बन जाती है एक बात, 
दूसरी बात यह है कि श्राकाशमे बहुतसे सूक्ष्म स्कध पडे हुये हैं सो जैसे सूर्य चन्द्रका सान्निध्य 
पाकर यहांके पदार्थ प्रकाशमान हो जाते है, यह प्रकाश चन्द्रका नही , सूर्यका नहीं, बिजली 
का भी नही, सूर्य, चद्र, बिजलो आदि ये सब श्रपनी-भ्रपनो जगह॒पर है, उनको जित्तनो बोडी 
है बस उत्तने ही मे हैं, मगर वे ऐसे प्रकाशमान पदार्थ है कि उनका सन्निघान मिलने पर ये 
सब पदार्थ प्रकाशरूप हो जाते है | अरब देखिये--यह नमिमित्तनैमित्तिक सम्बंध बडा श्रबाधित 
है, उसका निराकरण नही किया जा सकता । घहाँ तो कर्ताकर्मेंभाव नही है, बस इस हृष्टि 
को विजय तो बन सकतो है, मगर कोई सही बातका निराकरण करे तो भले ही थोड़ेसे ही 
' बहकाया जा सके, पर हृदय निराकर्ताओका भी सब समझता है। भ्रब जो यथार्थ बाव है 
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उसे निरखिये । वहाँ निभ्त्तत्ैमित्तिक भी बरा-र है और कर्ता कर्म भाव किसीका किह्ती 
दूसरेमे रच नही है, ऐसा ही योग है कि अ्मुकका सलन्निधान पानेपर यह पदार्थ इस रूप परि- 
णम जाता है । तो जैसे सूर्य चन्द्रका सक्षिधान पाकर ये भीत, प्रृथ्वी, मकान प्रादिक प्रकाश- 
मान हो गए, इसी प्रकार यहाँ भी पड़े हुए सुक्ष्म स्कंघ प्रकाशमान हो जाते है । भ्रव श्राँखोे 
जब देखते हैं तो अखोके देखनेकी विधि ही यह है कि प्रकाशमान पदार्थकों देखनेके समय 
पक्ति बन जाती है भौर उन पक्तियोकां ताम किरण है। तो जैसे प्रकाश सूर्यंका निमित्त 
पाकर गाया है ऐसे ही गर्मी भी सूर्यका सन्निधान पाकर जो पदार्थ गर्म हुए है उन ही की 


परिणतिसे वे गर्म हुए हैं ॥तो वह ऐसा निमित्त है कि पदार्थके गरम होनेमे निमित्त बन गया 
इसको सब जानते है कि यह इस जातिका निमित्त है कि इसका योग होनेपर यह पक जायगा, 


, यह गल जायगा, यह स्॒ठ जायगा । सबका श्रलग श्रलग निमित्त योग बरावर व्यवस्थित है । 


निर्मित्त कुछ न हो, प्रटपट हो जाय कार्य, ऐसा नही होता । जो सामने खडा हो उसे निमित्त 
मान लो ऐसा भ्रगर निमित्त हो तो प्रतिनियत व्यवस्था कहाँ रही भ्रौर वह॒विज्ञान पद्धति 
कहाँ रही ? सो सब प्रतिनियत व्यवस्था है ? लेकिन कतृ कर्मभाव नही है । प्रमुकका योग 
होनेपर प्रमुक पदार्थ किस रूप परिणम जाता है, उसकी योग्यता श्रौर श्रनुकूल निमित्तका 
सन्निधान यह कहलाता है निरमित्तनैमित्तिक योग | सो चाहे चन्द्रमा भी शीतलताको त्याग दे, 


- गरम बन जाय, ऐसी प्रसम्भव बात भी सम्भव हो जाय, लेकिन लोभ कभी शान्ति उत्पन्न 


नही कर सकता । जिसके चित्तमें तृष्णाकी दाह भ्रा गयी उसके तो वह दाह रहेगी, वहाँ कभी 
शान्ति नही श्रा सकती । इस कारण लोभको श्रपना सीन्न बैरी जानें प्लौर यह भावना भरे 
कि भेरे हृदयमे लोभ विकार न झा सके श्रोर मैं भ्रपने श्रविकार सहज शानस्वभावमे हो तृप 
रहू, ये ही क्षण मेरेको इृष्ट हैं । 

विषयेन्धनोंसे तृष्णाग्निकी तृप्ति असंमव--लोभकषाय इस जोवको कितना प्रेरती 
है उसके विषयमे हजारो जीभ हो तो भी बताया नही जा सकता भ्रतुभव सबको है कि 
जब लोभ कषाय चित्तमे होता है तो कितना परेशान होना पडता है ? प्राचार्यदेव कहते हैं 
कि झ्राकाश चाहे स्तब्घ हो जाय, फोई पिण्डरूप बन जाय, रूपी हो जाय, मगर तृष्णारूपी 
पझग्नि भ्रपने दाहपरिशमनको छोड दे याने लोभी पुरुषके ग्रुगोंको भस्म कर दे भौर उसे व्या- 
कुल कर दे, इस स्वभावकों लोभ अग्नि छोड दे यह कभी नही हो सकता । कदाचितु समुद्र 
नदियोसे तृप्त होकर भ्रपनी मर्यादा छोड दे, होता नही ऐसा, जैसे कहने लगते कि चाहे पूरब 
का सुर्य पश्चिममे उगने लगे, ऐसा कहकर एक हृढता बतायी जाती है । नदियाँ सभी' समुद्रमे 
मिलती हैं, पर समुद्रसे नदी कोई नहीं निकलतो । तो मालूम होता कि यह समुद्र नवियोत्े 
तृ्॒न ही नद्दी होता कितनी ही नदियां पड़ जायें समुद्रमे, पर समुद्र _ मानों यह न कह सकेगा 
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कि बस खुब नवियाँ प्रा गईं, श्रव मेरेमे समाती नहीं तो धाहे नदियोसे समुद्र तृत्त हो जाय 
श्रौर प्रपती मर्यादा छोड़ दे श्र्थात्‌ समुद्रसे पानी बहने लगे, इतनी श्रसम्भव बांत चाहे होने 
लगे, पर लोभरूपी प्रग्नि कभी शॉविदायक नही हो सकतो | पवनका स्वभाव है बहते रहना । 
कोई हवा एक जगह स्थिर होकर रही कथा ? हूँ कोई पहियेमे भर दे वह बात प्रलग्र है, 
क्योंकि चारो तरक उसके श्रावरण है, हवा कहाँ जायगी ? अ्रगर खुली जगहमे हवा एक जगह 
रुक जाय, ऐसा तो नहीं होता या तो हना है ही नहीं श्रौर हे तो वह बहती हुई ही है । एक 
जगह खड़ी हुई, बैठी हुई हवा नही हो सकती । सो चाहे हवा अपने बहनेका स्वभाव बंद 
कर दे, बहना बंद कर दे, पर लोभ शग्नि कभी अ्रशान्तिदायकताको नहीं छोड सकता है । 
जहाँ लोभ है वहाँ श्रशान्ति होगी ही । 

व्यवहृत पाप थे श्रशान्तिका जतक पापस्वकृप लोध--लोभ पापका बाप बखाना । 
बापके मायने जनक । पापको उत्पन्न करने वाला कौन ? लोभ कषाय । कदाचित्‌ श्रश्ति 
जलानेका काम बंद करके शान्त होकर बैठ जाय, जो कि अत्यन्त अ्रसम्भव है । श्रग्नि होती 
जाज्वल्यमान श्रोर उसपर कागज कूडा कुछ भी डालें, उसको जला देती है। शान्त होकर 
बैठ जानेकी बात श्रत्यन्त श्रसस्भ्षव है, पर कह रहे कि चाहे प्रसम्भव बात भी सम्भव हो 
जाय, पर लोभ अग्नि कभी शान्तिदायक नही बन सकती । यह दुलेभ मानवजोवन ग्रुजार 
दिया लोभ श्नौर मोहमे ही रहूकर, पाया क्या ? सब खोया ही खोया है । दुसरे पदार्थसे मोह 
किया, उसका फल क्या मिलता है ? प्रत्येक मनुष्यको देख लो, पछतावा मिलता है | कोई 
'भी जोड़ा हो, चाहे पिता-पुत्रका ले लो या पत्ि-पत्नीका ले लो, यह समागम सदा बना रहे, 
ऐसा हो सकता क्‍या ? मुृत्यु.सबकी है । श्रब मृत्यु होनेपर कोई पहले मरेथा, कोई बादमे 
मरेगा । तो जो पहले मर गया वह उतना टोटेमे नही रहता जितना कि जिन्दा रहने दाला 
टोटेमे रहा, क्योकि जो मर गया सो चला गया, नये शरीरमे पहुच गया, नया उपयोग बन 
गया, नई बात हो गई श्लोर जो घरमे बच गया, जिन्दा है वहु उस मरेकी याद करके, सोच- 
सोच करके बहुत दिनो तक दुःखी रहता है । तो कोन रहा टोटेमे मरने वाला या जिन्दा रहने 
वाला ? जिन्श रहने वाला । तो मतलब यह है कि मृत्यु सबको होती है, जो मोह करेगा 
उसके फलमे श्रन्तमे पछतावा ही हाथ लगता है । 

मोहका दुष्परिशास--गुरुजी एक घटना बतलाते थे कि बम्बईका कोई एक बा 
ऊँचा गणितका प्रोफेसर था | उसे अपती स्त्रोमे बड़ा मोह था । जब स्त्री घरसे कही बाहर 
जाती थो तो वह उस स्थ्रीके ऊपर छाता लगाकर साथ जाया करता था, इतना मोह था उस 
पर । ऐसा तो ध्लाजकल भी कोई नही करता । तो उस स्थीने उस प्रोफेसरसे कहा कि देखो 
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हमसे इतना अधिक मोह न रखो । नही तो हमारे मर जाने पर तुम पागल बन जावोगे । 
श्राखिर हुमा भी वैसा ही । वह स्त्री मर गयी तो वह प्रोफेसर उसके पीछे पागल बन गया । 
वह एक दिन बनारसके भदेनों घाटकी एक घमंशालामे ठहरा हुआ था। अ्रकेला हो था। 
वही १९ हमारे गुरु गरेशप्रसाद जी व धर्ममाता चिरोजाबाई जी भो ठहरी हुई थी। सो एक 
बार सहसा ही आवाज ग्रायी--श्ररे तुम भ्रभी उठोगी नही कया, सवेरा हो गया है, मड्िरि 
नहीं जावोगी क्या ? खाना नही बनाओओगी क्या ?***इस प्रकारकी पश्रावाज सुनकर बाई जी 
ने सोचा कि यहाँ उप्त एक प्रोफेसरके श्रलावा दूसरा कोई ठहरा नही है, यह कह किससे 
रहा ? यह जाननेके लिए उस प्रोफेसरको श्रपने पास बुलाया और प्रूछा कि प्रभी तुम किससे 
बातें कर रहे थे ? तो उस प्रोफेस्तरने उस श्रपनी स्त्रीकी फोटो निकालकर दिखायी श्रोर सारी 
घटना बतायी कि इस तरहसे हमारा दिमाग बिगड गया । तो देखिये मोह करनेसे नफा कुछ 
नही, उल्टा बरबादी ही है। मतलब कुछ नही, लेना-देना कुछ नही, भिन्‍न सत्ता है, न कभी 
कुछ मेरा हुआ, न हो सकता है, न हो सकेगा । सो यह बाहरी पदार्थ तो मानो यह कह रहा 
है कि तुम मुभसे मोह न करो, मैं भिन्‍न हू, परपदार्थ भिन्न हैं श्रौर यहाँ मोही कह रहे कि 
मान न मांस में तेरा महिमान । ये चेतन श्रवेतन सब पदार्थ रोज घटना द्वारा शिक्षा देते 
रहते है कि हम तुम्हारे कुछ नही है, पर यह मोही यह कहता है कि तुम मुझे मानों था न॑ 
मानो, हमारे तो तुम महिमान हो, बड़े हो, सर्वस्व हो । तो मोहमे ऐसी स्थिति 'बिगडती है 
कि इसको संसारमे रुलकर दुःखी ही होना पड़ता । सबसे बडी विपत्ति है जीवपर तो यह है 
कि श्रज्ञान और मोहभाव इसपर लदा हुम्ना है। दूसरी कोई विपत्ति नहीं । बाहरी पदार्थ 
जुड गए या कम हो गए यह कोई विपत्ति नही । इतने कम हो गए तो हो गए, प्रमुक जगह 
हो गए तो हो गए, यह कोई विपत्ति नही । जो प्रात्मामे मोह झऔर लोभके परिणाम बन 
रहे हैं ये विपत्ति हैं। यह भार है श्रपने ऊपर । सो इस छुदमे यह बताया गया है कि किसी 
समय अ्रसम्भव बात भी सम्भव हो जाय तो हो जाय, पर लोभसे शान्ति सुख मिल नहीं 


28 लब्धेंघनज्वलनवत्क्षणतोषि बुद्धि लाभेन लोभदहनः समुर्पंति जतो। । 
विद्योगमब्रततप: शमसयमादीच्‌ भस्मोकरोति थमिनाँ स पुनः प्रचुद्ध: ॥६४॥ 

जैसे कोई भ्रग्ति बुझने वाली हो, ऐसी स्थितिमे उसको इंधन मिल जाय तो वह 

श्रग्ति फिरसे जवान बनकर, तीत्र बनकर बडेसे बड़े मकानोकों भस्म कर सकती है, इसी 

प्रकार कभी लोभ रूपी श्रग्ति कुछ बुक सी रही हो थाने कक मारकर लोभ छोडा जा रहा 

हो, हर बातमे निराशा ही निराशा पा रहा हो भोर बाह्य पदार्थोंकी प्राप्ति नही हो पाठी है 
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तो यह प्रपनी लाभ कषायको भो क्षीण कर देता है । उसमे श्रब लोभकी जवानी नहीं बच 
पाती । तो ऐसोी-स्थितिमे जहाँ कि लौम कषायरूपी श्ररिति बुझेसी ,रही हो उसको मिल जाय 
कुछ इंघन । कुछ वैभव तो वह लोभ फिरसे बढ़कर इतना प्रबल हो जाता है कि बड़े-बड़े 
तपस्वियोकी विद्या, यम नियम संयम इन सबको खत्म कर देता है | द्ीपायन मुनिका लोभ 
कितना बुभासा ही तो था सभी कषायें बुझी थी तब ही तो उनको तैजस ऋद्धि प्राप्त हुई 
थी । भिथ्याहृष्टिको तैजस ऋद्धि कहाँ प्राप्त होती ? वह सम्यम्दृष्टि थे । उनके लोभकषाय तो 
बहुत बुफा सा ही था, मगर एक घटदामे जरा सा क्रोधका ईंधन मिला कि एकदम दहक 
उठा और सारी नगरीको भस्म कर दिया । खुद भी भप्म हो गया । तैजस ऋद्धि वालेके 
क्रोधमे बायें कंपेसे बिलावकों तरह च्रुरे श्राकारका तेजस पुतला निकलता है सो वह € था १२ 
योजन तक फैलकर जो कुछ है सबको भस्म कर डालता है। ऐसी ही लोभकी बात है । 
लोभ कषाय कुछ बुझसा रहा हो श्रौर ऐसे समयमे विषयसाधनोका ईंधन मिल जाय तो फिर 
यह लोभ कषाय फिरसे तगडा बन जाता है, और सारे गुणोको भस्म कर देता है। कषाये 
तो सभी भ्रग्निको तरह है | क्रोधकी भी प्रग्नि क्रहा, मानकों भी. ग्रग्ति कहा, मायाको भी 
ग्रस्ति कहा श्रोर श्रव लोभको भी श्रग्नि कह रहे । और ऐसी तीख्र अग्नि है ये सभी कषायें 
कि इस दिखने वालो भ्रग्निसे भयंकर है । मान भी गरुणोक्री भस्म करता, मायासे भी सब गुण 
भस्म हो जाते है श्र लोभसे भी सब गुण भस्म हो जाते है। लोभसे उल्टा चलें तो भली । 
लोभका उल्ठा शब्द है भलो | श्रगर लोभसे उल्टा चलें तो भला होगा । इससे इस लोभ 
कषायका परिहार करना चाहिए । 

उदारता एवं सत्कृतिसे पुण्यक्की वृद्धि--इस सम्बधमे एक किम्ब्रदन्‍्ती है कि एक 
बार ब्रह्माजी किसोको करोडपति सेठके घर पैदा होनेके लिए भेज रहे थे और उसके भाग्य 
में लिख रहे थे--काला घोडा श्र ५ रुफ्या । उघधरसे निकले कोई साधु महाराज श्रौर पूछ 
बैठे कि ब्रह्मोजी, श्राप क्‍या कर रहे है ? तो ब्रह्माजी बोले---हम इस जीवको एक करोडपत्ति 
सेठके घर पैदा होनेके लिए भेज रहे है भ्लौर इसका भाग्य लिख रहे है । तो साधु बोला--- 
इसके भाग्यमे आपने क्या लिखा ?”“काला घोड़ा श्लौर ५ रुपये ।““पर प्ररे यह तो श्राप 
उसके साथ भ्रन्याय कर रहे । इससे तो अच्छा है कि उसे किसी दरिद्रके घर भेज दो ।*८ 
नही नही हमने तो जो इसके भाग्यमे लिखना था सो लिख दिया ।““अच्छा तो आपका इस 
रेखाको हम मेटकर ही रहेगे । (देखिये यह श्रन्य मत वाले लोगोका कथानक हैं। मात्र प्रैयो- 
जनकी बात इससे लेना) श्रव वह बालक पैदा हो गया उस धनिक सेठके घर । उसके पैदा 
होते ही सेठका घन कम होने लगा । ज्यो-ज्यो वह बालक बडा होता गग्ना त्यो-त्यो सेठका 
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सारा घन क्षीण होता गया । श्रन्तमे उस लडकेके पास रह गया वही काला घोडा और ५ 
रुपये । वहा वह साधु पहुचा श्रोर ब्रोला--बेटा, तुम मेरा कहना मानोगे ?“ 'हां हाँ प्रवश्य 
मानेंगे । कहो क्या श्राज्ञा है ? "तुम अ्रपना घोडा बेच दो श्रौर तुम्हारे पास जो ५ रुपये हैं 
उन सहित सबको भोजन-सामग्री (शक्कर, तेल, दाल, चावल, प्राठा बगैर) मंगा लो श्रौर 
नगरके सभा लोगोको खूब भोजन कराश्रो । श्रव उस लडकेने वैसा ही किया । बाजार गया, 
१००) मे घोडा बेच दिया, श्रव उसके पास हो गए १०५) सो १०५ २० की भोजन-सप्तामग्री 
मंग्राकर समी लोगोको खूब खिलाथा । अब, उसके पास्त घोड़ा शऔर ५ रु० तो रहे नही सो 
ब्रह्माजी ने सोचा कि हमने इसके भाग्यमे काला घोडा श्रौर ५ रुपये लिख रखा है सो तुरन्त 
भेजना चाहिए | यह सोचकर दूसरे दिन फिर उप्त लडकेके पास काला घोडा और ४ रुपये 
हाजिर हो गए । दूमरे दिन भी उस साघुने वैसा ही कार्य कराया । यही काम बीसो दिन 
चलता रहा | अ्रब रोज-रोज कहाँसे ब्रह्म जी काला घोडा लायें ? ५ रुपये तो जन्र चाहे 
टपका दें, पर काले घोडे वाली समस्या उनके सामने भारी झ्रा गई । श्राखिर परेशान होकर 
ब्रह्मा जी को उस लडकेकी वह रेखा मेटनी पडी और उसके भाग्यमे वैसा ही लिखना पड़ा 
जैसा कि उसके पिताक़रा भाग्य था। यह किबदन्ती शिक्षाक्े लिये दुहराई है । 


गाया ६५ | १४१ 


उसमे कोयला निकलता है । प्रब बताग्रो कोयला भरकर कोई गाड़ेगा क्‍या ? प्ररे गाड़ा तो 
था घन, मगर वहाँ कोई ऐसी हो विधि बन जाती कि वहांसे कोयला मिकलता है | इस बांत 
का श्रंदाज श्राप एक हृष्टान्तसे कर लीजिए । झ्राव लोगोने श्रमेको बार जादूगरोके तमाशे देखे 
होगे । उसमे क्‍या बात देखनेमे श्राती सो श्राप सब जानते ही हैं। बडा श्राश्चर्य हो जाता है 
उनका वह कार्य देखकर । मान लो उस जादुगरने पूछा क्रिसीसे कि बोलो तुम कौनसी चीज 
कहाँकी मंगाना चाहते हो, हम तुरन्त हाजिर करके दिखायेंगे। यदि वह कहे कि हमे तो 
विदेशकी भ्रमुक चीज मगाकर दिखा दो तो वह जादूगर झट वही चीज मंगाकर सबके सामने 
हाजिर कर देता है । भ्रब बात वहाँ क्या हुई, सो मेरे र्यालसे तो उन्हे किसी देवकी विद्धि 
होती है । सो वह देव तुरन्त श्रपनी कलासे वह चीज लाकर सबके सामने हाजिर कर देता 
है, नही तो उस जादूगरमे ऐसी सामथ्य॑ कहाँ जो ऐसा करके दिखा दे । एक बात यहाँ सम- 
माना कि जिल्‍को भृत प्रेतकी सिद्धि होती है, उन्तका जीवन बिल्कुल बेकारसा रहता है, दूसरे 
वे किसीके घतको हर नही सकते । हाँ भले ही किसीफा धन भूला हुआझा हो, जिससे करिसीको 
कुछ कष्ट न हो, ऐसे घनकों भले ही वे वहांसे निकाल सके । तो बात यह बतला रहे कि 
जब किसीके पुण्यका श्रस्त होता है तो वही घन उसे कोयलेके रूपमे प्राप्त होता है भौर 
जिसके पुण्यका तीन उदय होता है उसके साथ कोई कितने ही उपाय करे, पर उसका कोई 
बाल-बाका नही कर सकता है । देखिये--कालसम्वरके पुश्नने प्रयुम्नको मारनेके लिए कितने 
ही उपाय किए, पर जहाँ जहाँ भी वह प्रद्युम्त गया वहीसे उसको श्रनेक विद्यार्ये मिली । तो 
ये सब बाहरी बातें पाप पुण्यकर्मके श्रोधीन हैं। बुद्धिमान पुरुष वे है'जो इनकी चाह नहीं 
करते । सबका प्रपने-प्रपने भाग्यके भ्रनुसार गुजारा चलेगा, उसकी ग्रधिक दया चिता करना ? 
सहजज्ञानानन्दसम्पन्न प्रन्तः प्रभशुको भुलकर श्रत्य नाना प्रयत्तोंसें भी शाँतिकी श्रस- 
म्न्नवता--घनकी श्राशासे लोग पृथ्वी तलको खोदते है । कितने ही लोग धन जोडनेके लिए 
पव॑ंतकी शिलाबोका घातुवोका दहन करते है। और भी न जाने कितने ही कष्ट उठाते एक 
घन जोडनेके लिए । घन सचय, करनेके प्रयत्नमे रात-दिव रहते फिर भी कभी तुप्त नही हो 
पाते । कितने ही मनुष्य तो राजाके श्रागे-प्रागे दौड़ते है, क्योकि घन प्राप्तिका स्थान राज्याश्रय 
है | भ्राज भी यही देखा' जा रहा है । भले 'ही कोई राजा नही रहा, मगर किसी तरह पर- 
मिट लेना, किसो प्रकोरके भ्रन्‍्य कोई अ्रधिकार पाता, उससे घनसचथ्रका काम करते है। तो 
धनसंचयके लिए राजाके श्रागे-श्रागे दौड़नेपर भी मिलता वही है जितना कि उसके पुण्य बधा 
है उससे शभ्रधिक यह मनुष्य एक घनसचयकी श्राशाप्े ही तो देश-विदेश भागता-फिरता है । 
बहुत-बहुत यत्र-त्त्र भटकनेपर भी जिसके जैसा पुण्यका उदय है उसके प्रनुसार उसे घन, प्राप्त 
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सारा धन क्षीण होता गया । भ्रन्तमे उस लडकेके पास रह गया वही काला घोडा भ्रौर ५ 
रुपये । वहां वह साधु पहुचा श्रोर बोला--बेटा, तुम मेरा कहना मानोगे ?" 'हां हाँ प्रवश्य 
मानेंगे । कहो क्या श्राज्ञा है ? “तुम श्रपना घोड़ा बेच दो भ्रौर तुम्हारे पास जो ५ रुपये हैं 
उन सहित सबकी भोजन-सामग्री (शक्कर, तेल, दाल, चावल, श्राटा वगेरा) मंगा लो ग्रोर 
नगरके सभा लोगाको खूब भोजन कराझ्नो । श्रव उस लडकेने वैसा ही किया । बाजार गया, 
१००) में घोड़ा बेच दिया, श्रव उसके पास हो गए १०५) सो १०५ रु० की भोजन-स्तामग्री 
मगाकर सभी लोगोकों खूब खिलाथा । श्रब उसके पाप्त घोडा श्रौर ५ रु० तो रहे नहीं सो 
ब्रह्माजी ने सोचा कि हमने इसके भाग्यमे काला घोड़ा श्रौर ५ रुपये लिख रखा है सो तुरन्त 
भेजना चाहिए | यह सोचकर दूसरे दिन फिर उप्त लडकेके पास काला घोडा और ५ रुपये 
हाजिर हो गए । दुसरे दित भी उस साधुने वसा ही कार्य कराया | यही काम बीसो दिन 
चलता रहा | म्रब रोज-रोज कहाँसे ब्रह्म जी काला घोडा लायें ? ५४ रुपये तो जश्र चाहे 
टपका दें, पर काले घोड़े वाली समस्या उनके सामने भारी थ्रा गई । झ्राखिर परेशान होकर 
ब्रह्मा जी को उस लडकेकी वह रेखो मेटनी पडी झ्रौर उसके भाग्यमे वसा ही लिखना पडा 
जैसा कि उसके पिताक्रा भाग्य था । यह किबदन्ती शिक्षाक्रे लिये दुहराई है । , 

पुण्पविपाकसे पुनः समागमोकी घटनायें--भैया ! लोभ करनेसे फायदा क्‍या ? इस 
लोभसे उल्टा चले तो भला होगा । श्राज जो पुण्योदयसे धन प्राप्त हुआ है उसको योग्य कार्यों 
में खर्चे करें तो उससे कही घन कम नही होता | प्रमर पुण्यका उदय है तो घन तो घा- 
घाकर झ्ायगा । बड़े बडे राजा महाराजाबोके कथानक् सुननेकों मिलते है कि वे सब कुछ 
छोडकर चले गए, पर उनके पुण्यका उदय होनेसे फिर ज्योक्रे त्यो घनिक बन गए । यहीकी 
बात देख लो-जब हिन्दुस्तान ध्ौर पाकिस्तानमे बंटवारे पर भ्राँतरिक युद्ध छुरू हो गया तो 
कितने हो लोग सब कुछ छोडकर मात्र एक तौलिया पहनकर भगे, पर कुछ ही दिनोमे वे 
फिर ज्योके त्यो घनिक बन गए । तो इस लोभकषायका त्याग करें | इस लोभ कषायके ही 
कारण बडे-बढे गुणसमृह भस्म हो जाते है । 

वित्ताशया खनति भूमितलं सतृष्णों घातून गिरेघ॑मति धावति भूमिपाग्रे 

देशातराणि विनिधानि विगोहते'च पुण्य॑ बिना न व नरो लभते स तृप्ति ॥६५॥ 

पुण्चके बिना इष्ठलाभफी अ्रशकयता--यह मनुष्य घनकी श्राशासे पृथ्वीके तलको 
खोद देता है । यहाँ मिलेगा धन, भरके इस हिस्सेमें मिलिगा घन | खोदता है घोर कुछ त्राप्त 

। नही होता । एक विचित्र बांत जिसकी शोहरत है कि घरमे बहुत घन उप्तके पिता या बाबा 
। माडकर रख गए थे श्रौर कदाचित्‌ पह खोदता है तो कभी-कभी निकलता तो मटका है, पर 


७७५० 


गाया ६८ श्षरे 


चक्षु:क्षयं॑ प्रचुररीगशरी रबाधाएचेतो सिघातगतिभंगममन्य मान: । 
सस्कृत्य पत्रनिचयं च मषी /विमर्य तृथतातुरों लिखति लेखकतामुपेतः ॥६७॥ 

लोभीका सपिकाय करके दुःखभाजनपना--श्रब मुनीमीका भी एक व्यवसाय है बह 
भी लोभवश किया जाता है । पहले तो स्वयं ही मुनीम लोग काली स्थाही भी बनाते थे घोट 
घोटकर और उसे १२ महीनेके लिए रखते थे, उससे रोकडखाता लिखते थे । उप लेखनकार्य 
से नेत्रोंकी ज्योति मंद हो, शरीरमे प्रनेक प्रकारके रोग पैदा हो गद्दीमे बहुत समय तक बैठे 
रहनेसे, तो ये जो मसीके कार्य किए जाते है वे सब लोभवश ही तो किये जाते हैं। यहाँ क्या 
कार्य किए जाते है उन सभी कार्योका वर्णान है। श्राजीविकाके जितने साधन हैं वे ६ प्रकार 
के बताये गए । प्रत्ति--तलवार श्रादिक्रसे रक्षा करमेकी नौकरी करता, मसि--स्याहीसे 
लिखना याने मुनीमी करना, शिल्पी--कारीगरोके काम करना श्लोर सेवा करना, जैसा कि 
नाई, घोबी वगैरा करते हैं । तो भ्रांजीविकाके जितने भी कार्य है ये सब लोभवश ही तो करने 
पड़ते हैं १ यद्यपि कुछ लोग संतोषी है श्रौर केवल श्रपने गुजारे मात्रका ध्यान रखते है, पर वह 
भी भ्राखिर है तो लोभ ही | फिर भ्रनेक लोग त्ञो ग्रावश्यकतासे कुछ सम्बंध नही रखते श्रोर 
चाहते हैं कि में सबसे श्रधिक घनिक बन जाऊँ ऐसी भावनासे कार्य करते हैं, ये सब कार्य 
लोभवश ही तो किए जाते हैं । 

विश्वभरां विविधजतुगणोन पूर्णा स्त्री गभिणीमिव कृपामपहाय मर्त्यः । 

नानाविधोषकरणेन हलेन दीनो लोभादितः कृषति पापमलोकमान: ॥६८५॥। 

लोभवशीका विविधजन्तुपुर्ण पृथ्वीका फक्षंण--यह पृथ्वी विश्वम्भरा कहलाती है । 
नाता प्रकारके जीव-जंतु प्राशियोसे यह भरो हुई है, सो वाना प्रक्तारके उपकरणोसे, हलोसे 
यह पुरुष दीन होकर, लोभसे पीडित होकर पापको न गिनता हुआ इस जमीनको जोतता है, 
खोदता है। यद्यपि कुछ न कुछ कार्य श्राजीविकाके लिए करना तो पडता ही है सो जैसा 
जो करना पड़ता, करे, मगर है तो पापका ही घर । यह खेतो विषयक बात कही जा रही है 
कि कितने जतु इस पृथ्वोमे होते है, फिर भी इस पृथ्वीको यह मनुष्य जोतता है, खोदता है, 
उसमे कितने हो जीव मर जाते है, ऐसा कार्य लोग लोभके वश होकर ही तो करते है। 
गर्भिणी स्त्रीके उदरमे बच्चा रहता है तो उस पर कृपा न करके कामवश होकर यह उसको 
गिरानेमें पाप नही समझता । कितने ही पुरुष हैं ऐसे श्रोर श्राजकल तो सुना है कि कुछ उस 
कामके लिए दफ्तर भी बने है जैसे कि चिकित्सालय । तो चाहे वे सरकारसे मजूरी लेकर 
खुलकर बने हो या बगेर मंजुरीके मगर अनेक जगह बने हैं जहाँ कि गभिदी स्त्रियोके बच्चे 
गिरानेका कार्य होता है । तो जैसे उच कामी जनोका हृदय है, पाप नही तकते, ऐसे हो। लोभी 


श्ड्र सुभाषित रश्नसंदोह प्रवधन 
होता है । यही देख लो--एक ही मा के दो सगे भाइयोमे एक भाई तो कहो बडा राज्याधि- 
कारी बन जाय, कष्ठा घन वैभव, यश-प्रतिष्ठा प्राप्त कर ले शौर एक भाई कहो दो रोटियोके 
लिए भी मोहताज हो जाये । त्तो कित्तना ही प्रयत्व कर लिया जाय, पुण्यके योग बिना कही 
भो लाभ सम्भव नही । ये सब-बाह्य बातें हैं, इससे श्रपने वित्तको ऐसा बनाना चाहिये कि 
इत बाह्य पदार्थोकी क्या श्रार्काक्षा करता ? एक ज्ञानघन श्रन्तस्तत्वकी (श्राराधनामे हो सर्वे 
सिद्धि है । बाह्य पदार्थोक्ते ग्राश्यसे मानो ये बाह्य पदार्थ प्राप्त भी हो जायें फिर भी शान्ति 
तो नहीं मिल पातो, पुण्यके प्रभावसे कहो घर बैठे ही सम्पदा श्राये झौर पुण्यके श्रभावसे कही 
भी जाये कितना हो श्रम करे, पर सम्पदा नहीं मिल पाती, बल्कि जो पासमे है वह भी 
निकल जातो । लो घनऊी श्राशा छोड़कर पुण्यका श्र्जन करना यह तो श्रागे सुखो होनेका 
भागे है, पर अशामे प्रदत्त करते रहना यह सुखी होनेका मार्ग नही है । श्रोर सही मार्ग तो 
पुण्य पाप दोनोने विलग होकर श्रात्मधर्मकी दृष्टि श्रनुभूति करना सच्चा मार्ग है । 

वर्घेस्व चीव जय नद विभो चिर त्वमित्यादिचाटुवचनानि विभाषमारणा। । 

दोनाननों मलिननिदितरूपघारी लोभाकुलों वितनुते सघनस्य सेवा ॥६६॥ 

लोभीका तृष्णावश चाहुकारिताका ध्यवहार--तृष्णाके वश होकर जीव क्या-क्या 
करता है, उन सब्र घटनाग्रोका दिग्दर्शन कुछ छदोमे चलेगा । इस छदमे बतला रहे हैं कि 
यह जीव धनकी आाशासे धनीके पास जाता है भ्रौर दीन दुःखी होकर उनके मतको प्रसन्न 
करने वाले चाटुववर्न बोलता है--जीवो, बढो, जयवत हो, श्रानन्डित हो । श्रौर भी अपती- 
ग्रपनी भाषामे जैसे कहा जाता--दृधन नहावो, पूतन फलो प्रादिक नाना चापलुपोके वचन 
कहकर उतकी सेवा सुश्रुषा करते है । तृष्णाके परिणामकी चेष्टा बनायी जा रही है | जीव 
स्वय ज्ञानानन्द सम्पन्न है, उसकी तो सुध नही लेता श्रौर बाहरी उपयोग करके बाह्य पदार्थों 
से मुझे सुख शान्ति मिलती है, ऐसी बुद्धि करता हुआ परके श्राधीन बना रहता है । लोभ 
कषाय--यह बहुत मुश्किलसे छूटने वाली कषाय है, तभी बताया है श्रागममे कि इसके क्रोध, 
मान, माया पहले छूटते है श्लौर लोभकषाय श्रंतमे नष्ट होती है । सूक्ष्म रूपसे संज्वलन क्रोध, 
मान, माया, लोभ ये €वें गुणस्थानमे नष्ट हो जाते हैं। यह सूक्ष्म लोभ १०वें गुणस्वानमे 
चलता है, उनका अ्रतमे नष्ट हो पाता है । लोभका रग निरतर चित्तमे बना रहता है । सोया 
हुआ, जगता हुप्ना कैसी भी स्थितिमे हो, जिसके लोभकषाय है उसकी श्रोर हृष्टि वासना भीतर 
निरन्तर रहा करतो है । सो यह जीव लोभके वश होकर दीन दु'खी होकर श्रमेक प्रकारके 
चाटु वचन बोलते है। 


गाया ६८ १४३ 


चक्षु:क्षय॑ प्रचुररीगशरी रबाघाश्वेतोभसिघातगतिभंगममन्यमान: । 
संस्कृत्य पत्रनिचयं व मषी /विभर्य तृष्णातुरों लिखति लेखकतामुपेतः ॥६७॥ 

लोभीका सपिकार्य करके दुःखमाजनपना--श्रब मुनीमीका भी एक व्यवसाय है घह 
भी लोभवश किया जाता है । पहले तो स्वयं ही मुनीम लोग काली स्याही भी बनाते थे घोट 
घोटकर भ्रौर उसे १२ महीनेके लिए रखते थे, उससे रोकडखाता लिखते थे । उप लेखनकारय 
से नेत्रोकी ज्योति मंद हो, शरीरमे प्रनेक प्रकारके रोग पैदा हो गद्दीमे बहुत समय तक बैठे 
रहनेसे, तो ये जो मसीके कार्य किए जाते है वे सब लोभवश ही तो किये जाते हैं | यहाँ क्या 
कार्य किए जाते है उन सभी कार्योका वर्णान है। श्राजीविकाके जितने साधन हैं वे ६ प्रकार 
के बताये गए । श्रसि--तलवार आदिकसे रक्षा करमेकी नौकरी करता, मसि--स्याहोसे 
लिखना याने मुनीमी करता, शिल्पी--कारीगरोके काम करना श्रौर सेवा करना, जैसा कि 
नाई, घोबी वगरा करते है। तो श्राजीविकाके जितने भी कार्य है ये सब लोभवश ही तो करने 
पढते हैं । यद्यपि कुछ लोग संतोषी है श्नौर केवल श्रपने गुजारे मात्रका ध्यान रखते है, पर वह 
भी ग्राखिर है तो लोभ ही । फिर श्रनेक लोग तो प्रावश्यकत्तासे कुछ सम्बंध नहीं रखते श्रौर 
चाहते हैं कि में सबसे अ्रधिक घनिक बन जाऊँ ऐसी भावनासे कार्य करते हैं, ये सब कार्य 
लोभवश ही तो किए जाते हैं । 

विश्वंभरा विविधजंतुगणोन पूर्णा स्त्री गभिणीमिव कृपामपहाय मर्त्यः । 

नानाविधोपकरणेन हलेन दोनों लोभादितः कृषति पापमलोकमान: ॥६८॥ 

लोभवशीका विविधजन्तुपुर्ण पृथ्वीका कर्षण--यह प्रृथ्वी विश्वम्भरा कहलाती है । 
नाता प्रकारके जीव-जंतु प्राशियोसे यह भरी हुईं है, सो नाना प्रक्रारके उपकरणोसे, हलोसे 

हु पुरुष दीन होकर, लोभसे पीोडित होकर पापको न गिनता हुझ्ला इस जमीनको जोतता है, 

खोदता है | यद्यपि कुछ न कुछ कार्य श्राजीविकाके लिए करना तो पडता ही है सो जैसा 
जो करना पडता, करे, मगर है तो पापका ही घर । यह खेती विषयक बात कही जा रही है 
कि कितचे जतु इस पृथ्वीमे होते है, फिर भी इस प्रृथ्वीको यह मनुष्य जोतता है, खोदता है, 
उसमे कितने हो जीव मर जाते है, ऐसा कार्य लोग लोभके वश होकर ही तो करते है। 
गर्भिणी स्थ्रीके उदरमे बच्चा रहता है तो उस पर कृपा न करके कामवश होकर यह उसको 
गिरानेमें पाप नही समझता । कितने ही पुरुष है ऐसे श्रौर श्राजकल तो सुना है कि कुछ उस 
कामके लिए दफ्तर भी बने है जैसे कि चिकित्सालय । तो चाहे वे सरकारसे मज़ूरी लेकर 
खुलकर बने हो या बगैर मंजुरीके मगर श्रनेक जगह बने हैं जहाँ कि गभिणी स्त्रियोके बच्चे 
गिरानेका कार्य होता है । तो जैसे उन कामी जनोका हृदय है, पाप नही तकते, ऐसे हो लोभी 


रा 
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जनोका भी हृदय है कि जीव जंतुवोसे भरी हुई इस पृथ्वीको जोतनेमे णप नही समझते, भौर 
ऐसा करना पडता है । यहाँ सभी प्रकारके व्यवसायोके सम्बंधमे सकेत दिया है कि लोभ ही 
एक ऐसा कारणा है कि जिससे ये सब कार्य करने पड़ते हैं । 
भोगोपभोगसुखतो विमुखो मनुष्यों राजिदिव पठनचितनशक्तचित्त: । 
शास्त्राण्यधीत्य विविधानि करोति लोभावष्यांपन शिशुगणस्प विवेकशुन्य. ॥६६॥ 
लोभवशीका रात-दिनका अध्ययन प्रध्यापन-+-यह मनुष्य भोग श्रौर उपभोगको भी 
विलाश्वलि देकर मानो ग्रपने प्रारामको खोकर रात-दिन पढनेकों ही अ्रपना ध्येय. समभता 
है । स्कूलो कालेजोमे मो पठन-पाठन किया जाता है वह कोई धर्मपालनके उद्देश्यसे नहीं 
किया जाता, किन्तु श्रपनो श्राजीविकाका काम बनानेके लिए किया जाता है | तो रात-दिन 
पठन-पाठनमे ग्रप्ना उपयोग लगाते श्रौर भ्रपना सारा प्राराम खो देते हैं कभी नाना प्रकार 
के शास्त्र पढकर कुछ ज्ञान हासिल कर लिया, पर लोभके फनेमें फसकर उस विद्याकों पढाने 
की नौकरी कर लेते है । देखिये--पहले जमानेमे पढाने लिखानेकी नोकरो नहीं हुम्ना करती 
थो । वह एक गुरु ओर शिष्यक्रा सम्बंध चलता था और भाव्रोके कारण चलता था, पर जैसे- 
जैसे समय बीता, जरूरत बनी लो स्कूल कालेजोमे पढने पढानेकी पद्धति चलो, उसमे बुरे 
प्रच्छेकी बात नही कह रहे, किन्तु ये कार्य भी लोभके वश होकर ही तो करने पडते है । बडे 
बड़े शास्त्र पढ लिए, परीक्षायेँ पास कर लो श्र चूकि कमानेकी चिन्ता रहती है, ग्रन्य कोई 
उपाय सूझता नही, तो द्रव्य लेकर पढाना प्रारम्भ कर देत है. शौर लोभ एक ही फ़िस्मका 
नही होता । इज्जत बचानेका भी एक लोभ होता है। सो कितन ही पडित लोग वृद्ध होकर 
भी रातोरात जगकर वहुत-बहुन श्रध्ययन करते है। बनारसक्ो एक घटना हैं । वहाँ कोई 
शास्त्रोजी थे । वे बहुत वृद्ध हो चुके थे । उनका नाम विद्वतांमे बडा प्रथिद्ध था । उनके श्रनेक 
विद्वान शिष्य भी तैयार हो १ए थे । यह सब बुद्ध होते हुए भी वे रात-दिन बहुत बहुत प्रध्य- 
यन किया करते थे । एक दिन उनसे कोई पूछ बैठा कि -श्राप इतने विद्वान होकर भी इस 
ग्रवस्थामे रात-दिन पढते रहनेका श्रम क्यो किया करते हैं ? तो उनका जवाब मिला कि 
हमारी इज्जत लोगोके बीचमे अच्छी बनी हुई है । श्रब मान लो कोई दूसरा व्यक्ति या कोई 
हमारा ही शिष्य यांदे हमसे शास्त्रार्थ कर बैठे श्रीर हम उससे शास्त्रार्थमे हार जायें तब तो ८ 
हमे सिवाय कुवेमे गिरकर मरमेके भर कोई चारा न रहेगा । सो हुआ भी वैसा ही । कोई 
उनका ही युवक शिष्य उनसे एक दिन बोल उठा कि हम तो श्रापसे हो शास्त्रार्थ करना 
चाहते है । श्राखिर हुआ शास्त्रार्थ | श्रब कोई कारण था या वृद्धावस्थामे कुछ स्मृति भी कम 
हो जाती । भ्राखिर वह सब पडितोका गुरु उम्लू विवादमे हार गया जिसके कारण वह वृद्ध 
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पंडित कुर्वेमें गिएकर मर गया ! तो लोभ धनका भी होता, इज्जतका भी होता, सांसारिक 
धुखोका भी होता । यह जीव लोभव्घ शझनेक चेष्टायें करता हैं । 

वस्चाणि सीव्यति तवोति विचिबतित्न मृत्काप्रलोहकनकादिविध चिनोति । 

नृत्य करोति रजऋत्वमुपेति मत्य/ कि कि न लोभवशवरतितया विधत्ते ॥७०॥। 

लोभवश सीना, कड़ाई, चित्र, तृत्य, धुलाई श्दि कर्मोका कश्मा+-यह मनुष्य लोभ 
के वश होकर कपडे सीता है याने दर्जीका काम करता है। श्रब करना चाहिये या न करना 
चाहिये इसकी चर्चा यहां चही कर रहे, किन्तु यह कह रहे कि लोभवश होकर थह मनुष्य न 
जाने बया दया चेष्टायें करता है! लोभके वश होकर बाना प्रकारके चित्र खीचनेका काम 
(फोटोग्राफरका काम) करता है, बर्तव बगेरा बनाता है। फर्नीचर कारखाने भ्रादिक बनाता 
है, त्राभूषण तैयार करता है, लोहेके शस्त्र, बतेंन, कल-पुर्जे वर्गरा तैयार करता 'है | देखिये- 
ये सब कार्य एक लोभके वश होकर ही तो किये जाते हैं । बडी-बडी 'सभा सोसायटियोमे 
नृत्य गायन करना, प्रपचित्रेसे भ्रपवित्र कपड़े घोना, श्रव क्यानक्या काम गिनायें, सभी कामों 
के करनेको कारण मिलेगा एक लोभकपाय | देखिये--श्राजकल कपडे घोनेका काम सिर्फ 
घोबियोके हाथ नही रहा । जगह-जगह ड्राईक्लीनर्स खुल गए जिनमें श्रच्छे-प्रच्छे लोग भी ये 
काम कर रहे, तो एक लोभके कारण ही तो कर रहे ना ? ऐसे कोच करेगा ? तो लोभके 
कारण कोई योग्य ग्रयोग्य कार्य भी नही गिनता । इस लोभकषायका कितना बडा साम्राज्य 
छाया है इस जगतमे यह बात इन कुछ छदोमे बताई जा रही है । 

लोकस्य सुग्धधिषणस्य विवचनानि कुवेन्तरों विविधमानविशेषक्ृत्या । 

ससारसायरमपारमवीक्षमाणो वारिज्यमनत्न विदधाति विवृद्धलोम: ॥७१॥। 

लोभी पुरुषके वश्चनापुर्ण वारिणज्यका परिश्रस--इस छुदमे वाखिज्य (व्यापार) की 
बात कही गई है । लोधवश सब कुछ करना पडता है। जिन-जिन चेष्टावोको यह मनुष्य 
करता है उनका बर्णान यहाँ चल रहा है। लोभके वश होकर यह मलुष्य देश विदेश पहुंच- 
कर, बड़े-बड़े कष्ट उठाकर, बडे मिष्ट वचत बोलकर, नाता प्रकारके हाव-भाव दिखाकर द्रव्य 
कमानेका प्रयत्त करता है | यह वाणिज्य ऐसा ही होता जिसमे ग्रनेक प्रकारके विकल्प किए 
जाते है। तभी तो इसका नाम रखा है दुकान । दुकानके दो श्रथें यहाँ समभिये---एक तो 
दुकानका! अश्र्थ है--दो कान वाला काम याने एक तो ग्राहकका कान श्रौर एक बेचने वालेका 
काम । इस दो के व्यापारको दुकान कहते है, दूसरा श्रर्थ है दुका न, याने अपने मालको 
छिपाकर (दुकाकर) रख न, तभी तो दुकानदार लोग श्रपने बेचे जाने वाने मालको ग्राहकोके 
छामने खोलकर बड़ी भ्रच्छी हालतसे रखते । यदि मालकों कोई दुकानदार छिपाकर रखे तो 


-- १४९ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


उससे कोन माल खरीदे ? तो दुकानका मतलब हुआ कि दो कानोसे जहाँ मतलब चले, ग्राहक 
प्रौर बेचने घाला उसका नाम है दुकान । भ्रव मनुष्योका सम्बंध हुए बिना वाशिज्य तो नहीं 
किया जा सकता । सो उस बाणिज्यमे भले मीठे वचन बोलकर उसका झ्ाकपंशा करना प्रौर 
फिर उससे लाभ लेना यह वाणिणज्यमे होता है । तो यह जीव लोभवश होकर वाणिज्यका 
कार्य करता है। 
भ्रध्येति नृत्यति लुनाति मिनोति नौति फ्रीणाति हृति वपते चितुते विभेति । 
मुण्याति गायति घिनोति विभत्ति भित्ते लोभेन सीव्यति परणांयति याचते व ॥७२॥ 
छोमसे नाना चेश्ाायोका श्रम--यह मनुष्य लोभसे द्रव्य कमानेदी इच्छाजों बढ़ाता 
है । कितने ही लोग श्राजकल जो कालेजोमे बायलोजी (जीवविज्ञान ) पढ़ते है, जिसमे मेढक 
घगैरा कितने ही जोव पघीरे जाते है, वे बताते हैं कि हम लोग इस जीवविज्ञानकी पढ़कर, 
परोपकार करेंगे, कितने हो प्राणियोका उपकार करेंगे, पर उनकी यह बात सही नही है । 
उपकारकी भावना वहाँ नही है, वहाँ भावना होती है धन क्रमानेकी । यदि परोपकारकी 
भावना होती तो सीखते हुएमे जो कितने हो जीव मारे जाते, वहू काम न करने । तो वह तो 
उनकी सकल्‍पी हिसा है, उसे हिसासे दूर नही किया जा सकता । हाँ लोग एक धर्मकी ग्राइ 
लेकर इस तरहसे बात करते है कि हम परोपकार करेंगे। सो उनकी वह बात मिध्या है | 
तो लोभके वश होकर हो तो लोग इस प्रकारकी विद्या्यें पढनेका कार्य करते हैं । देखिये एक 
मिलेज्नसा होकर जो नृत्य करनेका काम बहुतसे लोग करते है, बडे हाव भातर दिखाकर 
लोगोमे श्राक्रपँण पैदा करते है, वह कार्य भी लोभकषायके बिना कोई नहीं करता। यह 
मनुष्य लोभके वश होकर घास लकडी आ्रादि अनेक चीजोफो काटता है, उनको काटकर 
वालिज्यका व्यवसाय करता है । राजा महाराजावोकी स्तुति करनेका काम भी तो लोभवश 
हो विया जाता । पहले जमानेमे राजाके पास भाट लोग जाकर राजाकी स्तुति किया करते 
थे उस स्तृतिमे उस राजाके प्रनेक पोढोके लोगोक़ा नाम ले लेकर बे भोट लोग उस राजांका 
गुणायुवाद किया करते थे | तो इस प्रकारके कार्योको लोभके कारण हो तो किया जाता हैं । 
लोभके वश होकर हो मालफ़ा क्रय-विक्रय करनेकी चेष्टायें की जाती है । लोभके वश होकर 
ही यह मनुष्य कितने ही जीवोकी हत्या कर देता है । लोभके वश हो यह मनुष्य बीज बोता 
है, फूल चुनता है। दर 
नाना विचित्र चेष्टावोफे बीज लोभकषायकी विडस्बनाका प्रदर्शन--देखिये-- ये सब 
कार्य तो बताये गए है । इनको सुनकर श्रगर कोई कह बैठे कि ये सब्र कोर्य न करने चाहिये 
बया ? तो यहां करने न करनेकी बात नहीं कद्दी जा रही, करना चाहिये था नहीं, इसका 
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प्रसंग श्रलग है, वह विषय ही दूसरा है | यहाँ तो यह बताया जा रहा कि इन सब प्रक्नारकी 
चेष्टावोमे एफ लोभ कषाय हो कारण है । यह जीव लोमसे ही भय खाता है श्रौर जोडता है, 
गाना गाता है | देखिये--प्राजकल पंडितोकों बुलाया जाय इसलक्षणके दिनोमे तो कहो कम 
खचंगे निपट जाय और किसी गायकको, संगीतज्ञकों बुलाया जाय तो उप्तका बहुत बडा खर्चे 
बेठता है । राग रागनीकी चीज लोगोको अधिक सुहाती है । एक उत्सव कोई विद्वान पंडित 
बुलवाया गया श्रौर साथ ही एक नतेकी भी । सिर्फ एक दो दिनका है? कूल प्रोग्राम था। 
उस विद्वान्‌ उंडितका नाम था मतनीराम झ्ोर उप्त नरतकीका नाम था कंचनिया । खैर उत्सव 
में दोनोके प्रोग्राम हुए, जब उनकी विदाई की जाने लगी तो दोनोंको एक ही साथ विदाई दी 
गई । उस विदाईमे नर्तक्रीकों तो ३२०० रु० दिए गए और उस विद्वाचु पडितकों ३० रु० 
दिए गए । तो उस समय उस विद्वान पंडितने श्राशीर्वाद देते समय लोगोसे कहा एक दोहा 
पढकर---“फूटी श्रांख विवेककी, काहु करे जगदीश । कंचनियाकों तीन सो, मनीरामकों 
तीस 0४” तो गायन और घामिक भजन गाकर द्रव्य कमाना, यह भी लोभवश होता है, श्रोर 
इसी लीभके कारण कं लेना,, दूसरोका भरण-पोषण करना, जुवा खेलना, भीख माँगना 
भ्रादि सारे काये किए जाते है। कई घटनायें ऐसी घटीों कि किसी भिखारीके मरनेके बाद 
उसकी झौपडीमे रखे कथरी' गूदडीमे भरे, सिले सिलाये सैकड़ों मोहरें निकली । हजारोंका 
घन निकला, उसका वे कुछ|उपयोग न कर सफ्रे । जिन्दगीभर भीख मांगी श्रौर भ्रपने लिए 
भो कुछ खर्च न कर सके और अतमे थो ही छोडकर चले गए । तो यह सब लोभवश ही तो 
हुआ । इटावाकी एक घटना है कि वहाँ कोई एक ब्रह्म चारी था। वह कोई पढा लिखा तो 
था नही, श्रकेला या, श्रपने हो हाथसे खाना बनाता, खाता था। वह कहीसे कुछ माँग लावे, 
कहीसे कुछ । लोगोके देखनेमे वह बडी गरीबोमे श्रपना गुजारा करता था | एक दिन वह 
श्रचानक ही गुजर गया । ती उस समय देखा गया कि वह जो बडी पहने था उनमे १०-१२ 

हजार रुपयोके नोट निकाले । श्रब देखिये वह उन रुपयोका अपने जीवनमें भी कुछ उपयोग 

न कर सका । लोगोसे भोख जैसे माँगकर श्रपना गुजारा करता था। आ्राखिर यो ही शअन्‍्तमे 
छोडकर चला गवा । तो इसमे लोभ कषाय हो तो कारण था । यद्यपि उसके उन रुपयोसे 

घमंशाला वालोने दो कमरे बनवा दिए, पर उसके लिए तो कुछ काम न श्राये । तो लोभवश 

यह प्र.णी न जाने कया क्यों काम नही करता । यहाँ तक कि यह भिक्षा तक भी माँगा है । 

तो ये सब लोभकषायक्ने ही परिणाम हैं । श्रव जब गृहस्थ हैं तो श्रावश्यकता है, करना सब 

पडता है, मगर यह सोचना चाहिए कि ऐसा करते रहना ही तो हमारा ध्येय न होवे । इस 

जीवनमे यह हो करूँ, भव-भवमे वही करूँ, यह तो कोई क्तंव्य वही है । मैं तो कषायरद्वित 
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20 
चाहिए । हृ मंट रहेगा, ऐसी दृष्टि और प्रतीति वित्तमें रहनी 
कतासिशक्तिभरतोमरतद्वलादिनानाविधायुध भयंकर मुग्र थो ध | 

सग्राममध्यमधितिष्ठति लोभयुक्त। स्व जीवितं तुएसम विष्णस्थ जीव: ॥|७३॥। 
लोभवश सरणको तृणसम गिनपार भयंकर संग्रामसे पतन- लोभके कारण यह 
मनुष्य न जाने क्या-क्या कार्य करता है, यह विवरण चल रहा है। लोग सेनामे भर्ती होते 
है, क्यों काम करनेके लिए कि कही युद्ध करना हो तो भयकर युद्धमे भी वह जाकर युद्ध 
करे । कही हथियारोसे दूसरोसे लडना 'शौककी बात तो है नही, जो अपनी इच्छासे सम्राम 
फरता हो । जो इच्छासे सग्राम करते है वे मालिक लोग होते सो प्राय युद्ध करते नही, कितु 
कराते है तो जो योद्धा है वे किसी लोभवश ही तो सम्राम करने जाते है। जहाँ नाना प्रकार 
के हथियार पुराने हथियार ज॑से भाला, तलवार, बाण श्राविक नये हथियार जैसे बम पटकना, 
पैटन टेंकमे बैठना, गोली चलाना श्रादि नये प्रकारकी बातें हैं। इन सबके बीच जो युद्ध 
फरने जाता है तो हाथपर प्राण घरकर ही तो जाता है | जो युद्धभे जाता वह पहले विचार 
लेता कि प्राणो का प्रब कया सोचना ? तो श्रपने प्राणोकीं जीवनंकों तुशके समान जावकर 
वैराग्यससे नही जानता तुण समान्त, किन्तु उस लोभके सामने श्रपने जीवनकों भी तृणकी तरह 
कर लेता है भप्रोर बडे संग्रामोमे वह युद्ध क्रता है । हर एक मनुष्य करता है कुछ न कुछ, 
इस बात पर विचार नही किया जा रहा, किन्तु यह सब हो रहो लोभकषायवश जो श्रात्माका 
स्वरूप नही, श्रपने स्वभावके विरुद्ध चल रहा है। 
प्रत्यत्षीमवनजो वगरणोन पूर्ण दुर्ग वत्त भवभृतां भनसाप्यगम्य । 
चौराकूल विशति लोभवशेन मर्त्यों नो धर्मकर्मं विदधाति कदाचिदजञा ॥७४॥ 
लोभवश भयंकर वनोमे प्रवेश व श्रावास--यह लोभी पुरुष भयानक जगलमे भी 
रहा, मगर चोर डाकू तो प्राय: ऐसे ग्नोका ही श्राश्नय लेते है । तो वनमे रहना मोही रागी 
रहकर यह तो एक कठिन कष्टकी बात है, मगर लोभके वश होकर मनुष्य भयानक जीव 
जंतुवो द्वारा व्याप्त बन जंगलमे रहता है | ऐसे दु्गंग स्थानमे चला जाता है, यह तृष्णावान 
जहाँ प्रपने प्रोणोको भी हथेलीपर रखकर व्यवहार करता है, वह धर्म करता हुप्रा सभीको 
भूल जाता है । भ्रपने ग्रुजारेके लिए पुण्योदयके श्रनुसार थोडेसे प्रयत्नसे सहज जो हो उस हीं 
में प्रपनी व्यवस्था बवाकर जीवनका शुजारा चलाता श्र घर्मपालनमे श्रपना समय लगाना 
यह तो व्यवहारधरमंमे शामिल हो जाता है, यह भी कर्तव्य है | जब गृहस्थ है तो उसे उपदेश 
किया है कि वह स्यायसे घन कमाये भ्रौर उस ही में श्रपनी व्यवस्था बनाये और धर्मपालन 
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करे, पर जो तृष्णा श्रपने चित्तमे लगाये हुए है कि मुझे इतवा धन इकट्ठा क्‍यों न हुआ्ना, इतना 
वैभव कर लू, इस प्रकारका लोभ जिनके जगा है उनकी बात कही जा रही कि श्रपने लोभ 
की पूतिके लिये ये मनुष्य न जाने कहाँ-कहाँ श्रम करते है । 

जोवान्निहति विविध वितथ ब्रवीति स्तेय तमोति मजते वनिता परस्य । 

ग्रृहणाति दुःखजनन घन्रमुग्रदोष लोभग्रहस्य वशवर्तितया मनुष्य; ॥७५॥ 

लोभवश नाना जीवोका हनन--जो लोभरूपी पिशाचके वशमे है वे मनुष्य इस लोभ 
के कारण नाना जीवोकी हिसा करते है । कस्ाईखाने खोलना, मछलियाँ मारता, मेढक चोर 
कर विद्या सीखना आदिक सभी बातें लोभके वश होकर की जाती है । सो ये मनुष्य 'लोभ- 
पिशाचके वश होकर नाना विधियोसे जीवोकी हिंसा करते है। ऐसे कारखाने बनाते कि 
जिनमें बहुतसे जीवोकी हिंसा हो । जैसे ईंटोका भट्टा लगानेका काम है, इसमे कितने ही जीवो 
देग हिसा होती है । कितने ही जीव उसकी आागमे भस्म हो जाते है । जैनशासनके प्रनुसार 
जितने रोजिगारकी श्राज्ञा है उसे ग्रगर देखा जाय तो श्राज तो बडा कठिन मामला पड़ेगा 
वया करें, फिर भी उनमे भी छंटनी की जा सकती है । एक बहुत बड़े दोषके व्यापार एक 
कम दोषके व्यापार, उतमे भी छाँटें झ्रगर तो महान दोषके व्यापार । जयपुरमे कोई २४ वर्षं 
पहले हमारा एक चातुर्मास हुआ्ना, तो वहाँ एक्र ऐसा व्यक्ति देखा कि जो बड़ा सममभाद्ार 
दिखता था, स्वाध्याय भी विशेष करता था, रईस घरका था, पर वह मिलिटरोको माँस 
सप्लाई करनेका ठेका लिए हुए था । श्रब उसके प्रति उस प्रकारकी बात सुनकर हम दंग रह 
गए । यद्यपि वह कहता था कि हम खुद मांस छूते नही हैं, उसे देखते भी नही है, सब बाहर 
ही बाहर काम चलता है, मगर है तो वह श्राखिर घोर हिसाका ही व्यापार । 

लोभवश हिसायुक्त व्यापारोंकका कलन--श्राजकल तो ऐसे लोग बहुत हो गए जो 
हिसात्मक व्यापार करनेमे रच भी नहीं सकोच करते । जूते बनानेकी कम्परनियाँ 
बेचनेकी कम्पनियाँ तो अच्छें-अच्छे लोग खोलने लगे। बहुत सूक्ष्महष्टिस देखें तो 
सरफिके काममे भी बडा मेल मिलावट किया जा रहा, उसमे क्‍या कम पाप किया जा रहा । 
सरकारी नियम कानून भी ऐसे विचित्र विचित्र बनते कि जिससे सारी जनता परेशानी प्रतु- 
भव करती, श्राखिर क्रिस तरहसे उस परेशानीसे बचाव किया जाय, कैसे परिवारका पालन- 
पोषण किया जाय, इस कारण भी बडे-बड़े भ्रन्यायके काम किये जा रहे । जो कुछ भी किया 
जा रहा है वह सब तृष्णोवश ही त्वो किया जा रहा है । 

केवल प्रगर गुजारेका ही सवाल हो तब तो सारी समस्या भट हल हो जाय । लोग 
सोजते है कि हमारा गुजारा नही चल रहा । भ्रामदनों कितनी ? हजार रुपये महीनेकी । 
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परे तो देख लो १००-१५० रुपये मासिक प्राय बालोका भी गुजारा चल रहा कि नहीं ? 
ऐसे लोग है नहीं कया ? जो भी परिस्थिति श्राये उस ही मे गुजारा करनेकी कला इस जीवमे 
पडी हुई है, भौर यदि धर्मबुद्धि नही है, तृष्णामे शुद्धि है तो जिसके १० हजार झाया महीने 
की ग्रामदनी है बह भी यही महसूस करता कि मरा तो युत्रारा ही नहीं चल रहा । धरभी तो 
बहुत- कम झ्रामदनों है । तो विधि यह है ऊ#ि पृण्योदयसे श्रगर श्राता है तो श्राने दी खूब, 
ग्राखिर घक्रवर्तीकि पास भो तो खूब घन आता है, मगर तुष्णा झआरित भीतरमे ऐसी जल रहो 
है क्रि जिससे यह जीव सुखी शान्त्र नही हो पाता | तो लोभनण ही तो लोग जीवहिसा करते 
है । वहुतसे लोग रेशमफे कपडेका व्यापार करते हैं सो देख लो वह कितना हिंसात्मक कार्य 
है । रेशमके कीडोको मारकर उनके पन्दरका रेशा निकरोलक्ऋर उससे कपड़े बनते हैं । भ्रद 
कोई कहे कि हम तो बस बेचते भर है, बनाते तो नहीं । तो भाई बेचनेमे बनाने और उनका 
उपयोग करनेकी श्रनुमोदवा तो हो हो गई । श्र फिर कोई यह कहे कि हम न नेचेंगे तो 
कोई दूसरे लोग बेचेंगे, भराखिर बिकंगे तो हैं ही, तो भाई जो बेचेगा उसे उसके सम्बंधका 
पाप.लगेगा, तुम तो उस पापसे बच जावोगे ; तो लोभके वश होकर न जाने कैसे-कसे व्यव* 
साय किए जा रहे । 

लोमवश मिथ्यावाद--लोभपिशाचके वश होकर ही तो यह भवुष्य भ्रूठ बोलता है। 
भूठ बोलना तो लोगोके लिए बिल्कुल श्रासान बन ण्या है। उसमे कुछ कष्ट तो उठाना नही 
पडता । श्रपने मुखमे श्रपती जोभ है जैसा #*गहे लटका दी, वल्कि झूठ बोलनेमें अ्रपती एक 
बतुराई समझते, उसे एक कला मानत्ते, मगर झूठ बोलनेका जो परिणाम किया वह हिंसाका 
हो तो परिणाम है । देखिये - यद्यपि पौप ५ प्रकारके कहे गए, पर मुलभे एक ही प्रकार 
का है । वे सब पाप हिसाके समर्थनक्ती ही बात कहते हैं । भूठ बोलना भी हिंसा, धोरी 
करना भी हिसो कुशील सेवन करना भी हिसा झौर परिश्रह सचय करना भी हिंसा, शौर 
हिंसा तो हिंसा है हो । तो इन पांचों प्रकारके पापोमे हिंसा बसी हुई है भ्ौर हिंसा होनेके 
कारण हो ये पाप कहलाते है । स्वहिंसा श्र परहिसा । यदि खोटे भाव बने तो स्वाहिया तो 
हो ही गई, इसलिए पाप है | तो यह जीव लोभकषायके वश होकर भ्ूूठ भी बोलता है । 
पुराणोमे बताया गया है कि पांडवोमे उनका ज्येष्ठ पुत्र युधिष्ठिर घमंराज युधिष्ठिरके नामसे 
प्रसिद्ध हुआ । सत्य वोलनेमे उसकी बडी प्रसिद्धि थी । एक बार क्या घटना घटी कि कोरव 
पाण्डवोके युद्धमें कोई भ्रश्वत्थामा नामका हाथी मर गया, धौर श्रश्वत्थामा नाम किप्ती एक 
सेनापत्तिका भी था। उस समय एक ऐसी स्थिति थी प्रि लोगोमे बडी व्याकुलता थी कि पता 
नही श्रव इस युद्धका क्या परिणाम होगा । तो कुछ लोग युधिष्ठिर्से यह कहलवानेके लिए 
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गये कि तुम अपने मुखसे एफ बार बोल दो कि सेनापति श्रश्वत्थामा मर यया। तुम्हारे इतना 
बोल देनेसे सारो सेनाका बल घट जायगा, लोग कापर बनकर भांग जायें, हमारी विजय हो 
जायगी । तो उस समय युधिप्लिरने सोचा कि इस भ्ूठ बातको मैं अपने मुखसे कंसे बोल 
सकता, पर वहां कुछ परिस्थिति ऐसी बनी कि बोलना ही पडा | तो उन शब्दोंमे न बोलकर 
इस तरह बोले --पभ्रश्वत्थामा हता'*'* ग्र्थात्‌ यह नहीं जानता कि हाथी है या सेनापति, पर 
प्रश्वत्थामा मर गया । देखिये--इतनीसी बात बोल देनेके कारण श्राज भी इतिहासमे भूठ 
बोलनेका कलंक चला झा रहा है । तो यह जीव लोभके वश होकर पअसत्थ भी बोलता । 
चोरी करनेका नाम तो साक्षात्‌ लोभको बात है ही । किसीका घन हर लिया अ्रथवा कोई 
घचनचातुयंसे दूसरेका माल हडग लिया, यह सब लोभकषायके वश होकर ही तो क्रिया जा 
रहा । 

है लोभवश चौयंयूत्ति--चोरी करने वाले लोगोको देखा ही होगा वे कितना दु/खी रहते । 
मारे पोटे जाते, कितना ही उनको « चिन्तित रहना पडता । एक घटना है कि एक बार तीन 
चार बोर चोरी करने जा रहे थे, उन्हे रास्तेमे एक नया व्यक्ति मिल गयां। उससे कहा कि 
भाई हम लोग चोर है, तुम भी हमारे साथ हो लो । तो वह बोला--भाई हम चोरी करना 
नही जानते ।“ग्रच्छा तो कुछ बात नही, हम जैसा कहे वैसा करते रहना, साथ बने रहना । 
' ठीक है । चल दिया चोरी करने । एक घरमे घुस गए । बहुतसा माल इकट्ठा किया इतने 
मे घरका मालिक जग गया तो जो चतुर चोर थे वे तो घरके मालिकके जगनेपर तुरन्त भाग 
गए, उन्होने पहलेसे हो देख लिया था कि मौका पडनेतर क्रिघरसे भाग सकेंगे । श्रत्र जो तया 
चोर था वहु कही न भाग सका । घरके भ्रन्दर ही रह गया, इतनेमे चारो तरफसे लोगोने 
घरको घेर लिया । श्रब जल्दी -जल्दीमे उस नये चोरने क्या किया कि एक कोठरीमे जो लकडी 
की कडी ऊपर छतमे लगी होती है उनमे चढ़कर छिप गया । श्राखिर लोग घरके ग्रन्दर घुप 
थ्राये । उस कमरेमे भी घुसे जिसमे ऊपर वह नया चोर छिपा था। श्रब सभी लोग घरके 
मालिकसे श्रनेक बातें पूछ रहे थे--किघरसे श्राये, क्या-क्या ले गए, कितने थे, कैसे थे किघर 
से भागे, यो बीसो लोगोने बीसो तरहकी बाव पुछा--तो बह घरका मालिक हैरान होकर 
बोला--भाई हम कुछ नहीं जानते, ऊपर वाला जाने । यहाँ ऊपर बालेका मतलब भगवानसे 
था, सगर ऊपर छिपे हुए चोरने स्वयं कल्पनायें बवाकर समझा कि हमे कह रहा, सो बह 
बोल उठा--अरे ऊपर वाला ही क्यो जाने ? वे जो चार घोर भ्रौर भाग गए वे क्‍या कुछ 
न जीनें ? लो इसकी आ्रावाज सुनकर लोगोने उसे पकड़ लिया, मारा पीटा गया। तो घोरो 
की यही हालत होती है । इस चोरीके काममे तो कितने ही लोगोके प्रौण तक हर लिए जाते 
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है । वे चीरीके कार्य लोधवश हो तो किए जाते हैं । 

लोभवश छुशील एवं परिभ्ह पापका घोजन--कुशील सम्ऊन्धी पाप भरी लोगवश 
ही किए जाते | उनमें और किस्मका लोस है, विषय भोगका लोभ समझ लो । परिग्रह संच्य 
करना भी लोभकपायके वश ही तो किया जात। | चारुदततकी कथामे दताया है कि दारुदत्त 
पहले बडा सदाचारी घा । एक ह्ाए उसके चाचा रुद्रदत्तमे उसे विपयभोग सम्बधी कथा 
सुनायी शोर एक उपोयसे उस एक वेश्याके पर पहचा दिया । उपाय क्या किया कि एक 
वेश्याप्नोकी गलीसे हाथो छुडवा दिया श्रोर उसी गलीसे घारुदतकों ले गया, हाथीके भयसे 
घारुदत एक वेश्याके घरगे घुस गया । वहाँ रुद्रदत्तने वेश्याकी लटकीके साथ चारुदततकों चोपड़ 
खेलनेमे लगवा दिया । चारुदत्तने उस चौपड खेलनेसे 5पना बड़ा घन लुटा दिया । देखिये--- 
यह एक बहुत बडी कथा है । यहाँ संक्तेपमे सुधो--शाखिर चारुदत्त अत्यन्त निर्धय हो गया, 
फिर उसे घन कमानेके लिए समुद्र पार विदेश जाना पड़ा। वहाँ घनके लोभकफे कारण ने 
जाने क्या दया कष्ट उठाने पडे । बह विषय एक अलग हैं ! उसे यहाँ तह्ढी सुनाना है, यहाँ 
मूल बात यह लेना है कि एक इस घनके लोभमे प्राकर एस जीवको बडे-बड़े कष्ट उठाना 
पडता है। श्लरीर फिर न् जाने कण क्‍या पापकार्य इस घनके लोभमें क्लाकर कर डालता है। 
घहाँ न्याय श्रन्यायका कुछ विवेक नही रहता । विवेक सब खत्म हो जाता है। 

उद्यचन्महानिलवशोत्यविचिचवीबिविक्षिप्तक्मक राटिनितातभी ति । 
झभोधिमध्यमुपयाति विवुद्धेल लोभाकुलो मरणदोषमन्यमान, ॥७६॥ 

लोभाकुल पुरुषोका सपुद्रमे श्रवगाहन--लोमसे श्राकुल प्राणी अपने मरणके दोषको 
भी न मानता हुआ विकट भयानक ससुद्रसे प्रवेश करता है । समुद्रको रत्ताकर कहा गया 
है। उसमे बहुत रत्न पाये जाते है । तो रत्न पानेके लिए उसमे दझुबकी लगाते है । वह है 
एक मरणा जैसी स्थिति । न जाने कव कैसी भंवर झा जाय, लहर श्रा जाय कि कहो ऊपर 
ही न उठ सके | श्रभो समुद्रमे उठे तुफानमे देख लो कितना क्षेत्र ध्वस्त हो गया । धायद 
थ्राधा प्रान्त ही ध्वस्त हो गया । तो ऐसे विकट भयानक समुद्रमें यह प्राणी लोभवश प्रवेश 
करता है। कैसा है वह समुद्र कि प्रचण्ड पवतनके श्राघातसे जिसमे बड़ी तरंगें उठ रही हैं । 
तरंगें २५-३० फिट _तककी ऊँची या इससे भी अधिक ऊंची समुद्रमे उठती हैं, श्रव. इतनी 
ऊंची लहरोके चपेटमे श्रगर कोई श्रा जाय बस वह तो उस लहरके साथ ही बह जायगा। 
घाव नही छकता । तो ऐसी भयानक तरंगोसे व्याप्त है वह समुद्र, जिसमें बड्ेन्बडे मगरमच्छ 
प्रादिक जंतु भरे पडे है । जो मनुष्योको यो ही खडा लील जाते हैं । मगरका मुख, कंठ व 
सारा शरीर कुछ ऐसे ही ढंगका बना होता है कि वहु यो हो सीधा मनुष्योक्षों निगल जाता 
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है । तो ऐसे बह समरणएच्त विकराल जंतुबोसे भरा हुआ है यह समुद्र फिर थी लोभसे श्राकुल 
होकर ये मनुष्य उससे प्रवेश करते है । ऐसे समुद्रोमे प्रवेश करते समय वे अपने प्रिय प्राणी 
तकके भी नष्ट हो जानेका भय नहीं मानते । 

प्रसार भिन्‍न एथ्ली सपुप्रेपें लोभीका साकुल क्रमशा--झ्ाजकल लोग इस प्ृथ्वीकछो 
मारगीकी तरह गोल बताते हैं। जब उनके सामने यह शरश्व ग्राता है कि जब गोल है-तो 
पानीका ज्षेत्र ग्रधिक है, तो जो वीडे पानों है वह थमेगा कैसे ? वहु तो गिर जायगा । तो 
एक झक्‍ल लडाकर उबका उत्तर द्वोता हैं कि इस पृथ्वी ब्राकर्षंण शक्ति है ' जिससे 
गोल प्ृथ्वीके दोचे भी बस्ती है और आकर्षण शक्तिक कारण वे सब चिकके रहते है । अब 
देखिये--जह आकर्षणशक्ति है या पतनशक्ति है, याने जो बह्नदार चीज 5 उसका नीचे जाने 
का स्वभाव है | पृथ्वी यद्यपि इस आर्यस्वण्डमे मलमा उठ जानेके कारण बह गोल जैसे शवल 
की बन गई जरासे हिस्सेसे मगर पूरा गोल वही है और बडे विस्तारकी जमीन हैं ! तो छोटे 
गोलमे और बडे विस्तार वाले पोलमे ब्हुत अन्तर होता है । ,वो जो श्रत्यन्त घीचेका हिस्सा 
है वह तो शुल्य है, बाकी श्रगल-बगल ये सब हिस्से ,सामतल जैसे लगते हू । यहाँ भरी जलका 
हिस्सा श्रधिक मालूम देता है वह आाजके भूगोलमे मानी हुईं ,पृथ्वीमे और वैसे भी देखो तो 
जितना बड़ा श्राखिरी समुद्र है स्ववभूरमण समुद्र उतनी जगहमे असंख्याते द्वीप समुद्र उसके 
बराबर भी नही है, कुछ कम ही है । तो जलका समूह तो अधिक है ही, पर वह सब समाव 
भूमिपर है भ्रौर उसको बोलते है रत्वाकर, रत्तोका श्राकर। समुद्रमे रत्व पाये जाते । उसमे 
ऐसी सीपे होती है कि किसी एक खास स्वाति नक्षत्रके समयमे बूदें गिर जायें गेघकी तो बह 
बूद मोत्रीका रूप घारण कर लेती है | तो ऐसे उसमे बरहुतसे रतन पाये जाते । उनके लोभसे 
यह जीव ऐसे भयंदार समुद्रमे प्रवेश करता और अपने प्राणो तकके भी खो जानेका अब नहीं 
करता, प्रौर लोमकषायसे मिलता वया है ? अ्रन्तमे सब छूटेगा, श्लौर जो सारे जीवन लोनाये 
की है उसका संस्कार बँधा, पाप बँधा, उसका फंस आगे प्रायगा, इसलिए सब पुण्योदय पद 
छोडे, जो श्राना हैं सो आयगा । कर्तव्य है थोडा पुरुषार्थका, (मगर तृष्णावण ने करना । जो 
हो उसीमे हो उसका गुजारा सम्भव है, ऐसी श्रपती दृष्टि शखती वाहिये । 

नशेषलोकवनदाहग्धिी समर्थ लोभानल निश्विलतापकर ज्वलत | 
ज्ञानांबुवाहजनितेन विवेकिजीवा, सतोषदिव्यसलिलेन शर्म चयति ॥७७॥ 

लोसवबाबामलकी तामसेघसे नि:सुत शाम्ति सन्‍्तोष सलिलसे ही शसनकी शक्‍यता--- 
यह लोभरूपी श्रग्ति समस्त संसारखपी वनको जला देनेमे समर्थ है । बाह्मपद्मर्थॉमे हष्टि गई 
उसमे अ्रपनेषनका श्रनुभव किया तो यह आत्मा जला ही हुआ है, क्योकि शान्दरि संतोष वहां 
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है ही नही | तो यह लोभरूपी भ्रग्नि समस्त संसाररूपी बन्कों जला देमेमे समर्थ है झौर 
विकट सतापको देने वाला है । लोभ केवल घनका ही नही होता । इज्जतका लोभ, भोगोप- 
भोगके सुखोका लोभ, नामबरीका लोभ, दुनियामे मेरी महिमा बढ़े श्रादिक सारे लोभ हैं, 
जिसके कारण यह जीव सतप्त रहता है, तो जीवके सतापके कारणोके मुख्य कारण है लोभा- 
ग्ति । बस जाज्वल्यमान लोभागरितिकों कैसे बुकाया जा सकता है उपका कोई उपाय है क्या ? 
ऐसी जिज्ञासा विवेकी पुरुषके हृदयमे होती है | प्रभादिकोलसे इस ही १२ह/४्टमे उलभे, इस ही 
परपदार्थंके उपयोगमे यह सना रहा श्जौर दुःख पाता रहा । बात दो दूक है, सर्व पदाथे स्व- 
तन्न सत्‌ हे, अपनेमे प्रपना हो परिणमन कर रह है | दूसरेका हममे कोई स्वामित्व नहीं, 
पर इस बातको जब भूल गए तत्र इस निमित्तनैमित्तिककी चक्‍क्रीमें कसे जा रहे है प्रौर यही 
श्रनादिसे होत। चला आया है । तो जिसको विवेक जगा, उसकी अन्न यह चाह है कि मैं इस 
लोभरूपी अग्निको शान्‍त करूँ । उसका उपयोग क्या है ? ज्ञानरूपयों मेघसे शान्ति प्रोर सत्तोष 
का जल बरसा दे तो लोभरूपी श्रग्ति शान्‍्त हो जायगी | जैसे बड़े भारी वनमे तोक् पअ्रग्ति 
लगी है तो उसको बुभानेमे समर्थ न तो नगर फायर गाडियाँ (दमकले) है, न चारो तरफके 
देहाती जन पानी ला-लॉकर उसको बुमानेमे समर्थ है। उसका उपाय है कि खूब तेज मेघ 
बरस जाये तो वह बनको ग्रग्नि शान्‍त हो सकती है । तो लोभाग्नि जो इतना सताप कर 
रहो है, गुणोको भस्म कर रही है उसको बुझोनेमे समर्थ तत्वज्ञान रूपी मेघसे शान्ति और 
सतोषका जल बरस जाय । 

द्रव्याणि पुण्यरहितस्य न सति लोभात्सत्यस्य चेन्न तु भवत्यचलानि तानि । 

सति स्थिराणि यदि तस्य न सोख्यदानि ध्यात्वेति शुद्धधिषणो न तनोति लोभ ।७८। 

पुण्यहीनको लोभसे भी द्रव्यप्राप्तिफा श्रभाव--कितना ही लोभ किया जाय तो भी 
पुण्यरहिल है तो उसके द्रव्य थोड़े ही आरा जायगा । और यदि किसी छल-कपट श्रादिकसे श्रा 
भी जाय तो वह स्थिर नहीं रहता । प्राय करके यह देखा गया कि कोई लड़के वाला दहेज 
में ग्रधिक धन ठहराकर ले ले तो उसके पास बढ धन श्रधिक्र दिन ठहर नहीं पाता । इस 
बातका अनुभव तो श्राप सब भी खुब कर रहे होगे । वह क्यो नहीं रहता कि बिना कमाये, 
बिता श्रम किए, बिना न्याय नीतिके लुटमार जैसा करके मिल गया है सो वह ठहर नहीं 
पाता । तो इसी तरह आजीविका आदिकमे या किसी ढगमे इस तरहका धन त्रा भी जाय तो 
वह स्थिर नही रह पाता । कुछ दिन स्थिर रह जाय तो भी सुखदायी नही होता, ऐसा 
विवेकी (जन समझते है, इस कारण वे लोभ नही करते । 

लोसकी विडम्यना-- एक पुरुषको नारियलकी जरूरत थी सो वह पासके' बाजारमे , 
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गया, पूछा--नारियल क्रितनेमे दोगे ?'*""८ शआनेमे ॥“४ आनेका नहीं दोगे ?'*“तही । 
यदि चार श्रानेका लेना हो मद्रास चले जावो । वहाँ जाकर पुछ्धा--नारियल कितनेमे ढोगे ? 
“४ आनेका । “दो ग्रानेका नही दोगे ।” नहीं ।'“'दो ब्रानेका लेना हो तो बम्बई चले 
जावो । बम्बई जाकर पूछा--नारियल कितनेमे दोगे ?' “दो ग्रानेका ।” एक आनेका नहीं 
दोगे ?““अरे एक ग्राना भी क्‍यों खर्चे करते ? वे देखो पासके जंबलभे नारियलके पेड़ खड़े 
हैं जितने चाहे तोड लावो | श्रब वहु जगल जाकर एक नारिबनलके पेडपर चढ गया। चढने 
को तो चढ गया, पर ज्यों ही डाल पकड़कर नारियल तोडना चाहा त्यो ही उसके पर फिसल 
गए और वह उसी पेड़पर लटक गया । बहुत घबड़ाया कि अरब न जाने कंसे प्रारा बचेंगे ? 
हतनेमे बहाँसे निकला एक हाथी वाला । उससे कहा--भाई हमें उतार लो, हम तुम्हे ५००) 
देंगे । सो उसने जब्र हाथीपर खड़ा होकर उसे पक्डना चाहा उत्तारनेके लिए तो वह थ। उससे 
एक हाथ दूर, सो उचककर उसे पक्रड लिया, इतनेमे हाथी वहाँसे खिवक गया। श्रव दोनों 
लटक गए । नीचे वाला ऊपर बलेसे कहे--भैया, डाली छोड नहीं देना, हम तुम्हे ५००) 
देंगे । इतनेमे वहांसे निकला एक ऊंट वाला, उससे वे दोनो बोले--भैया, हम दोनोको उत्तार 
लो, दोनों ही तुम्हे ४००-५०० रू० देंगे । सो ऊट वाला जब ऊँट पर खडा होकर,उसे पक- 
डना चाहा तो वह भी कोई एक हाथ अधिक ऊँचा था सो उचककर पकड लिया, इतलेमे 
ऊंट भी खिसक गया । श्रब तीन व्यक्ति लटक गए, वे तीनो बहुत घबडा रहे थे । इतनेसे 
निकला एक घोड़े वाला, उससे वे तीवों बोले--भाई हम तीनोंको उत्तार लो, हम लोग तुम्हे 
५००१५०० २० देंगे। सो वह जब उतारनेके लिए खड़ा हुप्रा शोर उचका तो वह भी लटक 
गया । श्रब यारो ही एक दुसरेसे कह रहे थे--भैया ऊपरसे छाड नहीं देवा, नहीं तो हम 
गिरकर मर जायेंगे, हम तुम्हे ६००) देंगे । अब क्या हुप्रा श्षो नहीं कह रहे, उत्तर ही माथे 
होगे, कुछ चोट भी लगी होगी । यहाँ बात यह समझना कि लोभ करनेका यही परिणाम 
होता है | थोड़ेका लोभ करके बडा नुक्सान तक सहना पड़ जाता है। तो ऐसा लोभ कही 
घन कमानेका उपाय नहीं है । जो न्वायसे प्राप्त घन है उत्तीमे सतोष मानें, आनन्दसे रहे श्रौर 
पग्रात्माके घर्मका पालन करें, यही एक ग्रृहस्थीमे कल्याण पद्धति है । 
विपुल स्पष्ट तत्त्वज्ञानके बलसे ही ससारविपत्तिसे हठनेक्षी संघवता--यह संस।र एक 
बहुत बडे जुवेके फडके समान है | कहाँ तक कोन अपनेको सम्हाले ? दूसरोको जब लौकिक 
बोतोमे बढ़ता हुम्ना देखता है घनमे, इज्जतमे, तो यह भी ग्राखिर लौक्िक बात्नोको चाहने 
लगता है । सो जैसे जुवेका फड हो श्रोर वहाँ जितने श्रादमी उस फडपर खेलमे शामिल हो 
_ तो उनको वहाँसे हटना बडा कठिन पडता है। हार गए तो भी नही हट पाते, जीत 
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गए तो भी नहीं हट पाते | जीत जाने पर यदि कोई उठ्ना चाह तो बाकी लोग यही कह 
बैठते कि देखो कितना मतलवी निकला, जीत गया तो चल दिया, यो उसका उठना मुश्किल 
हो जाता कोर यह्रि हार गया, कुछ पैसे बाकी बच गए, सोचा कि चलो जो बचे सो ही ठोक 
है श्रब चलचा चाहिए, तो वहाँ बठे हुए लोग यही कह बैठते बस हो मए, इतनी ही दम थी 
* सो उसदबते बहसिे उठना नही हो पाता । तो जैसे जुबाके फडमे बैठकर उठना कठिन हो 
जाता ऐसे ही इस समाजके बीच, घर गृहस्थीके बीच फसकर इससे तिकलना कठिन हो 
जाता । इससे निकलनेके लिए बहुत बड़े ज्ञानबलफ्री जरूरत है । जिसका भीतरभ ज्ञानप्रकाश 
एकदम स्पष्ट है कि प्रत्येक पदार्थ भिन्न-भिन्न अपने अपने स्वरछूपमे स्थित है, उनसे पेरेमे 
कुछ नहीं आता । इस प्रकारका ज्ञानप्रकाश हो तब ग्ृहस्थीसे निकलना हो सकती । मान लो 
ने भी तिकलता हो पाये तो भो निर्मोह होकर तो रह सकता । तो बुद्धिमान पुरुष न्याय आप 
धनमे ही सतुष्ट रहा करता है। 

पलोकिक ग्ात्पीय शआ्रानन्‍दसे ही सम्यक्षत्वपरिचय कर्मनिजेश्ण व सासारिक सुख- 
विरक्ति--ज्ञोती पुरुपने यह जाना वा कि प्रात्मस्वश्रावश हृष्टि करूँ, साधना करूँ तो यह 
सबसे बड़ा काम है, यही सच्चो कमाई है, अ्रन्‍्य कुछ नही है यह उसके चित्तमे आराया है 
जिसके बलसे पसारसे उपेक्षा करता है| जो सुख मिल रहा है उससे उत्तम भ्रानत्द श्रगर 
मिले तब तो इस सुखको, छोडा जा सकता । वैसे कहनेसे नही छूटता, पर इससे सधिक प्रावद 
का अछुभव मिले किसो बोतसे तो फिर उसके छोड नेमे देर नही लगती । यदि खानेकों कोई 
बढिया चीज मिल जाय इच्छुककों तो घटिया चीनको छोडनेमे उसे इत्कार नहीं रहता | तो 
ससारके जो थे पतेन्द्रियके विषयोके सुख है इनसे विलक्षेण, इनसे उत्तम श्रानन्‍द मिलता है 
प्रात्मस्व भावको प्रपनानेसे, उप्तीमे ही अ्रभेदबुद्धि रखनेसे । इस श्रात्मस्वभावकों श्रपनानेसे जो 
झलोकिक श्रानन्द जगता है वह संसार, शरीर, भोगोसे विरक्ति लाता है। कर्म भी ग्रानन्दसे 
कटते है, कश्ते नही कटते | बहु कौनसा ग्रानन्द है ? वह प्रात्मीय अचुभवका प्रानन्द है । 
झौर जो तपश्चरण दबगैरा किए जाते हे वे सब प्ताधन है। उन कठिन तपश्चरणोमे भी मुनि 
श्रानन्द पा रहा है भीतरमे तो उसके (कर्म कट रहे है, श्रौर यदि वह भीतरमे प्रानन्‍्द नहीं 
पा रहा है तो कितना ही कठिन तपश्चरण कर ले तो भी उससे कर्म नहीं कटते । तो विवेकी 
पुरुष जब तक गृहस्थीमे रह रहा तब तक न्यायप्राप्त घनमे संतोष मानकर श्रानन्दमे रहता 
है श्रौर घर्मपालनमे जागरूक रहता हे । 

चक्रेशकेशवहलायुधभूतितो४पि सत्तोषमुक्तमनुजस्य न तुप्तिरस्ति । _ 
तृप्ति बिना न सुखमित्यवगस्य सस्यग्लोभग्रहस्य वशिनों न भवति घाराए ४७६७ 
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असतोषगें बड़ी चिभ्षूतिसे भी तृध्तिकी असंभवता--जिन पुरुषोंकों संतोष नहीं है 
'उन पुरुषोके चक्रत्र्ती, नारायण, बलवेव जैसी बडी विभूतियोसे भी तृप्ति नहीं हो सकती, 
- कैयोकि किसी श्रसंतोषीसे पूछा जाय कि तुमको कितना वैभव मिल जाय तो तुम गान्त हो 
जावोगे, खूब सोच लो और सोचकर बताग्रो, जो चाहोगे सो तुम्हे मिल जायगा । तब तो 
वह बता ही ने पायगा, जितना सोचेगा उससे श्रागेकी फिर चाह करेगा | कोई हुद नहीं 
होती । भ्रच्छा तो उसे तीन लोकका वैश्य मिल जाय तो भी वह संतुष्ट हो जायगा क्या ? श्ररे 
वहां भी यह सोचेगा कि तीन लोकमसे भो श्रधिक वैभव हो तो वह भी हमे चाहिए। असतोषी 
के कोई सीमा नहीं होती । एक बार एक गरीब विप्र (बांह्ण) राजांके पास पहुंचा प्रौर 
बोला--राजन, मेरी कन्या सयानों हो चुकी है, उसका विवाह करने हेतु मुझे कुछ धन 
चाहिए, में निर्धन हैँ। तो राजाने कहा--भ्रच्छा कल सुबह माँगता, जो माँगोगे सो मिल 
जायगा । ग्रव वह ब्राह्मणा खुश होकर घर पाया । जब घरमे वह रातके समय खाटपर लेटा 
तो उसके विऋलपोका ताँता बनना शुरू हो गया--मैं क्या माँगू राजासे, कितना मांग, कितने 
से मेरा काम चल जायगा। श्रच्छा १००) मांग लूँगा, १००) में लडक्ीका विवाह हो 
जायगा, (उन दिनो १०० रु० से विवाह हो जाया करते थे) | मगर १००) हो क्यो माँग, 
जब राजाने देना ही स्वीकार कर लिया है तो हजार रुपये माँग लूगा, जिससे फिर हमे कोई 
कष्ट न रहे । पर हजार रुपये तो हमारे पड़ोसी सेठके पास है उसको भी तं, कोई खास सुख 
नही है, मैं तो लाख रुपये माँगू गा, पर लाख रुपयेसे भी क्‍या होगा, मैं तो झ्राधा राज्य ही 
माँग लूगा ताकि जिन्दगीसे फिर कभी कोई कष्ट न रहे | तो इसी विकल्पजालमे पड़कर वह 
विप्र सारी रात सोया नही, उसे नीद ही नही श्रायी विकल्पजालके ग्रागे, आखिर वह यही 
निणंय न कर पाया कि मै क्या मांगू' राजासे ? जब ध्वेरा हुआ्ना श्रौर राजाने पुछा--बोलो 
विप्र तुम्हे बया चाहिए श्रौर कितना चाहिए ? तो वह विप्र बोला--महाराज जब मैंने श्रापसे 
कुछ लिया नही, सिर्फ लेना चाहा तब तो सारी रात नींद नहीं श्रायी और यदि आपसे कुछ 
ले लिया तो न जाने क्‍या होगा, इसलिए मुझे कुछ न चाहिए । तो श्रसतोषीकी कोई सीमा 
नही होती कि कित्तना क्या चाहिए ? 
तृष्णामें दु्देशा---एक कथानक है कि किसी सेठका पडोसी एक बढ़ई,था । सो बढ़ई 
तो था बिल्कुल गरीब, कोई दो-चार रुपये रोज कमा पाता था श्रौर उसीको खर्च कर लिया 
करता था, पर रोज-रोज खाता था श्रच्छा-ग्रच्छा ही खाबा, क्योकि जोडनेकी कुछ फिक्र न 
यी | और उधर सेठ था बड़ा घनिक, पर जोड़नेकी फिक्र होनेसे रोज-रोज सीधा सादा भोजन 
करता था । एक दित सेठानीने सेठसे कहा--सेठ जी देखो श्रपन लोगोसे ग्रच्छा तो बढई है, 


हु 
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क्योकि श्रपन लोगोको श्रपेक्षा उसके घर रोज रोज खूब भ्रच्छा-प्रच्छा खाना पीना चलता है। 
तो सेठ बोला--प्ररे तुम नही जानतो, वह बढ़ई श्रभी ६६ के चककरमे पडा नही, इसलिए 
गुलछरें मार रहा है | प्रब सेठानो रोज-रोज यही बात कहे तो एक दिन सेठके मनमे ब्राया 
कि चलो ६६९ ६० न सही, एक बार ६६ रु० फेंक देनेपे जिन्दगोभरकी सेठानीके साथकों 
लष्ठाई तो मिद्ेगी, यह सोचकर एक रात सेठने उस बढ़ईके घरके श्रांगनमे ६६ रु० की थैली 
फेंक दो । जब सवेरा ठग़ा शोर बढईने वह थंलो पायी तो बडा खुश हुआ, सोचा कि भगवान 
ने खुश होकर हमारे घर घन भेजा, पर जब गिनने बैठा तो जहाँ १०-२०-५० गिनता हुम्ा 
६६ तक पहुचा तो उसकी जीभ रुक गई शौर सोचने लगा--अरे भगवानने हमारे ऊपर कृप। 
तो बहुत की, पर एम झुशया काट दिया | यदि एक रुगया ओर होता तो मैं पूरा पूरा शतपति 
(१०० रु० वाला) कहलाता । (क्रुछ सोचकर) खेर कुछ वात नही, भ्राजके दिन कमाईे से 
सव न खर्च करके एक झयया बचा लूँगा तव १००) पूरे हो जायेंगे । (देखिये उसी समयसे 
लग गया १५८ का चक्मर) पहले ही दिन प्रति दिनकी अपेक्षा १) कमकी भोजन-सामग्रों 
बनी । दूसरी रात उस्त ब्रढईके विकलय बढ गए, वह खाटपर पडा हुआ्ना विचार रहा था कि 
झरे इन १००) से वया होगा, इतनेमे क्या सुख है ? हजार रुपये होने चाहियें तव सुत्र 
मिलेगा, प्र हजार तो हमारे पडोसो सेठके पास भी हैं धह भी तो सुखी नहीं दिखता, लाख 
होने चाहिएँ | खैर, वह तो अ्रत्र पड गया पूरा पुरा ६६के चकक्‍करभे प्रतिदिन रूखा सूखा 
खाये, खाली रोटियां बन जाती गौर पडोप्तियोके यहांसे मद्ठा माँ॥ लाता और गद्ठा रोदी 
खाकर काम चलाता ओर धन जोड़नेका काम प्रतिदिन चलता रहता था। कुद्ध दिन बाद 
सेठने सेठानीसे कहा--प्रब देख लो बढईकी हालत । सो जब सेठानीर बढईके घर जाकर 
देखा तो वह हालत देखकर बडे आ्राश्वयंमे पड गई झौर सेठमे पूछा--तुमने कौनसा जादू 
कर दिया जिससे बढईको यह हालत हो गई ? तो सेठ बोला--इसको मैंने ६६ के चक्‍करमे 
डाल दिया है । तो बात यहाँ यह कह रहे कि जब तक सत्तोष नही होता तब तक कितना ही 
कुछ मिल जाय, पर शान्ति नही मिलतो । इससे इस लोभ कषायको छोडकर सतोष वृत्तिसे 
रहे । विवेकी पुरुष कभी भी लोभके फरदेमें नहीं आाते । 

दुःखानि यानि नरकेष्वतिदु:ःसहानि तियक्षु यात्रि मनुजेष्वमरेषु यानि । 

सर्वाणि तामनि मनुजस्य भवति लोभादिव्याकलय्प विनिह॒ति तमत्र घन्यः ॥५०॥ 

लोभवश भनरक्कादि गतियोमें दुर्दशा--नरकोमे जितने भी प्रति दु'सह दु'ख होते हैं 
वे सब लोभके कारण होते है । लोभवश भ्रनेक प्नर्थ पहले कुठ्म्बी जनोके पीछे किये, पर वे 
ही कुठुम्बी जन नरकोमे पहुचनेपर उसके साथ नही देते । (देखिये पाश्बंपुराणने इसका बहुत 
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चित्रग किया है । जब वह नारकी मरकमे पहुंचता तो क्या सोचता है--हाय मेरा प्रब कोई 
पघहाय नही हो रहा है । योगवश यदि वे ही कुठुम्बी जन नरकमे एक दुसरेके आमने-सामने 
पड़ जाये तो भी सहायता करना तो दूर रहा, परस्परमे एक दूसरेपर हमला करके उसके 
तिल-वतिल बराबर खण्ड कर डालते है हैं । हाँ तो बात यह चल रही कि जितने भी नरकोके 
प्रसह्य दुःख यह जीव भोगता है वह एक लोभके ही कारण तो भोगता हैं । तिय॑चोमे, मनुष्यों 
में, देवोमे जितने भो कष्ट है वे सब लोभसे ही तो होते हैं | ऐसा विचार करके भव्य पुरुष 
लोभको नष्ट करते है। और जो लोभको नष्ट कर सके वे ही पुरुष घन्य है । बडी मुपीबत है 
मोही जीवोकी ! छोडते बनता वही, भोगते बनता नहीं। बहुत्त-बहुत कमाकर रख लिया, 
ग्रब मरण कालमे जायगा साथ घेला नहों । वह जान रहा कि सबका सब यही पष्ठा रह 
जायगा, प्र मोहवश उसको दिलसे छोष्ठ नहीं पाता । तो जिसको 'मोह है, श्रशान है, जिसने 
बाह्यसम्पत्तिको ही प्रपत्ा सब कुछ समझा है उसको मरण कालमे बडा संक्लेश होता है 
जिसके फलमे वह श्रागे भी बडी दुर्देशी प्राप्त करता है। 
लोभी जगत द्वारा सर्वे स्थितियोंमें विढम्बना जोपकर लोमगपरिहार करनेका फर्ते- 
ब्य--एक सेठजी थे, फोई ५ लाखके घत्तिक थे। चार उनके लड़के थे, उन चारोको एक- 
लाखका घन बाँट दिया श्ौर एक लाखका घन अपने लिए रख लिया था। सो उसने कया 
किया थी कि जिस कमरेमे वह रहता था उत्ती कमरेकी आ्लालमारियोमे, श्रालोमे उस एक 
लाख रुपयेके घनको रखकर बद करके उसको सुरक्षित कर दिया था इस बातको उसके लडके 
लोग भी जानते थे । श्रचानक ही वह सेठ बीमार हो गया श्रोर ऐसा बीमार हुआ कि उसका 
प्राणान्‍्तसा होने लगा, बोल भी बंद हो गया, ऐंती स्थिति देखकर पंच लोग उस सैठके पास 
पहुंचे ग्रोर बोले-सेठ जी प्रब श्राप श्रन्तिम समयमे घर्माये जो करना चाहो सो कर लो 
मायने जो कुछ दात पुण्य करता हो सो कर जावो, त्तो उस समय सेठके यही भाव हुए कि 
मैंने जो इस भीतमे लाखें उपयेका धन गाड रखा हैं घह धघर्मार्थ दान कर द, सो बोल तो 
सकता नही था, क्योक्ति बोल बंद हो चुका था, पर उस भीतकी ओर बार-बार इशारा कर 
रहा था। उसका श्रभ्रिप्राय तो यह था कि इस भीतमे जो घन गड़ा है वह सब्र धर्मार्थ दान 
है, पर पच लोग उसका कुछ अथ्थं नही समझ पा रहे थे और उसके लडके लोग सब बात 
समभ रहे थे कि पिताजी क्या कह रहे है। आखिर पंच लोग प्लेठके लडकोसे पूछ बैठे कि 
सेठजी इशारेसे क्या कह रहे ? तो लड़के लोग बोले--पिताजी यह कह रहे है फ्रि भेरे पास 
जितना जो कुछ घन था वह इन भीतोकी चिनाईमे खर्च कर दिया, श्रव मेरे पास दान पुण्य 
करनेकों कुछ घन रहा नही । भ्रब देखिये--लड़कोकी ऐसी बांत घुनकर सेठके दिलमे कितनी 
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बडी घोट पहुच रही होगो, पर क्या करे, बोल सफनेरो लाखार धा। मो ऐसी कठिम 
स्थिति होती है लोभ दशामे । धर्मार्थ घव ख्ने करमेके परिणाम कदावित्‌ हो भी जायें दो भी 
नही लगा पाता । ये सत्र बातें लोभवश होती है ऐसा निवेको जन समभते है, इसलिए वे 
लोभकषायका परिहार करते है। जितने भी पाप होते हैं उन सबका जनक हैं लोभकपाय । 
श्राज छोटेसे लेकर बड़े बडे राज्याधिकोरियों तक जितने लोग दुखी नजर ग्रा रहे उन सबका 
कारण है लोभ कपाय । इस लोस्कपायसे निवृत्त होनेमे हो श्रपनी भलाई है । इस ३४३ 
घनराजू प्रमाण लोकके न कुछ वरावर जरासे हिस्सेमे कुछ लोगोक्ते बीच श्रण्नी इज्जतकी 
चाह करके क्‍यों व्यथंमे फिजूलकी बातोमे लोभ किया जा रहा है ओर प्रपने श्रापको घस 
ससारमे जन्म मरण करते रहनेका पात्र बनाया जा रहा है । इन बाहरी व्यथकी बातोसे अपने 
चित्तको हटावें, एक अपनेको अ्रपनेमे देखें श्रौर एक इस ही की घुन वन जाय कि मुझे तो 
श्रपने श्रापको विशुद्ध करना है, संत्तारको क्या निरखना ? ऐसा महान कार्य कर जाने वाला 
पुरुष घन्य है । 

लोभ विधाय विधिना बहुधापि पुस. सचिन्वत्तः क्षयमनित्यतया प्रयात्ति । 

द्रव्याण्यवश्यमिति चेतसि सनिरूप्य लोभ त्यजति सुधियों घुतमोहनीया ॥५१॥ 

लोभवश संचित किये हुए हष्यका भी पनित्यपता होनेसे अवश्यंभावी नाश --यह 
मलुष्य लोभके वश होकर नाना उपायोसे घनका उपाजेन करता है, फिर भी द्रव्य तो ग्नित्य 
है ही, इस कारण अवश्य ही एक न एक दिन नष्ट हो जाता है, इस कारण मोहके फंदेसे 
बचनेकी इच्छा रखने वाले लोग सदा लोभपे दूर ही रहनेका प्रयत्त करने है । प्रपते जोवनमे 
देखो क्या-बया बातें गुजरी, कैसी-कंसी स्थितियोके प्रति लोच क्रिया ? बच्चे थे तो इन बच्चों 
' ही देख लो किस किस जगहमे किस-किस बातमें लोभ बना रहता हैं । यही बात हम 
श्राप सबकी थी । बडे हुए, जवान हुए तो लोभकी, तृष्णाकी, मोहकी पद्धति दूपरी बन गई। 
बडे हुए, धन कमाया, पद्धतियां बदल गई | लोभके विषय बदलते जाते हैं, बूढ़े हो जाते तब 
श्रौर कुछ दिखने लगता । तो सारा जीवन विक्रारके प्राश्नयमे हो गया, स्वभावका पाश्रय 
इस जीवने कब किया, कितना किया, यह परीक्षा करनी चाहिये | यह सारा जगत्‌ मायास्व- 
रूप है । इस मायामय जगतुऊों ग्रहए करनेका, पकडनेका कोई भला फल नहीं प्राप्त होता, 
उल्टा पाप बध है । ससारमे अ्रमण है, अपने आपके स्वरूपको देखिये तो केवल एक चैतस्य- 
मात्र अमूर्त सबसे निराला, इसका क्या मतलब है भ्रन्य पदार्थंसि ? वस्तुस्वरूप ही ऐसा है 
कि किसीको किसीसे कुछ मिलता नहीं है, सब श्रपने स्वरूपमे परिणमते है, तो एकका दूसरा 
कुछ लगा क्या ? अपने भ्रापके बारेमे विचारें, जिस भवमे उस भवके पड़ौसी, कृठ्ुम्बी जन, 


शायक ८ २ २१६६ 
मित्र जद उनमे प्रीति की, पर श्राज उससे कुछ फायदा मालूम पड़ रहा है क्‍या ? तो इस 
भवमे भी कुछ वर्षोकी बात है, प्रनुराण चल रहा है, मगर मरण करनेपर इसकी भी कोएं 
प्रीति अगले भवमें पहुचेगी क्या ? कुछ नही । ' 

ग्रति मिकट देहका भी वित्ताश देखकर सर्व मश्वर भिन्न पवार्थसि मसता हाफ 
सहुज पवित्र शव चैतत्य सहाप्रशुका शरण लेनेका अनुरोध--देह भी इसका कुछ नहीं है) 
तेहु जड पौद्गलिक श्र कहाँ अपमूर्त आ्ात्मतत्त्व । इसका कुछ भी बाहर नहीं, लेकित भ्रज्ञाव 
ऐशा छाया है कि इस सायामय मतनुष्योंको लिरखकर ऐसी बात बत गई कि इसको उस माया 
की प्रीति चही छूटती । भीतर प्रकाश तो हो सही कि मैं सबसे निराला अत्यन्त भिन्न सत्‌ 
हैँ। इस हृष्टिका अभ्यास हो तो यह फरक सामने श्रायगा कि कोई कुछ कहे, उसका प्रपनेपर 
बुरा प्रभाव न होगा । इस मायामथ बढे हुए 'भोतिक जनोको, प्रतिप्ठित जनोंकों देखकर धन 
को या प्रतिष्ठाकी इसकी प्रार्काक्षा न बनेगी | केवल एक- ही धुन रहेगी कि में प्रपने श्वरूप 
को जाने और स्वरूपमे मग्न रहकर अपते क्षण सफल करू । जिसको लोभरहित चेतन्यमात्र 
श्राप्मस्वरूपका परिचय नही है वह अपनी श्रोरसे श्रघा रहता है श्लौर बाहर ही बाहर उसका 
सब कुछ निर्णय बना रहता है इससे मेरा महत्त्व है, इससे मेरी प्रतिष्ठा है। तो लोभवश यह 
जोव भव-भवसे दुःख प्राप्त करता है। समस्त दुःखोंसे छुटकारा पानेके लिये सहज पविध्र 
प्रूव चैतन्यमहाप्रश्ुकी उपासना रूप शरण ग्रहण करें| 

पिबतु बाह्मयघरधान्यपुरः सरार्था: संवर्धिता: प्रचुरलोभवशेन पंधा । 
कायोपपि नश्यति निजोयमिति प्रचित्य लोभारिसुग्रमुपहंति विरुद्धतत्व ॥॥८२॥ 
कायकी नशबरता भिन्ञता जावकर धन धान्यादि बाह्य पदार्थोकी घिन्एवरताका 


स्पष्ट निश्चय कर लोभपरिहार फरसेका फर्तेब्य--बाह्य घनन-धानन्‍्यादिक जितने पदार्थ हैं ये 
कितना ही लोभसे बढांये गए हो, लेकिन हैं तो पृथक ही श्रोर नष्ट हो जाने वाले । इसके नष्ट | 


ही जानेका श्राश्चयें क्या ? जब एकमेकसा लगने वाला यह शरीर भी नष्ट हो जाता है तब 
प्रन्य बातोके नष्ट होनेमे क्या श्राश्चरय करना ? देह क्या है ? श्राहार्वरगंणा जातिफ्े पुद्गल 
पिण्डोका समूह है, पर यह समूह इस तरह नहीं बच गया । जीवका सम्पक्क है, उस मिभित्त 
योगमे इस प्रकार शरीरकी रचना हुई | कभी यह काय था, कभी देह बना, श्रव घह शरोर 
कहलाता । वृद्ध लोगों: देहका नाम है शरीर, जवान लोगोके देहका नाम है पेह भ्ौर बच्चों 
के देहका ताम है काय । यद्यपि ये सभी शरीरके नाम हैं, लेकिन काय उसे कहते हैं जहाँ 
परमाणुवोका संचय हूं, देहू उसे कहते जहां संचित परमाणु बहुलतया एकन्रित ठहरे रहें 
प्लोर शरीर उसे कहते है जो जीणं-शीर्ण हो जाय । तो शरीर क्या है ? परमाशुप्रोंका श्राना 


न 
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झोर जाना । यह जहाँ हो रहा है वही ठो यह शरीर है, और स्पष्ट विचार कर लें । जैसे 
दूसरा जीव जब शरीर छोडकर चला गया तो उस शरीरसे ममतारहित होकर उसे मरघटमे 
ले जाकर जला देते है । तो शरीर और चेतन जब भिन्न है तब ही तो यह बात बनी । जिस _ 
शरीरसे प्रीति कर रहे उस शरीरका कुछ नक्शा शभ्रागे तो खीच लें कि यह शरीर ऐसा पडा ' 
रहेगा | सभी लोग पपने प्पने शरीरका नक्शा खोच लीजिए । जब मैं इस शरीरसे विदा 
होऊंया तो पडोसके लोग मिल-जुलकर इस शरीरको उठाकर मरघटमे ले जाकर श्राम लगाी- 
कर भस्म कर देंगे। तो इस भस्म किए जोने वाले शरीरसे ममता क्या करना ? हूं गुजारा 
कर रहे है जीवनका, पर यह शरीर श्रपना तो नही है | तो जहाँ शरोर भी श्रपना नही यह 
भी स्थिर नही रहता | तो बाहुरी धन धान्यादिक पदार्थोक्री तो बात ही वया कहना ? नष्ट 
होते है, भिन्न हैं, कभी स्थिर रह नहीं सकते । तो इन समागमोको विनश्वरता जानकर भीत्तर 
में लोभका परित्याग करना चाहिए । 
अविनश्वर प्रभिन्न अच्तस्तस्वसे विनश्वर भिल्ञ पदार्थोके सहो निर्शयमें ही लाम-- ! 
लोभीको लोग कब समझ पाते कि इसके पास भी धन है । जब कि उप्तका घन लुट जाय या 
किर उसके मरनेके बाद लोग समझ पाते कि देखों इसके पास इतनां धन था, पर यह उसका 
कुछ सदुपयोग न कर सका । न खुदके काम वह घन श्राया न दूसरोके उप्कारमे लग सका । । 
लोभी पुरुषके बारेमे एक कविने श्रलंकार रूपमे कहा है कि 'कृपणेन समो दाता मे भूती न 
भविष्यति? कज़ूमके बराबर न कोई दातनी हुप्ना, त है और न होगा । कैसे ? सो सुनो“-में 
तो वह उस घनका कुछ भी हिस्सा अपने लिए खर्च करता, बडी कज़ूसी करके खूब धन 
जोढता रहता, उममे से कुछ भी हिस्सा दुसरोके लिए भी नहीं खर्च करता, शअनन्तमे सब कुछ 
इक्ट्ठ[| दूसरोके लिए छोडकरश मरण करके चला जाता । (देखिये इसमे कृपशा व्यक्तिका उप- 
हास है न कि प्रषासा) तो भ्रपने बारेमे यह विचारें कि चित्तमे यह बात श्रायी श्रथवा नहीं 
कि ये सब पदार्थ मेरे स्वरूपसे श्रत्यन्त भिन्न है। प्रगर यह बात चित्तमे नही श्रायी तब वो 
व्यामोह कहलाया । उसे तो कोई मार्ग नही मिल सकता। वह तो जीवनभर दुखी रहता 
प्ौर मरणके समय दुखी रहता । तो द्रव्य, गुण, पर्यायके यथार्थ स्वरूपकी समझ करके यह 
निर्णय तो करना ही चाहिए कि मैं अपूते आ्रात्मा हु । मेरी शक्तियाँ सब श्रमू्ते है, उसकी जी 
परिणतिया है वे ज्ञान वर्शेन ग्रादिक् रूप है। इनमे बाहर मेरा कुंछ नही है । वास्तविक - 
- स्वरूप मेरा यह है । भले ही कर्मविपाक्रवश कल्पनायें जग रही है शोर कुछ परिस्थिति खराब 
चल रही है, फिर भी मेरा वास्तविक स्वरूप वो यह है । मैं श्रपने वास्तविक स्वरूपको देखू, 
बाहरभे जिसका जो होता हो सो हो, ऐसा भीवरमे प्रकाश भाये बिना जिंदगो निकल जायगी, 
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वुद्धावस्थ। थ्ला जायगी; म्रण काल प्रा जायगा, मगर वह कभी शान्ति श्रोर संदोषका प्रचुभव 
नही फर सकता | तो लोन कषायका त्याग कँस्के संतोष घोरण करन। यह मनुष्यका कर्तव्य 
है। श्ब इन्द्रिय घशीकरण नामका झधिकार कहते हैं । ह हू 
स्वेच्छोविहारसुखतो निवसब्नगानां भक्षद्वे किशलयानि मनोहराणि । 
प्ारोहणाकृशविनोदनबधनादि दतीत्वगिद्वियवशः समुपति दुःखं ॥८३॥ 
छज्ानसे जीदोका इच्ह्रिणसुखोकी श्रीर श्राकर्षण--इस समसारी जीवको इस शरीर“ 
झुपी हालमे प्रकट + खिडकियाँ मिल गईं, जिनके द्वारसे यह (कुछ जान पाता है । जैसे कोई 


' होल हो, उसके बीच पुरुष हो ग्रौर उसपे ५ खिंडकियां है तो उन खिडकियोंसे ही बाहुरकी 


वात बहू जान पायेगा कि क्या है तो ऐसे ही इस देह गृहमे स्पर्शन, रसना, छ्ाण, चल्ष क्ौर 
करो ये ५ खिडकियाँ मिली है । ईनके हारा यह . जीव कुछ जान- पादा है सो यह कलक है, 
वदि यह घर मिट जाये, ये खिडकि। नष्ट हो जायें, केवल प्रात्माराम रहे तो. यह तो छर्द, 
प्रदेशोंसे इस समस्त लोकालोकको -तीनों कांलकी बातोकोीं घानेगा । सो लोग इस कलंकपर ही! 
गे करते हैं | मेरा शरीर बढ़िया है, मेरी इन्द्रियाँ ठीक है, मैं इतता जानता हूं । यों प्रफ्णी 
चतुराई पर गबव॑ करते है । ओर है यह सब कलंक । ब्रात्मा तो सिद्ध भगवानके रामान अ्रयू् 
चेतन्यस्वरूप है । और स्वभाव देखिये--स्वभावमें ही समानता है सिद्धकी | पर्यायमें समानता 
नही है सिद्धकी | स्वभाव जैसा सिद्धप्रशुको है वैसा ही मेरा है। कोई श्रन्तर वहीं । जिस 
उपायस्ले प्रभुने प्रात्महृष्टि करके कर्सबंधनोसे अ्तोत दशा पायी- है उसी उपायसे हम शाप भी 
कर्मबधनसे छुटकारा पाकर परमात्म प्रवस्था प्राप्त कर सकते है। इस जगत्‌का कोई श्रणु 
भो रमणीक नहीं है कि जिसमे सन बहलाया जाय, जिसमे रमण किया जाय ऐसा जगतमे 
कुछ भो नही है । लोग कमेब्न्धनबद्ध हैं । श्रात्मस्वछूप्रका बोष है नहीं तो ये स्पर्शन श्लादिक 
इन्द्रियोका सुख चाहते है । कैसी प्रकृति है कि ये इन्द्रिय सुखोसे विराम नही लेना जाहते | 
स्पर्शन इन्द्रियक्षे विषयके मोहने त्वतंत्र चिहारी भोजी बनहस्तीकी विहम्धना--- 
इन इन्द्रियोमे सबसे श्रधिक कठिन प्रबल स्पर्शन इन्द्रिय है। जो इस जिह्वाकी वडी शिकायत 
चलती कि यह जिह्ठा इस जीवको बहुत परेशान करती है, इसको भिन्ननभन्न प्रकारके व्यक्षन 
खिलाये जायें, फिर भी कभी तृप्त नही होती, और बहुतता समय खराब हो जाता उन बि- 
भिन्न प्रकारके व्यपर- दे तनानेमे““पर उससे भी अधिक समय बरबाद होता स्पर्शनइन्द्रियसे 
सम्बंधित गपोडोमे । श्रौर यह स्पशेनइन्द्रिय संसारके सभी प्राणियोमे पायी जाती है, बाकी 
प्रन्य इन्द्रिया सभी दोबोके नही पायी जातो । तो स्पर्शन इन्द्रियके विषय हैं---बाहरमे तो है 
ड गर्मी प्रादिकका सुहाना, पर प्रान्तरिक विषय है विषयप्रसग, काम सेवन, मैथुन, इन 
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वश होकर एक हाथीका दृष्टान्त है कि वह हाथी जो जगलमे मनमाना मन बहलाता हुमा 
घूमता है श्रौर कमलके कोमल पत्तोको तोड-तोडकर खाता है, बडी मौजसे रहता है, ग्रव 
उसको पकडने वाले शिकारी लोग कया करते है कि कोई १५-२० फिटका लम्बा चोडा व 
८-१० फूटका गहरा गड़ढा खोदते हैं, उसपर बांसकी पतली पर्चे बिछाकर पृथ्वी जैसे रग 
चाले कागज उसपर डालकर पाट देते हैं । श्रौर उस बासकी पंचोकी भूठी हथिनी बनाते है। 
उस हथिनीसे करीब ५० हाथ दूरोपर उस हथिनीकी श्रोर दोडकर श्राता हुआा इसरा हाथी 
बनाते हैं, बस इतना भर काम शिकारी लोग करते है | श्रब॒ उस जगलका हाथी उस हथिनी 
को देखकर उसके प्रति राग करता है, स्पर्शन इन्द्रियके लोभमें श्राकर उसके प्रति श्राकषित 
होता है, साथ हो उप्त दूसरे हाथोको देखऋर उप्तके प्रति द्वेषभाव उत्पन्न हो जाता है, सो मैं 
पहले उस हथिनीके पास पहुंच इस भावनासे वह बडी तैजीसे उस हथिनीके पास पहुचता है, 
परिणाम कया होता है कि इस हथिनीके पास पहुचते ही उस गड़्ढेमे गिर जाता है । बादमे 
कई दिन उसे भूखा-प्यासा रखकर जब कि वह एकदम शिथिल हो जाता है तब एक मार्ग 
बनाकर श्रकुश लेकर उस हाथीकों वे शिकारी लोग श्रपने वशमे कर लेते है । फिर उस 
हाथीपर सवारी करते हैं, बोकफा ढोते है, उसपर अंकुशके कितने ही प्रहार करते रहते है । तो 
देखिये वनमे स्वतत्र विहार करने वाला वह हाथी एक स्पर्शनइन्द्रिवके वशीभूत होकर कितने 
ही दुःख पाता है | ऐसा ही दु ख श्रन्‍्य पशु पक्षी मनुष्य श्रादिक सभी पाते है । तो श्रब इस 
स्पर्शनइन्द्रियनन्य सुखसे विराम लेना चाहिए । इन इन्द्रिय सुखोकी श्रसारता अ्रपनी दृष्टिमे 
रखें प्रौर वास्तविक बात समर्भें ताकि उन इन्द्रियसुखोमे प्रासक्त न हो और अपने सहज 
प्रात्मस्वहूप उस सहज ज्ञानानन्दमय अतस्तत्त्वका अनुभव बनाये जिसमे श्रलौकिक ग्राननन्‍्द 
प्रकट होता है । 

तिप्ठुल्लेषतिविमले विपुल॑ यथेच्छ सौख्येन भीत्तिरहितो रममाणतचित्तः | 

गुद्धो रसेषु रसनेन्द्रियतोइतिकष्टं निष्कारणं मरणमेति षडीक्षणोउ्त्र ॥८४॥ 

रसनेन्द्रियविषयके व्यामोहमें मछलीका प्राणघात--रसनाइन्द्रियके वश होकर 
मछली ढोमरके द्वारो जलमे डाली हुई उस बशीमे कठ फसाकर श्रपने प्राण गंवा देती है । 
मछली तालाबके साफ स्वच्छ जलमे मनमाने किलोल किया करती थी, जैसा चाहे उलटती- 
पलटती थी, खूब प्रानन्दसे जलमे रहती थी, उसे कोई भय ही नहीं । उसका चित्त उस जल 
में खूब रम रहा था, ऐसी वह मछली जब रसनाइन्द्रियके वशमे हुई ओर मासपिण्डके लीभसे 
लोहेके फदेमे श्रपना कठ फसा लेती है तो बस वह तडप-तड़पकर मरणको आात् हो जाती है 
श्रोर मांसलोलुपी लोगोके भोजनकी सामग्री बन जाती है। वैसे मछलीको लोगोने सग्रन माना 
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है । कही-कही तो अक्षय तृतीयोके दिन ढोमर लोग कुछ जलमे मछली रखकर घर घर 
दिखाने जाते झोर लोग उन्हें कुछ उस दिखानेके एवजमे द्रव्य देते । भ्रौर श्रापके सोलह स्वप्नों 
” में भो मछली दिखनेकी बात श्रायी है। मछली एक दयापात्र प्राणी है वह किसीका कुछ 
बिगाड़ नही करती । मगर शिकारी लोग थोड़ेसे मांस पिण्डका लोग दिखाकर बड़ी निर्देयता 
से उस मछलोके प्राण हर लेते है । 
रसनेन्द्रियविषयव्यामोहमें ्राबाल वृद्ध सबफी विडम्बबा--भैया ! यह तो मछलो 
की बात है। सभी प्राणियोमे यही बात देख लो । श्राप सब भी श्रब तो बड़े हो गए, पर जब 
बच्चे थे तो क्या करते थे ? श्रगर श्रापके हाथसें मोन लो कोई जलेबी छुडा लेता था ठो 
झाप जमीनमे लोट लोटकर खूब रो रोकर घर भर देते थे । तो छोटे छोटे बच्चोको भी यह 
रसनाइन्द्रिय सताती है । फिर बडे बूढ़े लोगोका तो कहना ही क्या ? एक इस रसनाइन्द्रिय 
के लोभके कारणा नागा प्रकारके व्यञ्जन बनाये जाते है । हमे तो ऐसा लगता कि अन्य देशों 
से भी प्रधिक व्यञ्जन सामग्रियाँ श्रापके इस भारत देशमे बनती है ।.एक एक चीजकी सेंकड़ों 
किस्मकी चीज ले लो, ऐसे ही सभी चीजोको सैंकड़ो तरहुकी चीजें इस भारत देशमे बनती 
हैं। तो ये सब एक इस रसनाइन्द्रियके वशीभूत होनेके कारण ही तो बनतो हैं । इन मनुष्यों 
का कितना ही समय व्यर्थ जाता है एक इस रसनाइन्द्रिय सम्बंधो व्यर्थंकी बातोमे । इसफे 
श्रतिरिंक्त श्रन्य बातोसे भी व्यर्थ समय जाता । श्रगर इन मनुष्योको श्रन्य कोई बड़ा काम न 
करनेको पडा हो दृकान घध। श्राढिकका तो यो ही बंठे बैठे उनका चित्त कितने ही तरहके 
भोजन बनाने खानेमे लगा रहेगा । 
रसनेन्द्रियविषयष्यामोहमुलफक हठको विडस्थनाका एक हश्ान्त---कोई एक मास्टर 
मास्टरनी थे । एक दिन इतवार पड़ गया, छुट्वरीक दिन था हो सो दोनोंमे सलाह हुई कि 
ध्राज तो कोई नई चीज बनाकर खानी चाहिये, क्योकि रोज रोज वही वही खाना कम श्रच्छा 
लगता। प्रन्य दिनोमे कोई नई चीज बनानेका मोका भी नहीं मिलता । भ्राखिर कौनसी नई 
चीज बनाई जाय, सो सलाह हुईं कि श्राज तो मंगौडी बननी चाहिए । ठोक है श्रब मोस्टर ने 
मंगोड़ीसे सम्बंधित सारो सामग्री बाजारसे खरीदकर घर पहुंचा दिया श्रोर मास्टरनोने बड़ो 
__ विधिसे मगोड़ो बनायी | वे कुल मंगौड़ी बनी गिनतोमे २१ (इक्कीस) । दोनो ज॑ब खोने 
देठे तो मास्टरको १० मगौड़ी परोस दिया झ्लौर श्पने लिए ११ रख ली । तो मास्टर बोले- 
११ तो हम खायेंगे, क्योकि हमारा परिश्रम श्रधिक रहा, मास्टरनीने कहा--नही नही, परि- 
श्रम हमारा भ्रधिक रहा, हम ११ खायेंगी । तो दोनोमे यह तय हुम्मा कि श्रच्छा दोनो, ही 
मोन लेकर बैठ जायें, जो पहले बोल देगा उसे १० ही खानी पड़ेगी । ठीक है । श्र वे 
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परने झन्दरको सकल लगाकर मौन बंठ गए । दोनो ही इस हठमे थे कि ११ तो हम 
बिग.) एस हठमे दि-रात दोनों ही व्यतीत हो गए | आखिर दोनो भ्रुस्े तो थे ही, पर 
हुंठ दोनोकी तेज थी । जब तेज भूख बढ़ी तो दोनो ही जेद गए । यहाँ घ्क कि दो तीन दिन 
गलील हो गए, पर दोचोने लपनी हुठ दे छोडी । उधर जफ विद्वाधियोने देखा कि मास्टर 
शाम्टरदी दोनों ही दो-तीत दिनसे स्कूल नही श्र! रहे तो उसकी चर्चा फैली / लोग उनके 
दाश पर गए, किवाड़ फाडकर घरके पन्दर पते वो दया देखा कि दोनो भरे जेसे पड़े थे । 
जीमोने यही समझक्का कि ये दोनों मर गए, श्रव इन्हे श्मशाद पहुचायें । पर दो श्रर्थी बवानेकी 
प्या जरूरत ? एक ही पर्थीपते दोनोफ़ों रखकर पहुचा दिया ज्ञाय | श्राजिर दोगोको ही प्रर्थी 
मे रखकर तथिकर श्मशानमे पहुचा दिया । वहां उनको जलानेके लिए चिता बनी, उस श्रथी 
को खोलकर वोनोको एक हो चितामे एक क्ाघ लिटा दिया और चितासे श्राग लगाने ही वाले 
थे कि इतनेमे उस मास्टरनीकों दया आयी कि देखो व्यर्थ ही एक इस हृठके कारण हम दोनों 
फे प्राण जा रहे, स्नियोका हृदय तो कोमल होता ही है शो वह श्रपतती हुठ छोडकर बोल 
उठी--अश्रच्छा तुम ११ खा लेना, हम १० ही खा लेगी ! सब उस दिन बलाने याले लोग 
की कुल २१ (इक्क्रोर) ही गए थे, सों उस मास्टरनीकी आ्रावाज सुनकर सभी गिनने लगे 
कि श्रपन सब कितने है ? तो देखा कि २१ है । सो यह समझे कि ग्रह चुडेल (भूतनी) तो 
हुम लोगोमे से १० को खानेको बोल रही श्रीर इस भूतको ११ खानेको कह रही, सो वे सभी 
के सभी डरकर बहांसे भग गए । बादमे वे मास्टर भास्टरनी भी घर गए । तो बात यहाँ 
यह समझता कि एक इस रसनाइन्द्रियके लोभमे श्राकर ये प्राणी न जाने क्रितने-कितने कष्ट 
सह लेते है । यदि इन कष्टोस बचना है तो इन विषयोसे प्रीति न करें और अपने दास्तविक 
स्वकृूपको निरखकर अलौकिक आनन्द प्राप्त करें। 
नानातरुप्रसवसो रभवासितागो श्रारणद्रियेण मधुपोी यमराजबिष्णाय । 
गच्छत्यशुद्धमतिरत्र गतो विशर्ति गधेषु पद्मसदत समवाप्य दीन* ॥5५॥॥ 

प्रापोन्द्रियविषयवशीभृत अम्रक्षों प्राणघात--संसारके प्राणी इन्द्रियके विषयोके 
घश होकर प्रपना प्राणघात तक कर डालते हैं, यह बात इस प्रकरणमे कही जा रह्दी है | 
जीवका स्वरूप तो केवल जाताहष्टा रहनेका है | केवल जाने, देखे । प्रात्मस्वभावसे केवल 
प्रतिभासमात्र है । यह मैं प्रकेला स्वय प्रानन्दस्वरूप हु। इसमे न विषयकी बेदना है, थे 
सांसारिक कोई कष्ट है । इसका स्वरूप कष्टरहित है, किन्तु जिसको -श्रपने स्वरूपकी सुध नहीं, 
किसी कारण अपना अलौकिक आनन्द पा सकता नहीं तो वह विषयसुखोकी ओर ही श्राक- 
घित्र होगा । पल्लाणेच्दरियके वश होकर बहुत प्रसिद्ध बात है कि भ्रमर कमलके पत्तोके भीतर 
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दबा दबा अपने प्राण खो देता है । अमर अनेक पुष्पोके पराग लेकश जीता है | जिसके सारे 
श्रंग सुगधित रहते है वह अमर शामके मम्य किसी फूने हुए कमलके बीच बैठ जाता है प्रोर 
कमलकी सुगंधमे मस्त हो जाता है । कैंमलका ऐसा हो स्वरूप है कि राधिमे कमन बढ हो 
जोता है, कमल बंद हो गया भंवरा उसीमे ही बंद पडा है उस भंवरेमे एननी शक्ति है कि 
किसी काठमे लग जाय, तो उसे भी छेंदकर निकल जाता है, मगर विषयोके लोभमे वह 
फमलके पत्तोकी नहीं छेद रहा और उप्ती कमलमे उसकी घुटन हो जाती है । श्वास खत्म 
हो जाती श्लौर मरा हुआ्ला पाया जाता अथवा कोई राचिकों हाथी श्राये ओर यो ही फूलके 
साथ उसे चबा जाये । तो देखिये ध्रारोन्ट्रि के वश होकर ये अमर अपने प्राण खो देते है । 
यहाँ मनुष्योमे भी देखिये--प्राणेन्द्रियके लिए इत्र लेना, फूल लेना, ये कोई खास जरूरी 
है क्या ? स्वच्छ पवन है, उससे हो जीवन चलता है, मगर विषयोका लोभ ऐसा लगा है 
कि कोटपर इच्च लगायेंगे, कानमें इत्र खोसगे, (#कैमे लगायेंगे, फूलोके सुगधित गजरा माला 
पहनेंगे, क्योकि फाल्तुके विषयोफा व्यामोह होता है । फल यह होता है कि उसकी बाह्यमे 
ही दृष्टि रहती है | आ्रात्माका जो सहज स्वरूप है केवल चेतन्यमाश्र उप्त रूप अपनेको बना 
सके यह उसके बुद्धि नही बनतीं । यह बहुत्त बडी त्रिपत्ति झपने आपके स्वरूपको ते 
जान पाऊंँ प्रौर बाहरी-बाहरी पदार्थेमि ही रमझा करूँ । 

सज्जातिपुष्पकलिकेयगितीव मत्वा दीपाचिप हतमतिः शलभ।॥ पतित्वा । 

रूपावलोकनमना रगणोयरूपे मुग्धोडवलोकनवश्ेन यमास्यमेति ॥5६॥ 

चक्षुरिसद्रयविषयवशीभुत पतग्रेका प्रायधात--चक्षुइन्द्रियके वशमे होकर यह प्राणी 
न जाने कितनी ही विडबनायें पाता है । मनुष्योणे ही देख लो, ऐसे-ऐसे गरीब लोग जो 
रिक्शा चलाकर उदरपूति करते है उनको भी सिनेमा देखे बिना चैन नहीं पडती । घरमे चाहे 
कंसा हो गुजारा करता पडें, मगर घक्षुइन्द्रियके विषयोके तीन लोभी है ॥ जो स्त्री पुरुष पर- 
स्परसे एक दूसरेके रूपको निरखनेमे व्याकुल रहते है उनका वह फोकटका काम है । उससे 
उन्हे लाभ कुछ नही मिलता, केवल समय ही बरबाद होता है। घक्षुइन्द्रियके क्श होकर 
पतिंगे दीपकके लौ पर गिर जाते है श्रोर श्रपना सर्वेस्व सर्मपित क्षर देने हैं। बताशो विषय 
प्यामोहका इससे बडा क्या उदाहरण होगा ? पर्तिगा दीपकमे पडेगा तो मरेगा, मगर दीपक 
के प्रकाशका रूप उसे इतना सुहाता हैं कि वह दीपकपर गिर जाता है। जो श्रपने त्राणोक्षे 
विनाश्का कारण है उसके तो निकट ही ने जाना चाहिए और प्रायः करके सभी कीडे और 
वे ही पतिंगे धन्य कोई कारण ऐसा ग्राये कि जिसमे प्राणघातकी सम्भावना है, तो वहाँ कभी 
ने जोयेंगे, मगर दीपकका राग ऐसा लगा है कि जहाँ जलता दीपक दिखा वहाँ ग्रपना सर्वेस्व 


६द्र्फ युभाषित रत्वसंदोह प्रवचन 
समर्पित कर देते है। उनके घज्ञान है, वे दीपककी शिखाकों मानों बड़ों ऊँदी जातिके पुष्प 
की करी समझते हू । अम भी है उनके, क्योकि पत्तिगे पुष्पोपर मडराया करते है । दीपकको 


बाप ४ के 
लो बो डकीफ 


कब 
++ 


कई पुष्णयाली धमक रखा, उस्तठो रमणीक रूप समक रखा तो मानों उसको 
देखनेकी पघ्छासे दे उनमे बैठते है और पैठते ही तत्म हो जात हैं, सपने ग्राण खो देते हैं । 
इतिहारासे मजुष्योकी भी बहुतसी विडस्वनावें पठनेड़ो मिलती है प्रुराणोस | कोई राजपुश् 
द्िझ्ी कन्यापर या किसी सेठवघृऊ़े रूपपर मोहित हो यया, भोजनपाव छोड दिया, लोग मनाते 
तंगे, व रे रगा-छ पे विडम्बनायें हुई", तो पल्लुइन्द्रियका विपय जिमके लगा है श्रौर 
गाषादी सछहुणयद २५ उही हैं उत जीभोफों बहुत बड़ी विपत्ति है वे प्पने उप्योगकों स्वत 
९ <'खवी रहा करते है । 
दूबवाकुराणनसयृद्धवपु, कुरग” क्रीडन ये वनेषु हरिधीभिरसोां विलासी । 
अ्रव्यंतगेपषरवटत्तमना: बराक: श्रोत्रेंद्रियिण समवतिमुख प्रयाति ॥5ज॥। 
झछर्णोष्द्रिथविषयवशीश्षुत घ्ग एवं सपोक्ता वगीकरणा- वरोन्द्रियके विषयोके लोभमे 
हिरण, हिरणी, सर्व श्रादिक शिकारियोके चगुलमे फम जाते हैं । शिकारी लोग क्या करते हैं 
कि कोई बीन श्रादिक बाजोंका मघुर सगीत बजाते है श्रौर उस सगीतकों सुननेके लिए हिरण 
छहिरणी, सएं प्रादिक पात गा जाते है, विषयोका ग्राकर्पण ऐसा है कि ने ग्रगल-बगलका भय 
कुछ नहीं देखते श्र उस विषयपर हो भ्रपने आपको सौंप देते है । तो अच्छे संगीतकी ध्वनि 
सुचकर हिरण, हिरणी, सर्प श्रादिक पास श्राये तो वे इततनां मस्त हों जाते कि सब कुछ भूल 
जाते प्रोर'शिकारिप्रोके द्वारा पकड लिए जाते हैं, शिकोरियोके वशमे हो जाने है । मनुष्यों 
को भी देख लो, जिनको राग रागनीका शौक लगा है वे ग्रपना तन, मन, धन, वचन संब 
कुछ खोकर, समय भी खोकर उन्ही विम्रयोमे लग जाते हैं। फन क्‍या मिलता ? समय व्यथे 
गया, उपयोग खराब हुमा भ्रौर प्ात्माकी सुधसे दूर हो गए। तो कर्णोन्द्रियके विषयोके ग्श 
होकर ये ससारी प्राणी अपने प्राण तक गवा देते है श्रोर श्रपने जीवनको बरबाद कर देते है। 
एककमक्षविषयं भजताममीषां संपय्ंते यदि कृतातगृहातिथित्व । 
पचाक्षयोचररतस्य किमस्ति वाच्यमक्षाथंमित्यमलधीरधियस्त्यजंति ८८॥ 
पचेन्द्रियविषयवशीभरुत मनुष्योंकी दुदंशा--श्रभी उक्त छदोमे एक एक इच्द्रियोके वश 
हुए संसारी प्राशियोकी दुर्देशा वतायी है, वे श्रपने प्राण तक खो बैठे । अब जो पचेच्द्रियके 
विषयोगे लीन है ऐसे मनुष्योकी स्थिति देखियिे--ये किस विषयसे विरक्त है, स्पर्शनइच्द्रियके 
विषयोमे अत्यन्त व्यामुग्घ है, रसका भी लोभ है । फाल्तू होनेपर यह धारोन्द्रियके विषयोमे 
भी लगता, चक्षुइन्द्रियका भी लोभ, करन्द्रियमे भी व्यामुग्ध भर मनके विषयका तो _प्रतीव 


आओ 


जंगाका पिरसा 


का 


गाधा घ8 १६६ 


व्याधुग्ध है । जो सम्पर्क मिला है इनके बीच हमारी बढ़ाई होनी चाहिए; इनमे हमारा नाम 


- प्रधान रहना चाहिये या मेरा सम्मांच रहे, अन्य लोग सेरे विनयमें रहे, यो ने जाने किस-किस 


धर्म 
>> 


प्रकाशकी मनकी विडम्बनायें चलती है जो कि एक सूढ़ता मरी है। यह मनक्ा विषय है। 
तो यह मनुष्य पल्चेन्द्रियके विषयोका लोथी औऔऔर सबके विषयोका लोगी है, तो ये श्रवश्य ही 
नह अए हो रहे हैँ, सारा जीवन क्रिरकिरा हो रहा है। बडो-बडोपर हष्टि डाल लो जो ऊँचे 
कहुलाते । धतमे कहो, इज्जतसे कहो, राज्याधिकारमें कहो, वे अब भी निरन्तर अशाच्त शौर 


. कदालित्‌ उनका पतन हो जाय, पद छूट जाय तो वहा ग्रौर भी शशोौन्ति । सर्वत्र अशान्‍्त हो 


रहे थे मनुष्य, उसका कारण यह है कि भ्रएना प्रवली सहुज एकत्व विभक्त जो चैतन्य प्रति« 
थास मात्र स्वछप है उसमें अतुभव घही बयाया कि मैं यह हु। यह जगत माया है, ऐसा 
उनके निर्णय नही हो पाया, इस कारण दुःसखी होते है । यदि इस हृश्यमान सर्व॑ जगतको, 
अपने शरीरको, अपने वर्तमान परिणामोको, इत सभीको मायारूप जानने लगें औशण यह जानें 
कि इस मायाका स्रोत तो एक अद्ेत बह्मास्वकूप सहन परमात्मतत्व है, वहीसे तो यह सब 
प्रकंट होता है । इसी बातकों हष्टिमें रखकर तो सुष्टिकर्ताकी बुद्धि हो गई, श्रपत्ती सारी सृष्ठियों 
का स्रोत तो यह चैतन्यस्वरूप है। उत्त स्रोतकी सुध नहीं है ब्लौर मायामे लग रहे है 
तो उनको सर्वत्र भ्रशान्ति रहती है, जिसे जोवनमे शान्ति | चाहिए उसे विषयोपते विरक्त रहना 
कंतंव्य हैं । 

दंतीद्रदंतदलतैकविधी समर्था: संत्यश्न रोह्मृगराजवधे प्रवोणा" । 

ग्राशीविषी रमवशीकरणेपि दक्षाः पंचाक्षनिर्जेयपरास्तु न सति मतर्या, ॥८६।। 

हस्तिराज एवं सिहोके बधयें शुरु बीए पुरुषोक्ती भी विषयविजयमे असमर्थता-. 

ऐसे मतुष्य बहुत मिलेंगे वीर जो बड़े-बडे हस्तियोंके दतकों तोड देनेमे समर्थ है, मगर वे 
मनुष्य पचेन्द्रियके विषयोपर विजय प्राप्त करनेमे समर्थ नहीं हैं। इतनो बल पाया कि हस्तियों 


' की घक्‍लको ठिकाने लगा दें, पर प्रपने श्रापके श्रवलको ठिकाने ही लगा सकते । ये एइन्द्रिय* 


विषय, इसकी धुत, इनका राग जिन पुरुषोके लगा है वे कायर है श्र कभी भी वे शान्तिका 
 अ्रचुभव नहीं कर सकते । ऐसे-ऐसे भी घोर पुरुष मिलेंगे जो क्रूर सिहके वध करनेमे भी प्रवीण 
है, पिहसे कुश्ती भी लड़ेंगे, उसका मुख चोर दें, उसकी भुजाग्रोको वीर दें, इतनी ,भी शक्ति 
रखने वाले बोर पुरुष है, मगर वे पल्चेन्द्रियके त्रिवयोपर विजय प्राप्त कर ले यह उनसे नही 
बन पाता । श्रव इससे जानें कि एन्द्रियके विषयोका जीत लेवा कितनी बडी बीरताका कार्य 
है । हुम श्राप सबको मोक्षमार्गसे प्रगतिके लिए बहुतसी श्रथ्री श्रधुरी बातें है जिनको पार 
करता है । उन सबके पूर्ण होनेका उपाय तो एक हो है--निविषय, निविकार, निज सहज 


१७० पुआाषित रत्नसंदोह प्रवर्शनन 
चतण्यस्वभाषस्े मैं यह हूँ ऐसा प्रमुभव रखना थह एक ऐसी श्रौषधि है कि इसके बलपर यहु 
सर्व संकटोसे हूद हो सकता है । तो प्ण्ने लिए कितना कार्य पडा है घमंपालनके लिए भ्रभी 
हम फितनों दूर है. यहाँ भी जानें, उस दुरीको हटायें और प्रपने आपके भगवानके निकट 
प्रार्थे । जिन्‍्टरोने पञज्चेन्द्रिके विषयोपर विजय किया उनसे स्वानुभूतिका श्रानस्‍्द मिल जाता 


है । 


कक 


विले सपंशजोकों बन्धनमे परने याले पुशषोके भी विषयबिजयक्षी प्रक्षमता--ऐसे 
बढ़े-बडे धौर पुरुष हो गए जो ट्े कठिन विधैले सर्पोको भी वशमे करनेमे दक्ष हैं। जो सप॑ 
एक वार भी उस ले तो मृत्यु हो जाय, ऐसे भयकर है, उन सर्पोको वश छरनेकी सामथ्य॑ है 
मलुष्योगे प्रौर करते है, किन्तु पचेन्द्रियके थ्िषयोपर विजय पानेमे सम नहो हो रहे । देखिये 
घधंपालनके लिए मूल प्रेरणा अपने श्रापके प्रन्दरसे होनो चाहिये । बैठे है, #पडे हैं, रोगमे भी 
हैं, पर ऐसा प्रपने शापके स्वरूपका विचार करना चाहे तो किया जा सकता है । मैं क्‍या हु ? ु 
यह बाहा जयत्‌ सब माया है । इस मायासे सुझे कुछ लाभ न मिलेगा । इसमे जितना ही ,, 
उपयोगको फतताया जायगा उतनी ही श्रड॒चनें बढती जायेंगी। प्रायः सभीने अनुभव किया । |, 
कोई २० घाल पहले सोचता होगा कि इतना कार्य हो जाय, फिर मेरेकी कोई उल्कत ने 
रहेगी शोर धर्मदष्टिमे ही फिर सारा समय लगाऊंगा, पर होता क्या कि जब उतना कार्य पूर्ण ' 
दो जाता तो उल्क्रव और भी बढ जाती है, छुटकारा नहीं मिल पाता । तो यह माया ऐसी, | 
घोज है कि जिसमे फप्नेपरः$ दिवेक सब हुर हो जाता है, तिसपर भी उपाय तो एक ही है ! 
जैसे कोई चीटी भीतपर चढती है तो वह कुछ दूर चढने पर गिर जाती है, फिर चढती है, 
फिर गिर जादी है, यो कितने ही बार बढती श्रौर गिरती है, फिर भी चढना नही छोडतो । 
आखिर एक समय वह शआ्राता है कि वह चीटी ऊपर बढ़ ही जाती है, ऐसे ही हम आप बार- 
वार चिगते है इन विषयसाघनोमे उपयोग देकर लिसपर भी कतंव्य कया है ? बथा यह जान* 
फर कि जब दिय जाते हैं तो प्रब प्रशुका क्या सहारा करें ? ऐसा हो ही जाता है, ऐसा कोई 
बिणार फरे तो बह तो गया अपने कामसे । 

जर्व घाहिफ फर्तव्योंका प्रयोजन ज्यभावए्टि--छितवी भी स्थितियां बुरी प्रायें, पर 
फर्तव्य एक ही है कि पपने प्रध्िकार चैतन्थस्वरूपकी हृष्ठि करना कि मैं नो यह हू वास्तवमे, 
जोर हू वास्तवमे निम्मित्तनैमिश्तिकके परिचयकी बडी कुपा है, जिसके बलसे स्पष्ट जचता है 
फि में थो एस एयभाव वाला है, विकारको वे निमित्तके खातेमे बोल देते हैं | ये मेरे स्वरूप 
बही है, ये निभित्त पाकर हुए हैं। तो ऐसा योग है, दो जाता है, मगर मेरे स्वरूपकी चीज 
छो मही ! में स्वरूपसे भ्रविकार हूं, ऐसा हृढ भिर्णीत हो जाता है। तो कतंन्य यह है कि 


स्वाध्यायरे, सत्संगण, तत््वचचसि, ध्यान, एकान्तसे, मननसे अपने आपको ग्पने स्वछपसे 
हिहास्नेका प्रभ्यास बढाना बाहिये। यह ही धन्‍्तः प्रकाश हमको मददगार बनेगा कि हल 
विषयोके त्यागसे सुगमता होगी श्ौर प्रासावीसे त्याय सकेंगे । तो इस दुर्लभ मानवजीवनकों 
पाकर बिलक्का) काम करनेकी दानिये । जो कार्य पशु-पक्षी भी करते है उन कामोको दोहराने 
की उप्तनग न रखें । बाल-बच्चोसे मोह तो ये पशु पक्षी थी करते है | कोई उन्तका बच्चा 0जर 
जाय तो वे भी रोते है, कई-कई दिवको खागा पीया भी छोड देते है | यहाँ भ्रगर मतुष्य 
होकर वही काम किया तो उनमे और मदुष्योमे फिर फर्क बया रहा ? पेट पशुन्‍पक्षी भी भरते 
भीर शात-दिन उस्मीकी धुन रखते । अगर बसा रो काम मलुष्योने किया तो कर पशु पक्षियों 
से और मनुष्योमे श्रावर दया रहा ? तो पशु परक्षियोकी दि निरब्तर खानेन्‍पीनेका हरी 
प्रोग्राम रखनेकी घुन न होनो चाहिए ! सभी विययोमे यह हो बात है । इन विषयोस छिरक्त 
होकर शपने वास्तविक स्वरूपकी ओर हृष्टि रखनी चाहिए कि मैं तो यह हू, मेरा बाहुए 
कुछ भी नही है । न कोई चेतन पदार्थ भ्रेरा है न अवेतन, देह भी मेरो नहीं। तो ऐसे 
प्रत्वरग निर्णेयके साथ इन विषषोका परिहार करना योग्य है । 
ससारसागरतिरूपणबत्तचित्ताः सतो वदति गधुरां विषयेपसेवा । 
ग्रादो विषाकसमये कटुका तिरतांत किपाकपराकफलसुक्तिसिवानिमाजा ॥॥६०७ 
विषयोदभोगका परिशान प्रति कहु--जों पुरुष सतारकी वास्तविक श्रवस्थाका 
निरूपण करने वाले है वे ख़ुन बतलोते है कि ये विषयथोग इन्द्रापनत फलके समाद देखनेमे 
बढ़े सुन्दर और खानेमे बडे मीठे (मधुर) विदित होते है, परच्तु अच्तमे महायु कठुक फल देने 
वाले है ! जिस पुरुषको जितना समागम मिला, जितनी सुविधा मिली उसके श्रतुप्तार वे भोग 
भोगनेकी बडा सस्त। समझते है | कुछ भी दुविच्यर बताना उनके लिए बहुत सस्ता लगता 
है, मगर ये भोग जो सुविधा पानेपर सर सस्ते लग रहे इनमें उलभनेका परिणाम बडा कठुक 
फूल देगा । ससारभे जो जीव दिख रहे है यहु किस बातका फल है ? बस विषयोमे आसक्त 
होनेका फल है | विषयोमे वे ग्राधक्त क्यो रहे कि. उनको अपने शात्माकी सुध न थी । कुछ 
ने कुछ जानना प्रौर सुख मातना यह जीढकी प्रकृतिसे पडा हुमा है । प्रद सहो ज्ञाच नही 
जगदा तो विपरीत ज्ञानमे ही लग रहे है श्रोर उनको ग्रात्मीय ब्राननद बही मिलता है तो वे 
छिषयोके श्रानन्दमे रहते है, किन्तु सुख श्र ज्ञान यह जीवकी प्रकृति है । तो जब छुडके 
एशहपका परिणय नहीं, जो झ्ानन्दका प्रदचुभव चही कर पाता वह बाष्मम्रे लगेगा ही । तो ये 
' विषयसुख बडे प्रनर्थकारी है। जिस कालमे ये विषयसुख भोगे जाते है उस कालसे आ्रात्माकी 
फोई सु रहती है क्या ? एक खानेपर हो छठा लो । बडी धर्मकी बातें करें, वड़ी चचदि 
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रहे, श्रोर जब खानेका समय होता है श्रोर खाते है तो कुछ भी खावें, मगर खाते समय 
किसीको शआ्रात्माकी सुध भी रहती है बया ? श्रात्माका नाम भी वह चित्तमे ले पाता है क्‍या ? 
तो खाना तो एक जरूरी काम है । उसमे जब यह विडस्बना है तो णो जरूरी विषय नही है 
उन विषयोके भोगकी प्रीतिमे तो बडी विडम्बनायें भरी है। सो वास्तविकता यही है कि ये 
भोग भले हो देखनेमे, सुननेभे, भोगनेमे प्रिय लगें, लेकिन इनमे चूंकि उपयोग फंसा त्तो उसका. 
फल श्रन्तमे बहुत कठुक मिलता है । सारा जीवन विषयोमे गया श्रौर सहज परमाध्म तत्त्वकी 
हृष्टिका श्रर्धास न बन सक्के तो उसका फल क्या होगा ? श्रगला भव भी ऐसा ही मिलेगा 
जहाँ शान्तिका प्रसंग नही है । दो बातें सामने है-- एक विपयसुखोके भोगनेका क्रूठा मौज 
श्रौर एक श्ात्माकों निरन्तर ज्ञानमात्र चिन्तन करनेपर यही उपयोग जब लगा रहता है उस 
समय आ्राया हुआ श्रलौकिक श्रानन्द । इन दो मे श्रेष्ठ श्रात्मीय श्रानन्‍्द है । इसे पानेके लिए 
विषय सुखके साधनोका परिहार करें श्लौर स्वाध्याय श्रादिक द्वारा अपने आपके स्वरूपमे श्रपने 
को निरखनेका श्रभ्यास बनायें । 
तावन्चरो भवति तत्त्वविदस्तदोषो मानी मनोरमगुणों मननीयवावयः । 
शुर; समस्तजनतायहितः कुलीनो यावद्धर्षीक विषयेषु न सक्तिमेति ॥६ १४७ 
विषयोभे श्रासक्ति न होने तक ही तस्वन्नता--उपदेशमे जो कुछ सुनना चाहिए वह 
इस विधिसे सुननां चाहिये कि यह बात मेरी है, मेरे लिए कही जा रहो है झ्ौर मुझपर ये 
सब बातें बीतती हैं, ऐसी बात ध्यानमे रखकर सुनना चाहिये । देखिये---हम श्रांप सब जीव 
हैं, जिसका स्वरूप है ज्ञान और प्रानन्द, यह स्वभाव है । जैसे दिखने वाले ये पुदूगल पदार्थ 
हैं तो उनका रूप, रस ग्रादिक स्वभाव है, ऐसे ही श्रात्मोका क्‍या स्वभाव है ? ज्ञान श्रौर 
श्रानन्‍्दस्वभावसे यह अलोकिक अद्भुत परम श्रानन्दका भ्रनचुभव करता है, ऐसा हमारा श्रापका 
स्वभाव है, पर आज क्या हालत हो रही है ? जिस ज्ञानकी चर्चा कर रहे है कि इसका स्व- 
भाष है तीन लोक तीन कालके समस्त पदार्थोको जानना, मगर जान कितना रहा है ? झ्ानद 
स्वभाव ऐसा है कि जिसमे रंच भी श्राकुलता न श्राये, क्षोभ न हो, लहर न हो झोर एकदम 
एक रससे लगातार कोई ढगका श्रलोकिक श्राह्वाद बने, पर यह बात कहाँ मिल रही है ? _ 
तो वह ज्ञान प्रलोकिक निधि जो नहीं मिल रही है इसका कारण है मोह । मोह होनेसे 
झज्ञान बसा है । अपने श्रात्माके स्वरूपकी सुध नही रहती है, श्लोर चूँकि जानना झौर प्रानद 
झनुभव करना यह है इसकी प्रकृतिमे बात, सो इस समग्र हम इन इन्द्रियोके द्वारा ही तो 
जानते हैं शौर इन्द्रियोके द्वारा ही सुख भोगते है। बस इतनासा प्रलोभन कर्मोने दे रखा है । 
झब जो इस प्रलोभनमे ध्राते है उनपर कर्म हावी रहते है, शोर जो इस प्रलोभनमे नहीं झाते ' 
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स्यक्त एकत्वविभक्त होनेक्के लक्ष्यक्की प्रथमावश्यकता --भैया ! भले प्रकार विचारें 
कि श्रापको श्रागे किस तरह रहना है और श्रापको क्‍या होना है ? ऐसी श्रपने बारेमे कुछ 
बात तो सोचिये । क्‍या पश्ु पक्षी, लट, केंचुवां, कीडा-मकोड। श्लादि बतकर रहना है ? इसके 
लिए तो श्राप झट मना कर देंगे कि ऐसा नहीं रहना है तो क्‍या बनकर रहना है ? क्या 
कहीका राजा या कोई ऊँचा पदाधिकारी बनकर रहना है ? उसमे भी कहाँ श्रानन्द बच्चा है ? 
राजावोको तो प्रजाके साधारण लोगोसे भो भ्रधिक क्लेश है । लोगोको दिखता है ऐसा कि ये 
बड़ें मौजमे होगे, किन्तु उनको तो बडी पब्राकुलता है, और श्राजके राज्याधिकारियोको ही 
देख लो, जब श्रधिकार है तब ग्राकुलता है गजब चुनावमे हार गए तब बअ्ाकुलता । तो दो 
दिनकी पांदनों फेर अंधेरी रात, यह दशा है जीवोकी । श्लब एक निशांय करके तो बताग्रो 
कि भविष्यमे क्या बनना चाहते हो । देव बनना चाहते क्‍या ? श्ररे उन ठलुवा देवोकों बडा 
कष्ट है, मतुष्योसे श्रधिक कष्ट है, क्योंकि उन्हें व कमानेकी फिक्र, न भूख प्यास मिटानेकी 
फिक्र, कभी हजारो वर्षो कुछ भूख लगी ती उनके हो कठसे श्रमृत भड जाता है जैसे कि 
हम श्रापक्रा थूक भड जाता, बस तुप्त हो जाते । तो उन देबोकों सागरो पर्यन्त ठलुवा रहना 
पडता है । अरब जो ठलुब्ा रहे, कुछ काम-घधा न रहे उसको कितने ही विकल्प उठते हैं सो 
तो श्राप सब लोग जानते ही हो । सो वे ठलुवा रहनेके कारण एक दूसरेके वंभवको व प्रतिष्ठा 
को अपनेसे अधिक देखकर मन ही मन कुढते रहते है । तो देवगतिमे भी बडे दुःख है | सभी 
गतियोमे ही कष्ट ही कष्ट है। ग्रब श्पने झापके बारेमे सोचिये कि हमे क्या बनना है जिससे 
किये कष्ट दूर हो ? हाँ तो उत्तर श्रायगा कि हमको सिद्ध भगवान बनना है, जिसके बाद न 
जन्म लेना पड़े, न जीवनके कष्ठ भोगने पढें । 
व्यक्त एकत्वविभक्त होनेके लिये एक्त्वविभक्त प्न्चस्तत्वकी भावता व तदनुरूप 
प्राचरणके पौरुणषका आवश्यक कर्तब्य--भैया, यह तो सोचिये सिद्ध बनने लायक प्राज कुछ 
करामात कर रहे क्या, यह भी तो ध्यातसे लाइये । वया यो सोचनेसे मिल जायगी सिद्ध 
धवस्था ? सिद्धके मायने क्या है ? जहां शरीर नहीं, कर्म नहीं, विकार नहीं, केवल श्रात्मा 
ही प्रात्मा रह गया उसे कहते है सिद्ध | तो कैदल प्रात्मा ही प्रत्मा रह जाय, यह तो चाहते 
हैं, मगर करामात मोहकी बना रखी कि यह भी मेरा वह भी मेरा । ये वच्चे मेरे, यह धन 
बैसभव भेरा, यह मकान मेरा, यह प्रतिष्ठा मेरी । तो इन मायामय चीजोकोी इसने मान लिया 
किये मेरी है। कया इस कटरामातसे सिद्ध भगवाव वननेकी वात बन सकही है ? जब तक 
सत्य ज्ञान न जगे चित्तमे तब त्तक कल्याण उपाय बन नहीं सकता। मैं प्रात्मा हैं, झपने “« 


१७४ तुभाषित रत्वसदोह प्रधयन 
ध्वर्पसे हैं, ज्ञानानन्‍्दमय हू, ग्रिच्तर परिछमत्ता रहता हैं।गेरा सब कुछ युझमे है, गेरा 
बाहर कही कुछ नही है, बाहरका कुछ भी मेरा नहीं हैं। यह नात जिसे बिल्कुल साफ 
दिदित हो तो वह पुरुष इस व्यामोहको छोड सकेगा | इस जीवको मोह करना बडा सस्ता 
लग रहा । भट हृष्टि दी कि मोह करते लगा । अभ्रखिसे देखा तो हृदय मोजसे भर गया | यह 
जिन्दगी जो दितायी जा रही है सो मालूम है कि एक क्षणकें मोहमे ७० कोडाकोडी सागर 
तकके मोहनीयकर्म बँत जाते है । जरासी देरकों कल्पित मौज माना और अ्रनगिनते वर्षों 
तकके लिए इस ससारके बधनमे बध गए । तो कुछ अपने श्रापपर करुणा करके श्रपने हितके 
लिए थोडा सोचिये--जैसी करतूत कर रहे है भीवरकी, बाहरकों बात नही कह रहे, *जब 
तक घरमे रहते है तब तक भ्रच्छा बोलना पड़ेगा, प्रेमसे रहना पड़ेगा, नही तो न घरमे ठोक 
ठीक रह पायेंगे, न गुजारा चलेगा, पर वास्तविक बात सोचें, वह तो आपके हाथकी वात 
है । उसे तो कोई छीचता नही | आपका प्रात्मा है। साप अपने मनके राजा है। श्राप श्रपने 
में सब कुछ सोच सकते, उसमे कोई बाधा डालने वाला नही है। तो इस बात॒को सोचियें 
धोौर भीतरके सारे व्यामोहको छोड दीजिये, ग्रौर नही छोडते तो छूट तो जायगा । सब कोई 
यह बात जान रहे । तो ऐसा छूटनेसे दया लाभ मिलेगा ? सत्लेश होगा, भविष्यमें दुग्गंति 
हीगी । तो तत्त्वज्ञान करके इस रही सही जिन्दगीमे व्यामोह न बढायें श्रौर श्रपती इन्द्रियका 
भी व्यामोह न हो । 

इन्द्रियज ज्ञान और सुखमे प्रासक्त होने वालोकी दुर्देशा--इन इन्द्रियो द्वारा जो 
जाना जाता है इस मन द्वारा उसपर चतुराईक्ा घमड न करें। मैं ऐसा जानता हू, मैं ऐसा 
फंसाता हू लोगोको, मैं सब तरहकी बात समझता हूँ, इस प्रकारसे अपनी चतुराईपर गवे न 
करे | वह तो विडम्बना है। कहाँ तो प्रात्माका भ्रनन्त ज्ञानस्व्रभाव श्रौर कहाँ इन्द्रिय द्वारा 
थोडा जो ज्ञान हो रहा, पराधोन ज्ञान हो रहा, परोक्ष ज्ञान हो रहा, साधारण ज्ञान है भ्रौर 
यह भी पूरा स्पष्ट नढ़ी, उस ज्ञानपर गव॑ किया जा रहा है। उस चतुराईपर गर्व करनेका 
फल भयकर है । उसे दोष मानें श्रोर इन्द्रिय प्रौर मनसे परे जो ज्ञान है अपने आप उम्र 
ण़पने श्रात्मस्वरूपको देखे, बस उस ही मे तृह रहे, भ्रन्य कुछ मुझे न चाहिए । ऐसे ही इन्द्रिय 
हारा जो सुख प्राप्त होता है वह कल्पित है, दुःखसे भरा है। उसको फल भी कष्ट है । अंत 
इन्द्रिय विषयोके सुखमे मुग्घ न हो, यह लालसा न रखें कि मुझे ऐसा ही विषय चाहिए, 
ऐसा ही खाना चोहिए, मुझे ऐसे हो मोजके साधन चाहिएँ । तो यह मनुष्य तब तक तत्त्व- 
शानों रहता है जब तक्ष इन्द्रियके थिषयोमे श्रासक्त नहीं होता, और जब बक यह निरपेक्ष 
शहुता है तब तक्ष ही सतुष्ट रहता है । जब तक इन्द्रिय श्रोर मनके विषयोगमे यह भ्रासक्त वही 
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होता । जो मनुष्य इन्द्रिय विषयोमे आरासक्त है वे निष्पाप हो नहीं सकते, विवेकी भी नहीं 
शहु सकते । यह घमड तब तक ही बगरा सकता जब तक इम्द्रियविषयोमे प्रासक्त न हो | 
यश्नपि घमंड बुरी चीज है, मगर घमड जैसा गौरव भी तब ही कर सकता है जब विषयोते 
प्रासक्त न हों । यह मनुष्य इतना विचारशील तब तक हो रह सकता है जब तक कि इन्द्रिय 
विषयोमे अ्रासक्त नही है । इन्द्रियके विषय ५ है-स्पशेत, रसना प्राण, चक्षु श्ौर कणों ॥ 
स्पशं, स्वाद, गध लेना, रूप देखवा, शब्द सुनता और नाम चाहना, थे सारे व्यय है। ये 
विषय जिसको न रुचें वही पुरुष वास्तविक गुणी ;रह सकता है, नहीं तो ऋरायर हो जाय । 
तो हम ग्रापको विवेकसहित इतना नो करना ही चाहिये कि इन्द्रियविषयोमे श्रासक्ति न 
रखें । हो रहा है, ज्ञाता दृष्टा रहे, यह बात भी तब बन पायगी जब ब्रापके चिंसरे बहू बात 
बस जाय कि ससारकी कोईसी भी दशा भलो नही है ! यह पुरुष सम्मानके योग्य शोर बढ़े 
कुलके व्यापक बर्ताव रखने वाला, न्यायपर अडिग तब तक ही रहता है जब तक कि विषयों 
का लोभ नही होता । , 

मरत्य हुषीकविपया यदमी त्यजति नाश्चयमेतदिह किचिदनित्यतातः ! 

एतत्तु चित्रमनिशं यदमीषु मूढो मुक्तोषि मुचति मति न विवेकशुन्य' ॥६२॥ 

खुद ही पुएबकों छोड़ जाने वाले विषयोको न छोड़नेके श्राग्रहकी घुर्खता--ये इद्रिय 
के विषय, ये बाहरी समी पदार्थ इस मनुष्यक्नो छोडकर पले जायेंगे, छोड देंगे, इससे कोई 
प्राए्ययंकी बात नहीं । पदार्थका स्वरूप ही ऐसा है कि प्रत्येक पदार्थ विनाशीक है श्रर्थात्‌ ' 
किसी एक ही पर्यायमे कोई पदार्थ हमेशा नही रह पाता । स्थितियाँ बश्लती रहती है । तो 
ये सभी पदार्थ इस मनुष्यको छोड देंगे । इसमें कोई (श्राश्वयंकी बात नही, कोई नई बात 
नही, है प्रोश्चयेंकी बात यह है कि यह मनुष्य जीते जी इन्हे छोडना नही चाहता । बल्कि 
विषयोके द्वारा छोडा गया यह मनुष्य तिरस्कृत होकर, विवेकरहित होकर बार-बार उनका 
ही सेवन करता है श्रोर बह इस नियमको भूल जाता है । ये ग्घियभूल पदार्थ प्रनित्य हैं । 
ये मेरेकों हितकारी नहीं है | अपने भीतर रहने वाला परमात्मस्वरूप इसकी नजरखें रहे तो 
समझो कि इसने इस दुर्लभ मनुष्यमवकों पाकर कोई ऊँचा काम किया प्रौर यदि एक यह 
छाम न कर सके तो फिर श्राप कुछ भी कर जायें, उसका कोई महत्त्व नही । यदि तत्त्वशान 
न बने, ज्ञानसस्कार न मिले तो कुछ भी चीज श्रागे साथ जाने वाली नहीं है । इस कारण “८ 
तत्वज्ञानके प्रति रुचि रखनी याहिए। जिन लोगोको ज्ञान नही जग पा रहा, जिसे कहते हैँ 
कि निषट मूखंता छायी है, जिनको कुछ खमक नही वन पा रही है उन्होंने दया किया था 
पूर्व भवोप्रे ? उन्होंने ष्ण्ने ज्ञानके साधनोको विगाडा था, उसको फल है कि श्रगले सदसे 
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प्रज्ञानी बनना पडा । ज्ञानके साधनोमे उमग रखिये तत््वज्ञानके प्रसारकी रुचि रखिये, घर्मके 
लिए जितना जो कुछ किया जा रहा है यदि उसके फनमे तत्त्वज्ञानकी बात नही सज्ते तो 
इसे यो समम्रिये--जैसे कोई बनियेका लडका यो हो बैठा हुप्रा वाटोकी तराजुमे धर घरकर 
उन्हें ही प्रापसमे त्ोलता, पर फायदा उससे कुछ नही, व्यर्थ श्रम किया और सारा समय 
व्यर्थ खोया । तो ऐसे ही समको कि जिसे अपने धात्मसे सहम स्वरूपका बोध नही हुमा 
शरीर वह कर रहा है अनेक घामिक क्रियाकाण्ड, फिर भी उम्तके लिए वे क्रियाकाण्ड कार्य- 


कारी नही है । बल्कि उनमे पडकर श्रपना समय व श्रम खोता है | भ्रपती रुचि होनी चाहिए , 


तत्वज्ञान करनेके लिए । इमके लिए सत्सग और स्वाप्याय इन दो बातोका मुस्य ध्यान रखें। 

इन्द्रियविषयोंके परिहारफी घुत्तिके परीक्षणफा फर्तव्य--प्रव श्राप लोग ही वतताप्नो 
प्रापका रात-दिनके २४ घटेमे कितना समय जाता है तत्वश्ञानके काममे श्रीर कितना समय 
जाता है व्यर्थंके कामोमे ? इसका निर्णाय तो श्राप स्वय दे सकते । शरे रात-दित्तके २४ घंटे 
मे ग्रधिक नही तो कमसे कम £ घंटेका समय तो तत्वज्ञानके लिए देनो ही चाहिए । २४ 
घटेमे एक बार या दो बार श्रधिकसे अधिक जितना समय लगी सके उतना तत्वज्ञानके काम 
मे लगायें, तत्वज्ञानवर्द्धक शास्त्रोका प्रध्ययन करें । उससे एक तो तत्काल ही शांति मिलेगी, 
चित्तमे व्यग्नता न रहेगी | श्राजकल प्रायः करके घरमे, समाजके देशमे जो परस्परमे विवाद 
होता है उसका मूल कारण है श्रयोग्य वचनव्यंत्रहार (मिथ्यावाणी) तो तत्वज्ञान पर हम 
श्रापकी दृष्टि रहे जिससे सहज श्ञानस्वरूपका श्रनुभव करते रहे, ऐसी घुन यदि वन सकती तो 
वहाँ प्रपना वचन॑व्यवहार भी बडा उत्तम बनेगा | उससे खुदका भी भला हैं भौर दूसरोका 
भी । एक यह हो बात श्रपने चित्तमे रहे कि मुझे तो अपने प्रात्माके सही स्वछपको निरखनी 
है । मान लो कोई दुनियां भरके सब काम करता फिरे भ्रौर एक खुदके स्वरूपका परिचय 
भर ते पाया तो समझो कि उसके वे सब बाहरी काम व्यथें गए । देखिये -- भपने श्रात्माका 
ज्ञान पानेमे कुछ कष्ट नही है, क्योकि ज्ञानस्वरूप' तो यह श्रात्मा है ही | जैसे श्राकाश है ना, 
एक प्रदेशी है ना, ठीक इसी प्रकार प्राकाशक्री तरह यह आत्मा भी है । पर श्राकाश एक है 
झ्रौर विस्तृत है। यहाँ आत्मा ग्रनेक है श्लौर एक-एक श्रात्माका अपने श्रापमे अ्रनुभव 'वलता 
7 है जिन सयोगोमे हम प्राप रह रहे हैं बताओ ये पूंभवमे कोई साथ देंगे क्या ? भरे ये 
कोई साथ न देंगे, फिर इनमे मोह किस चातका ? नही रहते साथ, पर हाँ घरमे रहते हैं 
सो राग करना श्रावश्यक हो गया पर सही शान रखते हुए यदि घरमे रहे तब तो लाभ है 


प्रन्‍्यधा श्रपनी बरबादी ही है । हे 
इस्ियविषयकिडस्लनाका सथुष्योमें प्राधिदय--ये इन्द्रियके विषय इस मनुष्यक 
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छोडकर नष्ट हो जाते है, इसमे कोई आ्राएचय नहीं क्योंकि यह तो स्वभाव ही है सत्र पदार््य 
का । हाँ श्राए्वयं तो इस बातपर है कि ज्ञानानन्दस्वरूप होकर भी यह जीव इन विषयोको 
छोडनेकी 'चाहु नही करता । श्र कभी कर्मोदयवरश भ्राये प्रौर जबरदस्ती छूट मए तो फिर 
उन्होंका उद्यम करते है । जो इसका बडा तिरम्कार करते, फिर भी विषयोको' छोइ नहीं 
पाता यह मोही । यह बात ग्राप सबने खूब सुत ही रखा होगा कि एक एक इन्द्रियके वश 
होकर ये प्राणी ग्रपने पाण गंत्रा देने है। हाथी, मछली, भंतरा, पर्तिगे, सपे, हिरण ग्रादिक 
के हृशन्त बडे प्रमिद्ध हैं । प्र३ यहां मनुष्योमे देख लो ये कौनसे विषयमें कम रहना चाहते ? 
सभी विषयोको ये मनुष्य ब्डी प्रापक्तिसे, बडी कलावोसे भोगना चाहते है । एक खाने पीनेका 
ही विषय ले लो--त जाने कितने-कितने प्रक्रारके व्यञ्जन बनाकर कितनी ही कलावोसे यह 
मनुष्य खाता है | बडी एक शौक शानसे इस रसनाइन्द्रियसे सम्बंधित भोग भोगते है । भरे 
खाना क्या है ? एक जीनेके लिए पेट भरना है ? दो रोटो गौर दो वस्त्र, इनके विधयाय और 
कुछ काम ग्राता है क्या आपके ? प्रर्यात्‌ पेट भर लिया, कपडे पहिन लिये इसके श्रतिरिक्त 
श्रोर क्या करता है मनुष्य । व्यर्थ ही इस मायामय सधारमे मायामयी पुरुषोकों अपनों माया 
मयी नाम जतानेका भाव रखक़र इतना परेशानोमे पड रहा है यह मनुष्य । 

7 दुर्लभ समागसक्के संदुपयोगका पश्रचुरोध-- जेनशाखतके प्रनुसार बिल्कुल सीधी रीति 
है । यह कतंव्य है कि प्रतिदिन ५ ६ घंटे पश्राजीविकाके कार्योमे लगायें उत्तने समयमे कुछ 
न कुछ तो प्राय होगी ही । उदयानुसार जो श्राव हुई उस ही मे गुजनारा करनेकी कला बन 
जाय बाकी सारा समय भयवद्धूक्तिमे, निज्र सहज परमात्मतत्वकी चर्चामे, उपासनामें, तत्त्व 
ज्ञानमे लगायें | जैनशासनके . अनुसार बताये हुए मार्गपर चलें तो कही कोई ऋभाट नही । 
मगर जो तृष्णो बढा रखो है उससे ये मनुष्प जलते-भुुनते रहते है श्रौर विषयमाघनोकी 
जोडते है, अपनी तृष्णायें बढाते रहते है, झिन्‍तु जितना जीवन शेष है उतमेमे प्रब श्रपना मुख 
इन व्यरथेंकी बातोसे मोड लें। भाग्यके अनुयार जो होता हो सो हो, सबका भाग्य सबके 
साथ है । किसकी क्या विशेष चिल्ता करना ? किसके लिए सारी जिन्दगीभर प्रपनेको उल्कन 
मे डाला जा रहा है । हां अपने क्तेव्यके श्रतुमार जो कुछ बन सकता सो करें | सुगमतासे 
जो बात बन सके उसमे गुजारा करके संतुष्ट रहे । ग्रपता जो खालो समय है उसको व्यर्थ न 
गवायें । मदिरमे ग्राकर बना, शास्त्रस्वाध्याय करना, सत्संगमे श्रविकाधिक रहना, इस बातों 
का विशेष ध्यान रखें | यदि श्रपना खालो समय व्यर्थकी गप्प सप्पमे बिताया तो उससे लाभ 


क्या ? वह तो अपने जीवनके भ्रमूल्य क्षण व्यक्त खोना है | तो भ्रब अ्रपने जीवनका एक नया 
मोड लेता चाहिए । प्राजीविकासे सम्बंधित ४ ६ घंटे जघ तक काम करें तब तक तो बहु 
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काम कर बाकी रात-दिनके सारे समयको व्यथेकी बातोमे गप्प-सप्पमे पहकर न खोयें । अपने 
खाली समयका सदुपयोग करें । खाली समयका सदुपयोग यही है कि स्वाध्य्राय करें, सत्सग 
मे बैठे जिससे ससार, शरीर भोगोसे विरक्त रहनेकी प्रेरणा मिले, और पअपने श्रात्मके ज्ञाना- 
दसम्वरूपके श्रनुभव करनेका लाभ मिले, यह काम करना इस दुर्लभ मानव-जीवसनमे भ्रपता 
प्रसृव क्तेब्य है । 
ग्रादित्यचंद्रहरिशकरवासवाद्या॥ शक्ता न जेतुमतिद्रु खकराणि याति । 
तानीद्वियारिग बलवति सुदुर्जयानि ये निर्जंयति भुवने बलिनस्त एवं ॥६३॥। 

चन्द्र सूर्य इन्द्र प्रतीद्धसे भी इख्दियविषयविजयकी श्रशकयता--इस ससारमे बलिश्टसे 
भी बलिष्ट प्राणी इन दुःखधारी विषयोको नहीं जीत सकते । जैसे सूय॑ तो वारतबमे क्‍या है ? 
जो दिखता है गोल गोल यह तो है सूर्यक्रा विमान श्रौर इस सूर्य विमानका जो अधिपति है 
बह है सूर्य नामका देवती । यह गोल गोल दिखने वाला सूर्य देवता नहीं है यह तो (थ्वी है 
श्र प्रकाशमय पृथ्वी है, उस पृथ्वीग्र उसकी रचना है, महल है, चैत्यालय भी हैं । उसका 
जो ग्रधिपति है वह कहलाता है सूर्यदेवला । सो सूर्यदेवताने भी इन्द्रियविषयोकों नहीं जीत 
पाया याने उसके भी देवाँगनायें श्रौर रानियाँ होतो है । ज्योत्तिपी देव कहलाता है वह, भौर 
वह अपनी देवियों धौर श्रग्न देवियोमे प्रासक्त रहता है| यह' तो है एक सैद्धान्तिक बात, 
मगर लोकरूढिमे यह बात प्रसिद्ध कर रखी है कि पांडवोको माता कुन्तीके कुमार अ्रवस्यामे 
सूर्यके सस्गसे गर्भ रह गया और उससे करा नामका पुत्र हुआ, यह एक लौकिक रूढिमे 
किबदती है । ऐसा होता नही है, पर जिन्होंने माता है वे इसके जिम्मेदार हैं वे ही बता 
सकते कि ऐसा क्यों कहा, पर सूर्य देवना प्रतीर्र कहलाता है, बह श्रपनो श्रग्र देवियोमे श्रोर 
प्रमेक हजारो देवियोमे वह रमणा करता है वह भी इन्द्रियविषयोको जीतनेमे श्रसमर्थ रहता 
है । चन्द्रमाकी बात यह है कि जो प्राकाशमे दिखता है गोल गोल वह चन्द्र देवता नहीं है । 
वह तो चन्द्रविमान है । प्ृथ्वीकायिक है, प्रकाशमय है उसका जो अधिपति है वह चद्र देवना 
है । वह ज्योतिषियोका इस्द्र कहलाता है। इसकी भी कितनी ही श्रग्न देविया ग्रोर हजारो 
देवियाँ है जिनमे यह भी अपने विषयोगे रमएा करता रहा है । भ्रव किम्बदन्तीमे लोग न 
जावे क्या कहते है, पर सैद्धान्तिक बात यह है कि वह चन्द्र इन्द्र भी श्रपनी देवियोमे रमंग 


'करता है श्रौर वह विषयभोगो पर विजय नही प्राप्त कर सका । 


चन्द्र सुर्थे इख्र प्रतीद्धक्ी महिमा बढ़नेका फारण--देखो ये सूर्य घन्द्र दोनों कोई 
भगवीन नहीं है, ये तो भवनवामी, व्यन्तर भ्रीर ज्योतिषी ये जो तीन भवनत्रिक देव बनाये 
गए है उनमे से ज्योतिषी देवोके इन्द्र हैं, पर इनकी मान्यता जगवूमे क्यो बढो, उसका कारण 


गाया 8३ ६छ€ 


यह है कि यह जो पृथ्वीकायिक विमान है इसके होचेसे मनुष्योका जीवोका उपकार बहुत हो 
रहा है । भी लगातार (०-५ दित बदरिया छा जाय, झोर एक दो दिन सूर्य बिल्कुल न 
दिखाई दे तो फिर देख लो क्‍या हालत हो जाती हैं । और लोगोकी ही क्या, जानवरोकी, 
पेटोकी, वसस्पतियोक्री क्या हालत हो जाती है ? तो इससे उपक्रार बहुत है, खेती भी श्रच्छी 
बने, ध्ुयंकी किरणों तन निकले तो श्रकुर नहीं हरियोते | इससे वीज भी अच्छे पुष्ट बनते, 
लोगोके शरीर भी ह्पस्थ रहते, तो चूक्ति इनसे उपक्रार बहुत है, तो कोई जमाना ऐसा था 
कि जिससे शपना उण्कार मालुम हुआ, उसीको ही लोग भगवान मान लेते थे । और चन्द्र, 
सूर्य तो ब्योतिषियोके इन्द्र है, उनके ऋड़ियाँ है, वैसव हैं, पर श्राप बतलावों बड, पीपल 
ध्ादिक्रे पेडोको भी देवता सावन लिया गया सो क्यो ? तो सुनो--बड़का पेड तो इतना बडा 
होता है कि कहो बड़ो भारी बारात या छोटी मोटी सेवा ठहर जाय, साथ ही उसकी छाया 
घत्यन्त शीतल होती है, प्लौर पीपलऊे पेडके पत्तोका स्पर्श करके बहने वाली हुवामे एक ऐसा 
गुण बताते है कि वह निरोगता लातो है, अनेक रोगोक्ो दूर _करतो है। तो इस प्रकारके 
उपकारी होनेके कारण इन बड़, पीपल आदिके पेडोक्री भी लोगोंने भगवान मान डाला, पर 
बताग्रो, ये कोई भगवान है कया ? अरे भगवान तो वह होता जो सर्वेज्ञ हो खोश्वीतरोग 
ही, पर उपकारो होगेसे लोगोने ढड, पीपल पग्रादिक्रे पेडोको भी भगवान मान डाला ; प्ररिनि, 
जल, वोयु श्रादिक उपकारी घोजोकी भी भपवाल माया जाने लगा था किसी समय, पर परो- 
पकारी होने गातसे कोई भगवान नहों बन जाता-। एक तो हसन पेडोने या अरग्ति, वायु प्रादिक 
ने जान-वूफकर पवित्र प्राशयसे उपकार किया हो, ऐसी बत्त नही है, पर उसका फायदा उठो 
लेते हैं लोग । 

बड़े बलशाली पुरुषोसे भी इच्द्रियविषयविजयकी छशदफ्ता--तो यहाँ प्रसंग यह है 
कि जो बहुत बड़े-बडे कहलाते हैं वे भी प्रतीव दु खक़्ारो इन इन्द्रियोकों जीतनेमे समर्थ न हो 
सके । हरि, विष्णु श्रादि जिनके चरित्रमे यह वात लिखों होती हो कि दह प्रमुक स्त्रीमे 
धासक्त रहा, वह उनमे खोलना रहा तो इसके मायने दया है कि वह इन्द्रियधिप यों को ते 
जीत सका । शंकर, महादेव ब्रहुत घड़े तपस्वी मुनि थे, निम्नंन्ध दिगम्वर मुनि थे, जिनके 
पपश्चरणके प्रभावसे ११ श्रग प्रीर € पू्वकी तो पूरी मिद्धि हो गई, इतने बड़े ज्ञाता हो गये 
जिनको कोई परवाह नही, कैलाशपर्देत पर निवास करते थे। भोजन-पानदा कुछ विकल्प न 
फरते थे, निरन्तर एागनमे लोन रहते थे। जिनके अनेक ऋद्धियाँ भी मिद्ध हुईं प्रोर विद्या 
भी सिद्ध हुई । जब १०दां पूर्व उन्हे सिद्ध होने लगा तो सेकडो विद्या देवियाँ हाथ जोडकर 
नाथने लगी घोर बोली कि है स्वामिन्‌ मुझे: भाजशा दीजिए, जो झ्ाप कहेंगे उसे हम कर “ 
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डालेंगी । उस समय इस नग्त दिगम्बर सुनिका चित्त कुछ चलित हो गया, बस वहाँसे चलित 
पनेका चरित्र प्रारम्भ हो गया । नो ये भी इन्द्रियविषयोको न जीत सफे श्रोर ग्रन्तमे प्॑त्त 
राजाकी पुत्रो पावंतोके प्ताथ उनका पाणिग्रहण हुमा । तो कहनेका तात्पर्य यह है कि बड़े 
बड़े तपसस्‍वी प्राणी, ऊँचे लोग इन इन्द्रियविषयोसे हार' जाते है। इन्द्र जो श्रपनी विक्रियासे 
ग्राश्चर्य भरे काम कर डाले, ऐसे बलिष्टसे बलिषप्ट लोग भो इन दुःखकारी इन्द्रियोकों न जीत 
सके । 

इन्द्रियविजयीकी जिन व जिनेन्द्र संज्ञा--जिनेन्द्रदेवने इस सारे जगतकों जीत रखा। 
एक बार रति श्रौर कामदेव ये दोनो जंगलमे घूमते जा रहे थे--रति मायने कामदेव श्रौर 
काम मायने भी कामदेव । एकको पुरुषका रूप दिया भ्रौर एकको स्श्रीका रूप दियो। प्रौर 
प्रलंकारमें इन्हे देवता मान लिया | तो रति प्रौर कामदेव जगलमे जा रहे थे तो एक जगह 
एक योगो प्रात्मध्यान कर रहा था प्रोर प्रात्मानुभवके प्रोननन्‍्दसे प्राकृतिक मुस्कान भी चल 
रही थी । उसे निरखकर रति कहती है--कोय नांथ याने है ताथ ये कोन बैठ हैं ? तो वहाँ 
कामदेव कहता है कि जिने योने ये जिनेन्द्रदेव है । वे पाश्वंनाथ जिनेन्द्र थे | तो रति कहती 
है---भवेत्तवववशी ? याने क्या ये तेरे वशमे है ? तो कामदेव बोला--ऊँ हू, नहीं ये मेरे 
वशमे नही हैं ।*“ क्यो वशमे नही हैं ?'“प्रिये, ये बडे प्रतापी पुरुष हैं, ये मेरे वश नही 
हैं ॥ तो रति कहती है कि थदि ये तेरे वशमे नही है तो श्राजसे तू भ्रपनी शुरताकी डीगे 
मारना छोड दे | तू तो कहता था कि मेरे वशमे सारा जगत है, पर यदि ये तेरे वशमे नहीं 
हैं तो प्रब तू कायर हो गया | श्रब मेरे सम्मुख प्रपनी श्रताकी डीग न मारना । तो काम- 
देव कहता है-- मोहोइ्नेन विनिजित: प्रभुरती तत्किकरए के वर्य” इन्होने मोहकी जीत डाला 
है, हम तो मोहके दास हैं । जहाँ मोंह हो वहाँ ही हमारी खूब बनती हैं । जहाँ मोह नहीं 
रहा वहाँ हमारी दाल नही गलती । जब इन्होने मोहको जीत डाला तब फिर हम किकर 
इनका क्या कर सकते है ? सो कविका यह कथन है कि ऐसी बात जिनके विषयमे रति और 
कामदेव भी कह उठते हैं वे पाएवं जिनेन्द्र हम सबर्तो रक्षा करें | यह पूरा एलोक इस प्रकार 
है--को5यं नाथ जिने भवेत्तव वशी, ऊ हूं प्रतापी प्रिये । ऊ हू तहि विमुझ्च कातरमते शौर्या- 
बलेपक्रियाँ । मोहोइनेन विनिजितः प्रभुरसी तत्किकराः के वयम्‌ । इत्येव॑ रतिकामजल्पविषयः 
पाश्वों जिनः पातु व: ७ तो जिन्होंने इल्द्रियसुखोंको जीता, रागद्रेषादि विकारोफ़ो जीता उन्हीं 
को कहते हैं जिन अथवा जिनेच्द्र । ऐसे जिन भगवानके द्वारा जो घ॒र्मं बताया गया उसे कहते 
' हैं जेनघर्म | यह जैनधर्म कबसे है ? तो उत्तर यह हैं कि जबसे पदार्थ है तबसे जैनधर्म हैं । 
प्रब पदार्थ कबसे हैं ? तो जो जवाब जो दे सो ठोक है । प्रन|दिनिधन है । ग्रनादिकालसे है. 


गाया ६४ १८१ 


क्योंकि जो सत्‌ है उसका कभी नाश नहीं होता । जो सत्‌ नही है उसका कभी उत्पाद नही 
होता, यह तो भगवदगीतामे भी बताया है-- 'नासतोविद्यतेडभाव:वाइभाव:विद्यतेमते” तो जब 
यह है तो ग्रनादिसि और जैनघर्म इस पदार्थंका स्वरूप बताता है। उत्पाद व्यय श्रौव्य 
वाला है जैनधर्म | यह कोई ग्रलगसे बनी हुई चीज नहीं है, किन्तु जो पदार्थ है, उसमे जो 
बात है वैसी बात कही जाय, उप्तका नाम है जैनधम । वो ऐन जिनेन्द्रके द्वारा ही ये इन्द्रिय 
सुख जीते गए । तो वाध्तवमे बलशाली पराक्रेमी वह ही कहलानेके योग्य है जो इन इन्द्रिय- 
सुखोको जीत लेता है, इन्द्रियोको जीत लेता है । 
सौख्यं यदत्र विजितेंद्रियशब्तुदर्पः प्राप्नोति प।परहित विगतांतराय॑ । 
स्वस्थ तदात्मकमनार्मधिया विलभ्य कि तद दुरतविषयानलतप्तचित्त: ॥६४॥ 

इन्द्रियविजयी श्रात्मध्यानों पुरुषोके श्रानन्‍्दकी विषयव्यामोही हारा श्रलभ्थता--- 
हस ससारमे इन्द्रियके घमडकों भी चूर कर देने वाले पुरुष होते है कभी श्रौर पापरहित 
अविनोशी इस प्रात्मीय प्रानन्दको भोगते हैं ऐसे भी होते है पुरुष । तो जिन्होंने इन्द्रियके 
व्यापारको चूर कर दिया प्ौर श्ात्मीय ग्रानन्‍्दका अनुभव लिया उसमे जो आ्रानन्‍्द मिलता 
उसे क्‍या ये रात-दिन विषय प्रग्निसे संतप्त रहने वाले पुरुष पा सकते हैं ? कमी नही पा 
सकते । ज॑से शभ्रग्निको जब तक बुका न दिया जाय तब तक ग्ररिनकी गर्मी शान्त नहीं हो 
सकती ऐसे ही विषयोकी गर्मी जिस श्रविवेकीमे श्रा गई वह पुरुष भी कभी शान्ति नही पा 
सकता । कभी-कभी लोगोको ऐसा लगता है कि हमोरे विषयोको अग्ति कम हो गई, जब तक 
सामने कोई घटना नहो ग्राती तब तक सभी श्रपनेकी बहुत चतुर, धर्मात्मा सज्जन, ऊँचे मान 
लेते है । जैसे जब तक पर्वत निकट नही ग्राता तब तक ऊठको ऐसा हो लगत' कि क्‍या है, 
यह पव॑त तो भ्रभ्नी जरासे कदमोमे ही पार कर लेंगे, पर जब उसके निकट श्राता है तब उसे 
पता पडता है कि अरे यह तो बडा ऊचा है, इसे आ्रासानीसे कैसे पार क्रिया जा सकता ? दो 
ऐसे ही कभी जोबोको ऐसा मालूम होता है कि मेरे विषयभाव कम है, पर कम समझना यों 
भूल है कि जैसे कभी अ्रग्तिके कुण्डमे जिसके चारो तरफ बैठकर तापते हैं ना, तो उप्तमे कभी 
श्रस्नि कम हो जाय, बुकनेसी लगे श्लौर उसपर श्रगर घास-फूस, लकडी, कडा श्रादिक धर 
दिए जायें तो उसे श्रव बुक्की हुई न समक्िये । श्रत॒ भी उसमे वह दाहशक्ति है कि इंधन 
मिल जाय तो फिरसे बढ जाय, ऐसे ही कभी विषयोके भाव कुछ कमसे हुए हो, विरक्ति सी 
लग रही हो तो भी उसका कुछ विश्वास नही है । घटना घटनेपर वह भाव उमड़ सकता' 
है श्रोर फदेमे भी पड सकता है । जिसने मोहको श्रन्दरसे बिल्कुल खत्म कर दिया भौर 
झात्माका सहज स्वरूप स्पष्ट दृष्टिमे रहता है वह तो है विजीय पुरुष, वह तो इन्द्रिय विषयोके 
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चबकरमे न श्रा पायगा शोर श्रगर मद राग हो जाय तो उस तबाका भी विश्वास नहीं । ये 
विषयध्ुख जीवको इतना परेशान करने वाले होते हैं । 

नानाविधव्यसनघुलिविभुतिवात॑, पत्व विविक्तमव्गश्य जिनेशिनोद्त । 

यः सेवते विषयसौर्यमसो विम्नुच्छ, हृस्तेडप्ू5 पिवति रौद्रविष निहीनः ॥६५॥ 
| व्यसनत्यागियोका भी कर्मेंषिपाक्यण इंच्धियज शुसोंति हलवा जाता--जो लोग 
व्यसनकी धुलीको पवनके समान उद्दा देते हैं, |जिनेस्द्वटेबके झहे हुए तत्वोका अध्ययन करते 
है वे पुरुष भी इन्द्रियसुखोमे फस जाते है श्रोर वे विषयक्षीयोंम ही रहते हैं। उनकी करनी 
यो समझ्रिये कि वे उस प्रकारके मूर्ख है जो हाथमे प्राये हुए अग्ृतके प्यालिकी छोडकर प्राण- 
नाशक दविषके भरे प्यालिक्रों पी लेते हे । पाया था तत्वज्ञान, विरक्तिका दशा पायी फिर भी 
सन्‍्मार्गको छोडा प्लौर इन्द्रियविपयोमे रति की तो उनका किया कराया तलब खराब हुआ और 
जैसे अनादिसे मलिन थे उस मार्गपर प्रब यह भरा गया । अब सपनी-ग्रपनी बात देखें | विषय 
भोगोमे कोन कितना चित्त रखता है ? ग्रगर रखता है तो वह श्रपत्तों गलती समझे और किए 
उन गल्तियोको दूर करे । रात-दिन खाने-पीनेकी घुनमे कौन रहता है ? होते है ऐसे मतुष्य 
कि वे सोते हुएमे नहीं खा पाते श्रौर बाकी जब तक जगते रहते तब तक उनके सुश्षमें कुछ 
न कुछ चलता रहता है श्रोर उनसे कुछ त्याग सम्बधी बातें कही जायें तो वे डठकर कहते 
कि हमारा तो सोते समय तकके लिए त्याग है । कितनी चीजें है। अब क्‍या खाया, प्र 
क्या पिया ? झ्रब किसी मनसे किस चीजकों खा रहे, कभी पान, कभी बीड़ी, कभी चाय, 
कभी चाट पकौडो, कभी कोई मिठाई, कभी कोई फल, यो किसी न किसी चोजके खानेका 
मन चलता रहता है, ऐसे भी मनुष्य होत है, पर ऐसे मनुष्य वया धम्मके पात्र है ? 

विषयासक्ति छोड़कर धर्माचरणसे श्रनेका अनुरोध-प्रपती-अपनी पतोचिये--जब 
चाहे खा लेना, चलते फिरते खाना, ये तो मु्खेताके चिन्ह है । कवि लोग कहते है कि जो 
हँमता हुप्रा बात करे, खाता-पीता हुम्ना चले श्रार दो के बीच होने वाली बातकों खडा होकर 
सुनने लगे, तो वह तो मूर्खोकी गिनतोमे कहलाता । तो विषयोको घुन, रहना, यह इस जीवके 
लिए बडा घातक काम है । श्रब कोई कहे कि हमको फुरसत ही नहीं मिल पाती कि दो 
तीन बार या प्रनेक वार खा पी सके, इतना हमारे सामने काम रहता है | सुबह चाय वाश्ता 
लेकर जल्दी ही कामपर निकल गए श्रोर करीब ३-४ वजे जब कामसे छूटे तत्र खाना खाया, 
हमारा सयम कया किसी त्यागीसे कम है, ऐसा कोई सोच ,सकता, पर बताश्नों उसने संयम 
घारण कर लिया है क्‍या ? झरे उसके विषयमे अनेक प्रकारके श्रन्य विषय बढ गए । क्रीध, 
सान पाया, लोभ ये चारो कषाय इस जीवको दु.खकारी है। प्रगर किप्ती समय तृष्णा वित्त 
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मे है तो उस कालमपे धर्मों बात नही समा पाती । सो धर्मके काये करते है प्रनेक लोग, पर 
ग्रहस्थ दशामे बताया है कि हस्तिरतानकी तरह हैं । जैसे हायोने रवाव किया और तालाबपे 
बाहुर जाकर सूडमे धुल भर-भरकर अपने शरीरको फिर घुलसे खराब कर देता है ऐसे ही 
यहाँ लोग थोडासा घर्मसभासे या मदिरमे धर्म करनेके बहाने ध्ा-ग्राकर बैठते, इतने समय 
तो परिणामोमे बहुत कुछ फर्क हो जाता है, पर ज्यों ही घहाँसे बाहर निकले तो परिणाम 
फिर ज्योके त्यो मलिन बन जाते है । श्रे घर्मेसथान, मदिर धर्मसभा श्राद्दि इन्हें तो धर्म 
सीखनेकी पाठशाला समभिये, वहु तो धर्म सीखनेकी ८ गहू है, प्रयोग करनेकी जगह तो बाकी 
सब्र जगह है । चाहे दुकानमे बैठे हो, वाहे किसीसे कुछ वार्ता कर रहे हो, चाहे सामाजिक, 
धामिक व राजनैतिक किसी ज्षेत्रमे काम कर रहे हो वहाँ उस्त सीखी हुई घर्मक्रियाक्रां प्रयोग 
करना है । तो धर्मस्थानमे पहुचकर जो तत्त्वज्ञान सीखा हे वह हष्टि बनाइये, जिसको सर्देव 
ग्रपने सत्यस्वरूपकी प्रतीति रहुतो है, में तो देहसे भी निराला केवल ज्ञानप्रक्राश मात्र हे, 
अन्य कुछ नहो । इस मेरेका जगतमे परमाणुमात्र भी नही, ऐसो अ्रतीति रद्धने व्यला पुरुष 
मौलिक धमत्मा कहलाता है । 

विषयब्णामोहियोंका दुराग्न॒हु--देखिये--गल्तोकी बात रोज-रोज कही जाती है उप- 
देशमे, जो भी व्याख्याता श्रायगा सो यहो कहेगा कि मोह छोड़ो, मोह करना बुरा है' “यह 
हो बात कहेगा शोर कहता भी चाहिए, पर आप सोच सकते कि जो भी यहां श्राता वह मोह 
छोडनेकी हो बात कहता, पर कं॑से मोह छोड़ा जा सकदा ? ये तो सब कहने भरकी बातें है, 
ठोक है ये जो कुछ कहते सो सुन लें, बादमे एक कानसे सुना श्रौर दूसरे कानसे निकाल 
दिया, बया फर्क पडता, तो ऐसे भी लोग होते जो धर्मको बातें सुननेके श्रादी बन जाते, बीसो 
वर्ष बमंक्नी बातें सुनते, यहां तक कि झ्ारी उम्र घमेकी बातें सुनते, पर अपने चित्तमे धम- 
घारण नही कर पाते । इस प्रसगमे एक हष्टान्त है कि कही कोई घर्मंसभा लगी हुई थी, रोज- 
रोज वहाँपर एक पडितजी व्याएयान दिया करते थे । तो उस घर्मतभ्नामे श्रनेक लोग पहुच 
रहे थे । उघरसे निकला कोई उडसवार । उसने लोगोसे पूछा--श्राप लोग कहाँ जा रहे ? 
तो बताया कि धर्मसभागे व्याख्याव सुनने जा रहें । प्रब॒ छुडसवारने भी वही पासमे घोड़ी 
बांध दिया श्रौर व्यास्यान सुनने चला गया । वहां कोई वेराग्योत्यादक प्रकरण उस समय 
घल रहा था, तो उस प्रदचनको सुनते हो उस्त घुड्सवारकों वैरा्य जगा झ्ौर सब कुछ छोड 
छाडकर जंगल चला गया, सुनि हो गया । खैर उसको मुनि हुए धीरे-धीरे कुछ वर्ष बीत पए 
छोर उधर वह घर्मसभा ज्योकी त्यो प्रतिदिंत चलती रही । एक बार बह मुनि उसी मार्गसे 
फिर निकला जहाँ कि वह धर्मसभा होती थी । देखा कि क्नेक लोग उस्त धर्म॑सभ्ामे पहुच रहे 
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है, तो उनसे पूछ बैठा वह सुनि कि भाई श्राप लोग कहाँ जा रहे हो ? तो बताया कि हम 
लोग धर्मसभामे व्यास्यान सुनने जा रहे । फिर मुनिने प्रा कि तुम लोग कितने दिनोसे 
धर्मके व्याख्यान युवने जा रहे ? तो छिसीने बताया १० नर्षसे, किसीने बताया २० वर्षसे, 
किसीने बताया ४० दर्षसे । तो वह आाए्चर्यमे ग्राकर बोला--घन्य है श्राप लोगोकों । प्राप 
लोग बहत मजबूत हो । ““कीसे ?***प्ररे में तो सिर्फ एक ही दिल कुछ देरके लिए इस धर्म- 
समामे व्याख्यान सुनने बैठा था तो पडिवजी की चपेटकों न सह सका और सब कुछ छोड 
छाडकर मुनि बन गया था, पर श्राप लोगोकों घन्य है जो बहुत वर्षोसि पडितजी की चपेटे 
सहते था रहे, पर ज्योके त्यो बने है । तो धन्य ती आप लोग हैं। देखिये--अ्रव श्रपनी 
ग़ल्तियोझा शोधन करें, यह बात हृष्टिमि रहती चाहिये, चाहे इसमे कुछ समय लगे तो लगे, 
पर ज्गतृमे मुझे कुछ न चाहिए मैं तो अपने ग्रात्मस्वररूपमे मग्न हो सक्ूँ, उस ही का मिर- 
न्‍्तर ग्रभ्याप बनाता चाहिये । 
दासत्वमेति विवनोति विहीनसेवां, घर्म घुनाति विदवाति विनिद्यकर्म | 
रेफश्चिनोति कुरुते5तिग्लिपवेषं, क्रि- वा हृषीकवशत्तस्तनुते न मर्त्य; ॥६६॥। 
विषयासक्तिवश प्राणियों द्वारा हीनसेवा थ धर्सविध्वैस--यह मनुष्य इन्द्रियोके वश 
हीकर न जाने क्‍या क्या बिछप' कार्य नही कर डालता । इन्द्रियवश होकर ही हीन कूल वालो 
वन दासपना स्वीकार करता| हैं और उनकी सेवा करता है। जिसको अपने चिदानन्दघन 
सहज प्रात्मस्वरूप की सुध नही है, ज्ञान प्रौर सुखक्ी प्रकृतिके कारण कही न कही तो ज्ञान 
श्रौर सुख हू ढेगा, क्योकि यहे जीवकी प्रकृति है। व ज्ञान विना रह सके न सुख बिना रह 
सके । यह चाहता है सुद्ध तब अपने आपसे विशुद्ध ज्ञानप्रकाश न मिल सकेधा । और भ्रलौ- 
किक आनन्‍्दकी दिशा न मिल सकेगी तत्र यह बाहरी विषयोका ज्ञान और विषयोके सुखोमे 
मग्न होने लगता है । जीव पर यह बहुत बडो बिपदा है। मोही जोब इम विपदाको नहीं 
देखता । कभी धर्म भी करेगा तो कुल रढिवश कर लेगा । पाठ भी करेगा, धामिक्र समारोह 
भी करेगा, धर्मके नामपर सब काम कर लेगा, पर यह बात न तकेंगे कि मेरा भ्रन्ध पदार्थों मे 
मोह कुछ कम हुआ कि नही । यथाथे ज्ञान प्रकाश मेरेक्नो मिला कि नहों । यह तो न निरी- 
- क्षण करेंगे और बाहरी क्रियाकाण्ड ये सब करते रहेगे | तरे भी करें, मगर अपने भापकी 
निगरानी न हो, प्रप श्रापमे यदि न निरखा जाय कि मेरेमे कितना मोह कम हुम्ना, कितनी | 
कषाये कम हुई तो फिर समक्रिये कि अभी तक हमने कुछ घर्म नहीं किया, किन्तु धर्मके 
नामपर ग्रन्‍्य श्रन्य कुछ किया, इतना तो निर्णय बनेगा | दिशा तो सही मिलेगी । सो यह 
जीवइन्द्रिय विषयोके वश है, इस कारण वास्तद्विक जो धर्मे है उसको दर कर देते हैं । 


गाथा €७ । श्८४ 


विषयसेवन व घर्मपालनमें परस्पर विरोध--विषयसेवन श्रौर धर्मपालन ये दो तो 
बिल्कुल प्रतिपक्षी काम है परस्परमे | जो विषयोकी सेवामे लगा है उसको धर्मपालन कहाँ 
है ? धर्मपालन है अपना सहज श्रात्मस्वरूप अपने हो सत््वके कारण अपने ही स्वरूपमे हृष्टि 
होना । जिसमे धर्मपालन है उसके विषयसेवन नहीं। तो इन्द्रिवके विषयोके वश हुझ्ना यह 
जीव नाना निश्व कार्योकों यदि करता है, कोई उपाय बनाना, विषयभोग चाहना, स्वाद 
चाहना, अ्रच्छे रूपके निरखनेका निरन्तर बर्ताव चाहना, रागराग़नी चाहना । दुनियामे नोौम 
बढे, ये सब बातें जिसको चाहिये है वह इनकी पूततिके लिए न जाने क्या-क्या निद्य कार्य नहीं 
कर डालता । यह इन्द्रियवशी जीव नाना विरूप भावषोको घारण कर-करके अपना जीवन 
व्यर्थ खोवा रहता है, अपने स्वरूपकी मुध होती तो यह भगवानसे भी वार्ता कर डालता । 
ज्ञानों पुरुषफे जब क्रमी झयने आपकी बतंमान स्थितिपर घणा होती है तो वह प्रभुसे बचना 
लाप कर बैठता है । प्रभु हमे भी वही ले लो। मैं श्रब॒ इस संसारमे नही रहना चाहता । 
यहाँ कौनसो वस्तु है जिसे ग्रहम किया जाय ? कोनसा ज्षेत्र है जहा इसका ठिकाना ठीक हो ? 
सब मायारूप है। भिन्न है, पर है, ठिक्रानेका तो कुछ सोधन है ही नही यहाँ । एकत्वविभक्त 
श्र्थात्‌ ज्ञानमात्र परभावशुन्य, ऐसी प्रपने अतस्तत्त्वकी हष्टि बने तो वह तो काम देगा श्रौर 
उसे छोडक्र जितनी भी बातें की जा रहो है ये सब उल्टे काम करेगी। कहाँ भूले, कहाँ 
भटक गए । श्रपने आपके धर्मकोी श्लोर श्राना चाहिए। यदि यह बात बन गई तो समझो 
कि महान है वह पुष्ष, और याँश यह -हृष्टि चही जगती तो फिर दुनियाका महाच्‌ बननेसे क्‍या 
लाभ मिलेगा ? 

श्रव्चिन तृप्यति यथा सरिता सहस्त्रेनों चेंचनैरिव शिखीबहुधोपनीते। । 

जीव: समस्तविषयैरपि तंदहृदेव, संचित्य चारुधिषणस्त्वजतीद्रियार्थान्‌ ॥६७॥ 

विषयभोगोंसे तृष्तिकी क्षसभवता--इन्द्रियक्रे भोग भोगनेसे, विषयसाधनोंके उपभोग 
से यह जीव कभी तृथ्त हुम्ना क्या ? जब उपयोग परपदार्धोंकी श्लोर बना हुप्रा है ओर उस 
ही में अपना हित समझ रहे है तो वहां तृष्ति पानेका भ्रवसर हो कहां है ? जैसे कभी समुद्र 
नदियोके द्वारा तृप्त नही होता, कितनों ही नदियाँ श्रानप्राकर समुद्रमे गिर जायें, फिर भो 
समुद्र ऋभी तृप्त नही होता । ऐसे ही नावा विषयसाधनोके जुटानेपर यह जीव कभी तृप्त 
नही होता । एक मोटीसी बात समझ लो--नो समाग्रम आ्राज मिले है बताग्रों ये छूटेंगे कि _ 
नही ? भरे अ्रवश्य छूटंगे, श्रोर देख लो श्रौरोके भी छूट रहे है या नही ? अपने ही देख लो, 
पूर्वंभवम जी समागम पाये थे वह सब छूट गए कि नहीं । पहले भवका कुछ ग्राज यहाँ घोडा 
बहुत घुख मिल रह क्या ? कुछ भी नही मिल रहा, ओर उनकी कुछ भ्राज खबर भी नही । 


बऑरिल 
ना 
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श्रब यह बताओ कि आ्राजके प्रोप्त समागममे आगे भी कुछ सुख मिलेगा पया ? श्ररे रच भी 
सुख इनसे न मिलेगा । तो थोडो देरको मिले हुए इन भोग साधनोसे जो अपनेकों जुदा नहीं 
रख पाते उत्तकों भव-भवमे जन्म मरण करना पडता हैं। सो अपना महत्त्व श्राकिये प्रौर 
अपने श्रापक अन्दर सोचिये कि सुझ प्रात्माका वास्तविक स्वरूप क्‍या है, करना क्‍या है और , 
कर कया रहा हूं, पर किसोके कुछ थोडी समझे भी आये, पर सरकार ऐसे लगे है कि छोड 
ही नही पाते । तो यह भी उनपर उडी विपत्ति है श्रथवा गाग्रह है, हठ है खोटी बातोका । 
प्रपराधी है यह जीग । एक बार किसानोकी प्रचायतमे कोई सवाल श्राया, साधाश्णसी कोई 
बात थी कि ३०-- ४० कितने होते है ? तो उन सबका युखिया बोला कि ३० -- ३० ८ ८७ 
होते है । सभीने कहा कि आप गलत हिसाब लगा रहे है। ३० और ३० मिलकर तो ६० 
होते है । तो फिर मुखिया बोला-नही नही, ६० नहीं होते, ५० ही होते है, शौर यदि 
परी बात, गलत निकल जाय तो मैं पंचोकों अपनी घातों भेसें द दूया | श्रव यह बात सुन 
लो मुखियाकी स्‍्त्रीने कि मुखिया साहबने इस तरहसे पचोके बीच बोल दिया है सो यह सोच- 
कर बडी दु खी 5 कि श्रब॒ तो हमारी सातो भेसे पचोकों देनी पडेंगी । सो जब मुखिया 
घर पहुचा श्रोर अपनी स्त्रोसे उदासोका कारण पूछा तो स्त्री बोली--पश्रापने पचोके बीच 
बोल दिया हैं कि ३० शरीर ३० मिलकर 5८० होते है, ६० नहीं, श्रीर यद्दि ५० न हो तो 
हम सातो भेसे पत्राकों दे देंगे, सो श्रव इस बातका हमे दुख है कि हमारी सातो भेसे पच 


- लोग पा जायेंगे । अरब हम लोग थ जाने किस तरहसे अपना गुजारा करेंगे । उस बातका दु'ख 


है । तो वह गरुखिया बोला--भ्ररी तु तो बडी वाबली ६। यदि मैं अपने मुखसे कह दूं कि 
३० झौर ३० मिलकर ६० होते है तभी तो पत्र लोग भैसे ले पायेंगे, पर मैं तो यह बात 
कभी बोल ही नही सकता । मैं तो हमेशा यही कहूुगा कि ३० और ३१० मिलकर 5८० होते 
है | प्रव देखिये - इस बातको घुनकर मुखियाकोी मूर्खता पर श्राप सब हंस पडे, पर श्रपनी 
मूर्खतापर कुछ ध्यान नही दे रहे । श्राप लोग भी तो बाह्य पदार्थोके प्रति झूठी हठ बनाये हैं 
कि ये तो मेरे ही है भौर मै इनका ही हू । सम्बध है रच भी नहीं, फिर भी हठ यही बचाये 
हैं कि ये तो मेरे ही है । ज्ञानी जन समभायें तो भी नही मानते झोर यही हठ बनाये रहते 


कि ये तो मेरे ही है । । ु 
मोहका हटना ये फ्रषायोंका मंद होना धर्मंघधारणकी पहिंचान--धर्मके नामपर कितने 


हो काम करते, पर इस बातपर कभी विचार नहो करते कि मेरे मोह और विषय कषायोमे 
कुछ फर्क पडा कि नहीं। मोह तो ज्योका त्यो बताये हैं विषय कषायोके प्रसग ज्योके श्यो 
घल रहे, धर्म भी करते जा रहे, पर यह विचार कभी नही करते कि मेरे रागह्ेंष मोहादिक 


गाय] ६७ २१८७ 


 विकारोमे कुछ कमी झागी कि वही । हुठ ज्योकी त्यो बनो है कि ये दिखने वाले प्राप्त ससा* 
ग़म ये सब मेरे ही हैं । तो बताओ्ोों यह सूरूता भरी बात है कि नहीं ? सम्बंध कुछ नहीं, 
फिर भी झपना मान रहे । तो इस हुठक्ा परिणाम कौन भोगने आश्रायगा सो तो विचारों । 
“ बहाँ तो घनके हानि-लाभका लेखा जोखा रखते कि सालभे इतना नफा हुझा ओर इतना 
सुक्सान हुआ, १९ श्रपनी रोज-रोजबो करनीका कुछ लेखा-जोरा नहीं रखते कि मैं किदना 
तो पुण्य कार्य करता हू और कितने पापकार्थ करता हू । देखिये--प्रपती प्रतिदिनकी करनी 
का लेखा-जौखा रखना बहुत श्रावश्यक है । इन विषयभोगके प्रसग्रोमे ये सब संज्तोरी प्राष्री 
रम रहे और ग्पने जीवनके श्रयुल्य क्षण व्यर्थ खो रहें, पर एक बात ध्यानमे रहे कि इन 
विषयभोगके प्रसगोधे रहआार कभी तृप्त न हो सफ़ेंगे । सारा जीवन इन विपयभोगऊे प्रसगोमे 
रह-रहकर बीत जायगा, पर उनसे तृप्त कभी थे हो सकगे ! यहाँ तक वृद्धावस्था प्रामेपर सारो 
इन्द्रि्ण शिथिल हो जायेंगी, यह भोग ने भोग सकेगा, फिर भो मत ही सन कुढता रहेगा । 
जैसे कोई रोगी किसी असाध्य रोग हो जानेसे वह कुछ खा पी भी नहीं सकता, डाक्टरो ने 
खाने पीनेकी मनाही कर दी है श्रौर वह देख रहा कि घरके सभी लोग अनेक बार ख़ब श्रच्छा 
प्रप्छा खाते-पीते है तो बह रोगी उन्हें खाता-पीता देख-देखकर मन हो मन्र कुढता रहता 
है--हाय मैं क्यो न कुछ खा पी सकता, ठोक ऐसी ही दशा वृद्धावस्थामे होती । इच्द्रियां 
सब शिथिल हो जाती, भोग भोग नही सकते, फिर भी मन ही मन कुढते रहते कि हाय मेँ 
दयो' ये भोग न थ्ोय सका ? तो इन इर्द्रिय विषणे की लॉलसा बनाये रहनेसे उनके पीछे 
निरघ्तर हैरात होते रहनेसे तृप्ति कमी न मिलेगी, इसलिए इन इन्द्रिय विषयोका तो परि- 
ध्याग कर ही देता चाहिये । विवेकी जन तो इन इन्द्रियविषयों को इस प्रकारसे असार जान- 
कर त्याग देते है जैसे कि यहाँ प्रायः सभी लोग ताक छिउककर दूर फेंक देते है। नाक 
छिडककर फेंकनेके बाद ज॑से उसे कोई दुबारा देखता नही, ऐसे ही ज्ञानी पुरुष इन इन्द्रिय- 
विषयो को त्यागकर फिर उन्हें दुबारा नहीं देखते । तो इव सब बातो के लिए चाहिए अपने 
सहज ज्ञानानन्दघन आत्मस्वख्पकी निरंतर उपासना करना । बाहरमे कही कोई शरण नही | 
शरण है तो अपने श्रात्मदेवकी श्राराधवा। इसमे विकारका काम नहीं | कष्ट श्रोर विकार 
झाते है तो यह सब कर्मकी छाया है । जैसे दर्पण स्वच्छ है अपने स्वभावसे, पर उस पर 
बाह्य पदार्थंका निमित्त पोकर छायारूप परिणमन हो जाता है, वह छाया दर्षणकी निजी 
घीज नही है, ऐसे ही ये बिकार मेरे स्व्षावकी चीज नही, यह सब कर्मकी छाया है, माया 
है। यदि यह बात ज्ञानमे रहेगी तो फिर इन बाहरी दीजोकके प्रति श्रापक्ति न रहेगी और 
यदि परक्षावी को निजभाव मान लेंगे तो प्रासक्ति बनो रहेगी । ह 
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आपातमात्ररमणीयमतृप्तिहेतु, किपाकपाकफलतुल्यमथों विपाके । 
नो शाश्वतं प्रचुरदोपकर विदित्वा, पचेन्द्रियार्थंसुखमर्थ विदस्त्यजंति ॥६८॥। 
विषभोगोकी वतंमानसात्र रमणीयता एवं भविष्यसे वादुकष्टप्रदता--ये विषय बत॑- 
प्रानमे बड़े रमणीक लग रहे है, पर ये श्रतृष्तिके कारण है श्लौर इनका भावी परिणाम बहुत 
विपत्तियोसे भरा मिलेगा । जब जोवका स्वभाव ही नही “है, रवरूप हो नही है परपदार्थोंकी 
आशा, तृष्णा, भ्रासक्ति आदिक करनेका फिर भी कोई अपने स्वरूपके प्रतिकूल चले 
तो उसे तो दुःखी होना पडेगा ही । वहाँ दुखी होने कोई दूसरा न श्रायगा । प्रपने 
घामको छोडकर परघाममे प्रधिकार समभने वाला दुःखी तो रहेगा ही । मेरा घाम भेरे प्रदेशों 
में है । मेरा स्वंत्व मुझ ग्रात्मामे है । जो मेरा है वह कभी मेरेसे छूट नहीं सकता, भौर जो 
छूट जाता है वह मेंरा था ही नहीं । जँसा हो व॑ंसा ही अपने ग्रापको निरखने वाले सत झरने 
श्रापमे तृप्ति पाते है श्रतौकिक आनन्द पाते है। जब ज्ञानसे ज्ञानमे ज्ञान हो हो की स्थिति 
बनतो है तो नियमसे भ्रलौकिक परम आल्हादका अनुभव चलता है। उस श्रानन्दको चाहनेको 
इच्छासे ज्ञानोने आत्मध्यान नही बनाया, किन्तु स्वभाव ही है ऐसा कि जैसा है वैधा अपनेको 
माने तो उसमे यह आल्हाद आयगा श्रपने श्राप । तो यह श्रलौकिक श्रात्मीय प्रानन्द जिसे 
नही मिला, वह केवल व्तमानके रमणीक विषयोकी ही प्रीति रखता है । 
ज्ञाननाधनोसे सहयोग व ससर्थतक्ना उज्ज्वल परिणाम-- एक बात यह समझ 
लीजिए ऊि ज्ञान जगता है ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे । नही क्षयोपशम मिला है तो बस ज्ञान 
कुन्द है, श्रावृत हैं, पर ज्ञानावरणका क्षयोपशम कौन करने आ्रयगा ? उपादान हृष्टिकी बान्न 
तो ठीक है, कर्मोंमि कमंकी दशा कर्मी परिणतिसे होगी, मगर उप्तमे निमित्त है श्रपना सद- 
भाव । ज्ञानवतोंकों देखकर रुचि होना, हर्प होना यह ज्ञानावरणके क्षयोपशमका कारण है । 
ज्ञानके साधनोमे उमय होना, ज्ञानके प्रसारमे, ज्ञानके विकासमे अपना स्वेस्व भो लगे, ऐसा 
जिसका भाव रहता है वहां ज्ञानावरणका क्षयोपशम होना पडता है। यह सब निमित्तनैभि- 
त्तिक भाव व्यवस्था है । तो जिसे इच्छा है कि मुझे केवलज्ञान प्राप्त हो, ग्ररहतसिद्ध प्रवस्था 
प्राप्त हो तो वह ज्ञानका बोज है । मूल बीज, प्रारम्भिक उपाय यह है कि ज्ञानके साधवीमे 
रुचि बनाइये और उसे सर्वोपरि मानिये धर्मक्े कार्योमे । यदि ऐसी हृष्टि बनेगी तो क्षयोपशम 
मिलेगा और न ऐमी दृष्टि बनेगी तो जैसे है वेसे रहे जाइये । प्रगति न हो पायगी । तत््वज्ञान - 
होगा तो इन इन्द्रियविषयोपर विजय प्राप्त होगी, जबरदस्ती करके विजय न प्राप्त होगी । 
श्राज ब्रत किया है, इन इन्द्रियोके विषयोका परिहार किया है । अरे दिषयरहित ज्ञाता मात्र 
ग्रतस्तत्वकी तो दृष्टि नही है, अरब विषयपरिहार कैसे कहलायेगा ? विषयो के साधन छोड़ें, 
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इस प्रकारका जा विकल्‍प है और इस प्रकारकी जो परिध्यिति और व्यवहार है उसमे बह 
विषय बन गया ! अपने मूल स्वरूपक्ी सुध हुए बिता धर्मका प्रारम्भ भी नहीं हात' । 

ज्ञानमात्र निजके अ्रनुभवका श्रानतद पानेक्के लिये परभावब्यामोहके परिहारकी अ्रनि- 
बायेता - गजबकी बात नो यह है कि है तो ज्ञानस्वरूप श्रौर इम ही का ज्ञान नही हो पाता । 
जैसे तालाबमे ही तो मच्छ रह रहा और वह प्यासा बना है तो यह तो एक गजबकी बात 
ऐसे ही ज्ञानस्वरूप होकर भी यह जीव ज्ञान न कर सके यह भी गजबकी बात है । यहाँ तो 
सब घट रही है बातें ज्ञानस्वरूप होकर भी अपने ज्ञादह्तरूपका ज्ञान नरी चल रहा | शोर 
जिनका चल रहां है उनको आवश्यक है कि ऐसी दृष्टि निरन्तर रहे | तो इन सबसे दृष्टि हटा 
लेने वाला तो यह वातावरण है विषयभोगो का । ये वर्तंधानमे तो रमणीक लग रहे है, मगर 
इन्द्रायण फलके समान इनका विपाक बुरा है। कोई इन्द्रायण फल होता है जो कि देखनेमे 
बडा सुन्दर चिक्रना होता और खानेमे भी मधुर होता, पर वह है विषफल । उमको खानेके 
बाद प्राण नष्ट हो जाते है, ऐसे ही यह पज्चेन्द्रियके विषयोंकी प्रवृत्ति वर्तमान कालमे तो 
बडी सुहावनी लग रही है, मगर इसका परिणाम केवल कष्टकारी है। किसो भी दूसरे पदार्थ 
को सयोग इस जीवके लिए अहित है | अकेला ही रहे घकेलेमे ही मग्न रहे, प्केलिका ही 
उपयोग रहे, बस वही एक पत्रित्रताकी स्थिति हैं। शुद्ध होनेके मायने है श्रकेला रह जाना । 
न शरीर रहे, न कर्म रहे, न विक्रार रहे । तो ऐपा अकेला रह जानेकी स्थिति तो सभो चाह 
रहे है वचनोसे और भ्रन्दरसे ग्रपनेको श्रकेला निरखनेक्रा उपाय नहीं किया जा रहा । यहाँ 
जो सयोग देखा जा रहा है उम्र ही मे सुख माना जा रहा है कभी भी यह सिद्ध अ्रवस्था 
(शुद्ध दशा) न प्र/प्त कर सका ! भ्रकेला रह जानेके इच्छुक लोग वर्तेमानमे अपने सत्त्व मात्र 
श्रपने आपको प्रकेला निहारे | यदि यहाँ अपने ग्राप्को अकेला निहार सके तो बच्च इस ही 
प्रकेले ज्ञानमात्र परभावशुन्य ज्ञानघन ग्रनस्तत्वकी उपामनाके प्रमादप्ते वे निक्रट कालमें ही 
सिद्ध प्रवस्था पा लेंगे । इसके लिए इस वतंमानच सयोगसे हृष्टि हटाकर अपने आपके सह 
ज्ञानस्वरूपमे प्रपने श्रापको भअ्रनुभवना होगा । ज्ञानी जब यही काम करते है । ससारके इन 
हृश्यमान विनाशीक विषयभोगके समागमोको ग्रहितकारी जानकर उनका त्याग कर देते है । 

विद्या दया दुतिरतुद्धतता तिनिक्षा, सत्य तपो नियमन विनयों विवेक: । 

सर्वे भवति विषयेषु रतस्य मोघा, मत्वेति चारुमतिरेतिन तदृशित्व ॥६&६॥ 

विषय वशगत मभनुष्योंके विद्या दया द्यूति विनर घैय॑ सत्यकी व्यथंता व प्रनुद 
भूति--जो इन्द्रियके विषयोके वशमे है उसके कोई गुण नही रह पाते । विषयोकी प्रोतिमे 
है पराकर्षण । जिसका आकर्षण परकोी ओर लगा है उसके खुदमे गुण नही रह पाते । जैसे 


१६९० सुभाषित रत्नसंदोह प्रबचन _ 
विद्या--जो विषय लग्पटी है उसके विद्या नही ठहरती । विद्याका श्र नहीं हो. पाता । 
रा] हुई विद्याका भी विस्मरण हो जाता । इन्द्रियके व होनेण्र फ्रितदा सुत्रमान होता है 
वि; उसमे ज्ञान बुद्धि विवेक नहों ठहसता । इन्द्रियविषय लम्यटीके दया कहाँ रहेगी, क्योंकि 
उसे विपयोका अनुराग है, उण श्रोर द्वी दृष्टि है श्रीर उम्र घुनमे जीवहिसा वचनेक्रा उपयोग 
नही रहता और तत्काल भी जीवहिसा होती रहयी है । तो जो इन्द्रियके विययोका भोगी है, 
ग्रासक्त है उसके दया भी नहीं ठहरती । कान्ति प्रोर विनय तेज प्रोर सहनशोलता ये भी 
उसके पास नहों रहते । जिसके जितना ग्रात्मत्नल है, ग्रात्मस्वभावकी हृष्टिकी प्रखरता है उमके 
प्रन्दर तेज रहता है । शरीरसे घाहे दुबंध भी हो, रोगी भी हो, पर झात्मतेज रहता है उमके 
जो विपयोसे विरक्त पुरुष है । सहनशीलता भी उसके होनी है । लोग तो जरा जरासी बातो 
में धैयें खो दते है। उनके ५ इन्द्रिय और मन, इन दो विपयोगे से किसी विषयमे आसक्ति 
है जिसके कारण धैय॑ खो देते है । फिर वहाँ सहनशोलता नही रहनो । कोई मनके विमरुद्ध 
घटना घट जाय त्तो वे सहन नहीं कर पाते । चाहे उससे भी कठिन घटना श्रपन्री किसी वस्तु 
के प्रनुरागके कारण आ्राती जाय, उन घटनावोको तो सहन कर लेते है, १२ मनके विरुद्ध 
कोई बात चले तो इस घटनाकों सहन नही करते । चाहे अन्य घटनासे छोटी घटना है, व 
कुछ जैप्ती घटना है, पर सहनशील नही रह पाने, क्योकि वे विषयोके प्राधोन हैं। मनकोी 
विषय तो इन्द्रियविषयोसे भी कठिन है । विषय--ल्म्पटी पुरुषके सत्यताका भी निवास नही 
रहता । विषयानुराग है ना झौर मेरे विषय न मिटे इस लोभसे वह कुछसे भी कुछ कह 
सकता है और प्रसत्य वचन भी निकल सकते है। 
विषयवशगतत मनुष्योकी संकठपात्रता- विषयोके जो वश है वे जगतमे रुलने वाले 
जीवोकी गिनतोमे है । एक भजनमे बोलते-है ता--हँम तो है उन चरणोके दास जिन्होने मन 
मार लिया । जिन्होंने मन मारा उन्होने सभी इन्द्रियविपयोकी ठोकर दी । उनके भक्त होते 
है विवेकी लोग । तो जो विषयोके वश है उनके सत्य नहीं रहता, तप्श्चरण भी नहीं रहता | 
पुराणोमे, श्रन्य दर्शनके पुराणोमे प्राय ऐसी घटनायें पायो जाती है कि कोई तपस्वी पुरुष है, 
महत है, लोक पूजित है और कभी विषयोका प्रनुरागी बन गया ग्रोर उप्तके कोई वुचेष्टा होते 
लगी, ऐसी घटनायें मिलती है, पर श्रन्य श्रद्धालु उत घटनाओ्रोको भी प्रशक्षाे रूपमे उपस्थित 
करने लगते है । करें उपस्थित महत्ताके रूपमे यह तो उनकी कल्पना है, पर वास्तवमे तो वे 
स्वरूपसे डिग गए । जो इन्द्रियके विषयोके वशमे है वे तपश्चरणसे भी गिर जाते । नियम 
प्रोर विनय ये दो बातें उसके चित्तमे नही ठहर सकती । गुरुजन हो, बड़े पु हो, सामने 
हो तो भी जो विषयोके वश है उनके चित्तमे उनके प्रति आदर विनयक्रा भाव नही रह पाता, 
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क्योकि «का चित्त ही ठिकाने नहीं हे, विपयदृद्धि वाले पुरुषोके विवेडा नहीं ठहस्ता । दिवेक 
कहते है हित करना झौर अहितसे दूर होना । ज्ञानीजत जानते है फ़ि इन्द्र बिपगे के प्रनु 
रागके कितने दुगुण है और इसी कारण ज्ञानी पुरुष विषयो के वश नही होते । जे विपयो के 


बशीभूत है उनको अ्रच्छी बात नहीं रुचती । विषवप्रसगकी ही बात घुनमे रहती झोर उपीमे 


जी 


ही श्रपनी महिमा समझते । 
विषयासक्त पुरुषोंकी वैराग्प ज्ञामसुगन्धको छोड़कर विषयदु्गस्थमे रचि--कोई दो 
सहेलियां थी--एक थी ढीमरको लडकी श्रोौर एक थी मालितकी लड़की ' 4 नो वा अलग- 
प्रलग जाह विवाह हो गया । मालिनकी लडकी तो एक शहरभे व्याही गई ग्रीर ढोमरको 
लडकी एक गांवमे ब्याही गई । ढोमरकी लड़की तो मछली बेचगेका काम करे ग्रौर मारलीवो 
लडकी फूल तोडने, माला बनाने, सेज सजाने प्रादिके काम करे | एक बार ढीमरक्नो लडकी 
उस नगरमे मछलियाँ बेचने पहुच गई जहाँ उसकी वह सहेली रहती थी । सारी मछलियाँ 
वेच चुकनेके बाद शाम हो गई, सो इस विचारसे वह ढीमरक्की लडकी अपनी सद्ठेलोके यहाँ 
पहुंची कि राधिको उसके यहां रहकर सवेरा होते ही प्रपने गाँव चली जायेगी । माली की 
लड़की अपनी पुरानी सहेलोको पात्र अत्यन्त हषित हुईं, उसका बडा सटकार किया, खूब 
खिलाया-पिलाया श्र सेज बहुत बढिया बिछाया सोनेके लिए | बहुत दिनो मे मिली थी ना 
सहेली, सो प्रच्छा गददेदार पलग बिछाया श्रौर उसपर गुलाब, चमेली ग्रादिक फूलो की पंखु- 
डियाँ बिछा दी । भ्रब उप्ते मुला दिया, पर उस ढोमरकी लडक्कीको नीद न आये । मालिन 
की लडकीने पुछा--तुम्हे नीद क्‍यों नहीं आती ? तो ढीमरको लडकी वोली--'रे तुमने 
यह क्यो कर दिया, यहाँ फूलों की दुर्गन्‍्ध ऐसी फैल गई कि उसकी वजहसे नींद नही ग्राती । 
अरे दुर्गन्‍्ध कैसे ? फूल तो राजा महाराजावो की शय्यापर बिछा करते है । छा करते 
हो गे, हमे तो उनको बदबूक्े मारे नीद नहीं ग्राती । - ग्रच्छा तो ये सब फूल उठाकर श्रलग 
किए देती हू । कर दिये सब फूल झलग फिर भी तीद न श्राये, सो पूछा--अंत्र क्यो नींद 
नही ग्राती ?** अरे फूलो की दुर्गन्‍्ध तो इन गद्दों' विछोवगों तकमे सत्र जगह भर गई है दन्हे 
हटा दो । हटा दिये मालीकी लडकोने गदह्टूँ बिछोने वगेरा फिर भी नींद न ब्याये । तो फिर 
पूछा--कही सहली, झब क्यों नींद नहीं श्राती ? कण उपाय करें जिससे तृम्हे नींद गा 
जाय ? तो ढोमरकी लड़की योली -देखो जो हमारा मछलीका टोकवा रखा है इस पर पानी 
के कुछ छीटे मार दो श्जौर उसे उठाकर हमारे धिरहाने रख दो तब सीद गझ्रायगी | ब्राखिर, 
वैसा हो किया तव उसे नींद ग्रायो | तो ऐसे हो समझ लो कि जो विषयो के वश होते हैं 


हे हि प्‌ 
उनको विपयसाधन मिल तो वे तत्काल कुछ मौजसा झतुभव करते है और प्रसव मिल जाय 
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कोई ज्ञानका, ध्यानका, गरुणानुवादका, ज्ञानचर्चाका तो उन्हे वह न सुहायेगा । श्रौर सुत लेवें 
कि प्रोग्राम है कुछ ज्ञानचर्चाका तो दूरसे ही उठ जायेंगे । यह इन्द्रियविपयोके वशमे हुए 
पुरुषोकी हालत है, क्योकि उनका दिमाग पलट गया । खाने-पीनेके प्रथग, स्थीप्रसग, सिनेमा 
श्रादिक देखना, रग रगीली बातें सुनना, इनमे ही मन बहलता है इन मनुष्योका । तो जो 
इन्द्रियविषयोके वश है उनमे कोई गुग नही ठहरते । 

विषयवशित्व श्रवगुण मिटानेका उपाय--प्रव यह निरखें कि है तो यह बडा प्रव 
गुण विपयोके वश होना, पर यह प्रवगुण मिटे कैसे ? उसका उपाय तो होगा कुछ । तो 
उपाय है दो तरहके--एक तो दवा जैसा श्लौर एक प्रोषधि ज॑सा | दवा वह कहलाती है जो 
रोगको दबा दे श्रौर प्रीपधि वह कहलाती जो रोगको जडसे मिटा दे । तो ऐसे हो समझो 
जब किन्‍्ही धामिक कार्योमे लग गए, कुछ भले काम करने लगे, घमंसभामे वेठ गए या मंदिर 
में ही जाप करने बैठ गए तो यह तो है दवा | विषय वहाँ दब गया, मगर दवा कर-करके 
हैरान हो जाने है, वह विषय भावना फिर उछल जाती | श्रीर यदि श्रीषधि हो जाय तो वह 
विषय भावना फिर न उठे । तो श्रौषधि क्‍या है कि विषय विकार मलिनता आविक कहां हैं 
मेरे स्वभावमे ? उस स्वभावका परिचय करे कोई श्रौर ऐसे स्वभावरूप भेरी सत्ता है, मैं तो 
यह ह, चीौर जो हो रहा है यह तो नैमित्तिक है, औपधिक है, कर्मछाया परभाव है। तो 
जैसा शपना सहज स्वरूप है उस रूपमे प्रपनो स्वीकारता रहे शोर ऐसी ही दृष्टि बनाये रहने 
का प्रसंग बने तो यह है विषयोके विजयको श्रोषधि । कोई इस ही स्वभावका निराकरण 
करके माने कि मैं तो ऐसा ही हूँ, शुद्ध हु, अविकारों हु, वह तो इसमें घोखा खायगा, मगर 
जो जानता है कि मेरे स्वरूपमे विकार नही, मेरी भूमिमे विक्रार है, सो वहू विकार मेरे स्व- 
भावसे गाया हम्ना नहीं, किन्तु निमित्त पाकर ग्राया है । 

निमित्तनेमित्तिक भावेफे सुपरिचयका फल श्रहका रका श्रभाव, कायरताका भमाव व 
सुगसतया स्वशावहृष्टि--भैथा, एक बात खास समभनेकी है कि जीवमे जो विकार जगते हैं 
उन विकारों का नि्ित्त कारण सिर्फ कर्मंविपाक है । जगत्‌के ये सारे पदार्थ जो दिख रहे हैं 
ये विकारके निमित्तभूत नही हैं ये प्राश्यभूत हैं। जिनको यह भेद नही ज्ञात है भौर इस 
स्वभावकों भी निर्मित्त मानते है या मनाते है या कहते है वे इस खण्डनमे लगते कि निमित्त 
कुछ चीज नहीं । सामने पदार्थ दिखा श्र विकार न हुप्रा तो निमित्त तो न रहा । कोई 
वेश्या गुजरी तो उसको देखकर साधुके भाव वेराग्यके हुए श्रौर कामी पुरुषके भाव विषय 
वासनाके हुए, श्टगाल, कुत्ते श्रादिकके भाव उसके भक्षण करनेके हुए, तो हषटान्त देते है कि 
देखो नि्मित्त तो वहो है, पर काम एकसा कहां हुआ्रा ? उनकी भूल है । निमित्त तो कामी 
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पुरुषके मोहनीय वेदका उदय घल रहा है सी उरा अनुझप उसके भाव हो रहे भ्लौर उस भार 
को व्यक्त करनेमे वह वेश्या ब्लाश्नयभृत हो रही और घुनि महाराजके कषायोंका उपशम हैं, 
क्षयीपशम है सो उसके अत्तुरूष वैराग्यके भाव हो रहे श्लौर उस वैराग्यके व्यक्त होनेमें वह 
मृतक वेश्या झ्ाश्रयभूत हो रही । निर्मित्तनमित्तिक भावका सही परिचय करनेसे कायरता, 
श्रौर श्रहुंकार ये दोनो दोष दूर हो जाते हैं। जिसे यह परिचय नही ज्ञात है वह ऐसा सोचता 
है कि मैने दूसरेको यो कर दिया, यह हो बात कतृ कर्मभाव दोनो' श्रोरसे चलती है । मैने 
दूमरेकी सुख दिया, बडा किया, ऐसा भाव यदि रहेगा तो श्रहंकार जगेगा शोर दूसरेने मुझे 
दुखी किया या दूसरेके हाथमे मेरा सब कुछ परिणमन है ऐसा जानेंगे तो कायर बनेंगे, पर 
निमित्तनैमित्तिकका परिचय होनेपर तन कायर रहेगा, न क्भिमानी रहेगा | वह जावेगा कि 
बच्चो के पुण्यका उदय है, उसकी बजहसे बच्छोंको सुखी होना है, उसमें मैं नौकर रूपसे 
सेवक बन गया । चित्तमे यो सोचेगा तो श्रहुंकार न बनेगा या मुझको मेरी स्त्री पुश्रादिक 
दुःख देते इस प्रकारकी कायरता अपनेसे न लायगा । जहां सत्य जाना कि मैंने ही पुर्वेभवमे 
जो परिणाम किया था उसका उदय है यह, और उत्त उदथमे मेरी ऐसी स्थिति हो रहो है । 
उसके व्यक्त होनेमे ये दूसरे लोग श्राश्चयभूत मात्र हुए है । तो धन विषयसाधनो के प्रति भी 
शानीका यो' चिन्तन रहता है कि ये स्पर्श, रस, गध, वर्ण, शब्द ये मुझको रागी द्वेषी नही 
बनाते, मुझे कायर नहीं बनाते ये तो जड अपने स्वछपमे अपने परिणमनसे रहते है! में ही 
. खुद कर्मोद्यका निभित्त पाकर तदसुरूप श्रपनेमे विकार कर रहा हूं । इस प्राश्रयभूतमे हृथि 
दूंगा तो वे विकार बुद्धिपूवंक बनते जायेंगे, व्यक्त हो जायेंगे श्लौर इस ग्राश्रयभतको त्याग दूँ 
तो विकार व्यक्त न हो गे। प्रव्यक्त होकर निकलेंगे । चरणानुयोगकी समस्त प्रक्रिया इसी 
श्राधारपर आधारित है । आश्रयभ्त वस्तुवों का परित्याग करिये, यह है चरणानुयोगकी जान | 
जिन जीवो को यथार्थ बोधका परिचय नही है वे विषयो के वशीभुत होते है और विषयवश 
होकर श्रपने समस्त गुणों को भस्म कर डालते है। 

लोकाचितो&पि कुलजोइपि वहुश्रुतो5पि, घर्मस्थित्तोषपि दिरतो5पि शमान्वितो5पि । 

भ्रक्षाथपन्नगविषाकुलितों मवुष्यस्तन्नास्ति कममें कुरते न यदत्र नि ॥१००॥ 

लोकाचित प्ृरुषोंकी भी विषयवशतामें विडस्बना--कोई पुरुष लोगो के द्वारा पृज्य 
है, मान्य है, फिर भरी वह इन्द्रियविषयरूपी सर्पके विषसे डसा हुश्ना है, प्राकुलित है तो वह 
मनुष्य कोचसा निद्य कार्य नही कर सकता | लोगो'की दृष्टि तो महत्ताकी है, पुज्यताकी है, 
बड़प्पन समझ रहे है, मगर वे चित्तमे इन्द्रियविषयोंके वश बने हुए है तो वे भ्रपनी व्यक्त 
स्थितिके विरुद्ध कुछ काम कर डालते है । कोई पुरुष कुलोन है, भ्रच्छे कुलमें पैदा हुआ है 
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राजकुलमे, मंत्रीकुलमे, पर वह इन्द्रियविषयोका प्रचुरोगी बने तो वह भी क्यासे कया काम 
नही कर डालता | पुरांणोमे जो कही-कही यह सुननेमे श्राता कि अ्रभुक राजपुत्र, प्रमुक जगह 
प्रमुक कन्यापर विमोहित हो गया तो उसके पीछे खाना-पीना छोड दिया, उसका दिन दब 
गया, बावलासा बन बया, श्रव चूकि घरका लाडला था सो घरके तथा बाहरके लोग उसे 
बहुत-बहुत मनायें---कहो बेटा क्‍या चाहिए ? तुम जो कहो वह सब हम करनेको तैयार है। 
श्राखिर उसके मनमाफिक किया उसके माता-पिताने । श्रब चुकि घरके लाडले थे सो किया 
वसा नही तो दो लट्टू लगाते तो श्रक्ल ठिकाने हो जाती । यह है विषय व्यामोहकी घटदा । 
उत्तम कुलमे पैदा हुए तो भी यह स्थिति । 
उत्तम कुलज पुरुषोंकी मी विषयवशतामें विडम्बना--जब राम और सोताके विवाह 
की चर्चा चलने लगो या ज्ञानसे जान लिया नारदने । तो वह अनेक बार सीताको देखने गया। 
देखिये--नारद बडे ब्रह्मचर्यमे परिपूर्ण होते है। रानियोके महलमे वे कही चले जायें, पर 
राजा सब जानता है कि यह ब्रह्मचयके बडे परिपुर्णा है, बालस्वभाव वाले है, 'सो गया वह 
नारद इस भावसे कि देखें तो सही कि कैसी है श्रीरामको चाहने वाली कन्या | जब नारद 
पहुंचे सीताके निकट तो उस समय सीता #|ईनेमे मुख देखकर अपने केश सवार रहो थी । 
उस श्राईनेमे जब नारदका प्रतिबिम्ब पडा तो डरावना चेहरा होनेसे वह डर गई ग्रौर डरकर 
दूर भाग गई | उघर नारदके मनमे यह आया कि मैं इस कन्याक्रो इष्ट नही लगा, इस कारण 
यह मेरेसे दुर भागी, सो तुरन्त उसपर क्रोध कर बैठे ओर मनमे आा गया कि मैं भी इसे 
छका कर रहुगा । सो क्‍या किया किय्य कि सीताका एक चित्रपट लिया श्रीर वह चित्रपट 
विद्याधरोकी नगरीमे ले गया जहाँ कि उस सीताका भाई भामण्डल भी था | सो उस भाम* 
शडलने जब सीताका चित्रपट देखा तो उसपर मुग्ध हो गया श्रौर उसे पानेके लिए सेनासहित 
वहाँसे चल पडा । रास्तेमे जहाँ एक वन मिला तो पूर्व घटनावश उसे स्मरण हो श्राया कि 
जिसके विषयमे हम इतना खोटा विचार कर रहे थे वह तो मेरी सगी बहिन है । उसे अपने 
पर घृणा धभ्रायी । मगर देखो तो विडम्बना कि जो चाहे जैसा चाहे करने लगता । देखिये-- 
पुरुषोका ऊघम भ्राज ही नही है, पहलेसे ही चला श्रा रहा हैं । तो यह सब इन्द्रियवश हुए 
प्राशियोकी पिडस्बना है। 
बहुशुत श्रादिकी भी विषयवशतामे विडस्वना--वहुत शास्त्रोका ज्ञाता है कोई तिस 

पर भी यदि इन्द्रियविषयोसे व्यामुग्घ है तो वह भी श्राचरणसे गिर जायगा । कोई विरक्त है, 
क्षमाशील है मायने त्याग किया है तिसपर भी इन्द्रियविषयोका पश्रनुरागी पुरुष ऐसा कौनसा 

स्िद्य कार्य है जिसे वह न करे । इस जीवको परेशानी क्‍या है ? बस मोह श्रौर विषयान्र 
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राग । एक हेषको भो परेशानी है, मपर हेष नहीं श्राता । मोहमें बाधा श्राये जिसके द्वारा 
उस पर द्वेष उमडता है + तो द्वेषको जीत लेना सरल है, मगर रागको विषयको जीत लेना 
सरल नही है | तब ही तो करणानुयोगमे हेषका क्षय €वें गुशस्थानमे बताया और रागका 
क्षय १०वें गुणस्थानके ग्रन्तमे बताया । संत्तारमे यह जीव अकेला अपने आपसे सुख दुःख 
जन्म मरण आधिव्योधियोकों भोगता प्राया है। क्यो भोगता झ्राया कि अपने ग्रविकार स्वरूप 
की सुध नही है | जो भ्रौगाधिक विकार जगा उसे स्व मानव लिया, यह मैं हू, भूल कितनीसी 
की, पर उससे विडम्बना कितनी बन गई । एक दुक्षकों ही ले लो तो वृक्षके श्रनेक बडी 
शाखायें, प्रनेक्त उपशाखायें, श्रनेक टहनियाँ, भिन्न-भिन्न प्रकारके पत्ते, भिन्न भिन्‍न प्रकारके 
फूल, भिम्त भिन्‍न तरहके फल, भिन्‍न भिन्‍न प्रकारके श्राकार ये सब पाये जाते है । तो यह 
किसका फल है ? विकारमें श्रात्मत्व प्नुभव किया उसका फल है संसार विडम्बना, भौर 
स्वभावमे प्रात्मत्व क्नुभव करें तो उससे मिलेगा संकटो से छुटकारा । तो यह बहुत श्रावश्यक 


है कि इस पस्वभावकी पहिचान करें श्रौर उस रूप अपनेको माने और उसकी हृढताके बलसे 
समस्त विषयकषायो से दुर होनेक्रा पौर्ष करे । 


लोकाचितं गुरुजन पितरं सवित्री, बधु सनाभिमबरला सुहूद स्वसारं । 
भृत्यं प्रभु तनयमन्यजनं व मर्त्यों, नो मन्‍्यते विषयवेरिवशा कदाचित्‌ु ॥१०१॥ 
निभित्नेसित्तिक भावके परिच्यफी विषयोंक्री उल्कन सिटानेमें समर्थता--जो पुरुष 
विषय बैरियो के वशमे रहता है वह किसीकों भी बडेकों भी कुछ नही समझता । श्रात्माका 
ग्रहित करने वाले विषय श्रौर कषाय है । सो विषयो पर हृष्टि क्यों जाती है जीवो की भ्रौर 
विषयोकी ओर क्यो उलके रहते है उसका कारण है यह कि इन जीवों को श्रपने सहज स्व- 
छहणका परिचय नही है । बिषयभाव ये कही श्रन्य पदार्थंके नहीं हैं । हो रहे है जीवो मे, फिर 
भी ये जीवके नही हैं । यह बात न समझ सके तो विषयो में प्रीति दिखती है | इच्छा श्राशा 
प्रतीक्षा रागद्रेष इृष्टभाव श्रनिष्ट भाव सुख दुःख जितने भी विकारभाव है ये विकारभाव, यह 
विकारपरिणति बोवके स्वभावसे उठे नहीं, कर्मकी परिणतिसे श्राये नहीं, किन्तु क्या स्थिति 
है कि कर्मंविपाकका निमित्त पाकर यह छाया माया हुई, इस कारण यह श्रौपाधिक है श्र 
परभाव है । दो बातें होती है---( १) कतु कमंभाव श्रौर (२) निमित्तन॑मित्तिक भाव । क्तु- 
कर्मभाव वस्तुत: एक ही पदार्थमे होता है श्रोर निर्मित्तनैमित्तिक भाव गलत नही है। सारा 
विज्ञान, सारा व्यवहार सब कुछ देख रहे है, रसोई बनाते है तो श्रग्नि जलाते । जानते हैं 
ना कि रोटो पकानेका द्रिभित्त श्रग्ति हो सकती, जीव नहीं हो सकता, यह खूब परिचय है, 
पर भ्रग्नि जलानेपर सिक्री रोटी या भ्रग्ति सिकी । पस्तुस्वरूप श्रौर निमित्तन॑मित्तिक भाव 
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सत्र एक साथ चल रहे । प्रब जिनको निमित्तन॑मित्तिक भावके परिचयका माह॑त्म्य नही 
माष्तूम धोर वास्तवमे निम्ित्त क्या होता है जीवके विकारमे, यह भी नही मालूम, उनकी 
दृष्टि यह बन जाती है कि दुनिया भरके जो पदार्थ है बाह्यम्रे स्पर्श, रस, गंध, वर्ण, शब्द जो 
कुछ ये दिख रहे है उन्हे लोग निमित्त कहते चले श्राये । सो जत्र कभी श्रन्य प्रकार बात 
देखते हैं तो बात क्‍या है कि तीन बातें होती हैं जीवके विकार 7कट होनेमे--(१) उपादान, 
(२) निम्ित्त भर (३) प्राश्नयभूत । श्राश्रयभूतकी बात लोगोने नही समझ रखी, कोई कोई 
त्तो प्रो्यभूतका नाम तक नही जानते । जब तक ये तीन बांतें समझमे न श्राये तब तक 
मिमित्तेनेमित्तिक भावका मर्म न समभमे श्रायगा । निमित्तनैमित्तिक भावफा परिचय स्वभाव 
हृष्टि करानेक्े लिए हुआ करता है । करत कर्मंमाव बवानेके लिए नही हुम्ना करता । 
मैसित्तिक भावकी निभित्तानुरूपता--एक उदाहरण लें--माव लो कोई स्त्री मर 
गई, श्रब उसको उसके पतिने भी देखा श्रीर साधु महाराजने भो देखी, तो उसे देखकर उसके 
पतििको तो उसके प्रति रागभाव हुआ धोर साधु गहाराजको वेराग्यभाव हुप्रा या दयाभाव 
हुआ, करुणा उपजी । भ्रब ऐसी घटना देखकर जिसे बोघ न हो या कुछ बोध हुआ भी हो 
वह मठ कह बैठता कि देखो दोनोका निमित्त एक है, पर एक जैसा भाव दोनोका नहीं हुआ, 
इसलिए निमित्त फिमित्त कुछ नही, कुछ कार्यकारी नहीं'**पर उदकी यह पता नहीं कि साधु 
महाराजके जो बैराग्यभाव हुआ उसका निमित्त वह मृतक वेश्या नही है, उसका निमित्त है 
प्रत्यास्यनावररणा, प्रत्यास्यानावरण जो कषाय है, कर्मप्रकृति है उसका क्षयोपशम । तो 
जैसा क्षयोपश्ठाम है उसके प्रनुसार साधु महाराजके भाव बने भ्रोर उसमे आश्रयभूत वह मृतक 
स्‍त्री हो गई | धोौर उस पतिके रागभाव होनेमे निमित्त उसको वह स्त्रों नहीं है, किन्तु मोह 
नीयकर्म्का उदय है, वेदप्रकृतिका उदय है, सो उसके झनुसार उसके रागभाव ज्य रह? है 
ध्रौर उसमे श्राश्रयभूत बनी उसकी स्त्री । तो तोन बातोका भले प्रकार परिचय करें। मेरे 
जितने भी विकार होते हैं उनका निमित्त है कर्मोदय । कर्मोदय होनेपर ही विक्रार होता 
कर्मोदय ने होनेपर विकार नहीं होते । कर्मका उदय कर्ममे चल रहा, पर ऐसा ही योग है कि 
जिस प्रमुभोंग वाले कर्मका उदय विपाकमे है तो उसकी छाबा, माया, प्रतिबिम्ब यह प्रनि- 
बाय रूपसे होंगा । भ्रब ये बाहरी पदार्थ है, ये निमित्त न ये श्राश्रयभूत हैं । रागग्रकृति 
का उदय हुशी । हमारे रागभावमे कर्मोदय निमित्त है श्लौर उसके व्यक्त होनेमे ये बाहरी 
विषयंभूते पदार्थ प्राश्नयभूत हैं । 
सनिमित्त शब्दके बोलनेपर उसके वाच्य श्राक्षयभुत या वास्तविक निभ्ित्तकी छांट 
करंनेके विविश्ककी क्रावश्यकता--आ्राश्नयभूतको भी निमित्त शब्दसे कहते हैं लोग श्रीर वास्त 
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विक निमित्तकी भी निमित्त कहते है। तो निमित्त नाम दोनोका पड जानेसे विवेक नही 
करते शोर दोनोको निमित्त माचकर चंकि श्ाश्रयभतके साथ विकारका नियम नहीं है कि 
प्रमुक पदार्थ होनेपर विकार हो ही हो, पर कर्मोद्यके साथ धचका सम्बंध है कि राग, प्रकृति 
का उदय होनपर जीवमे राग होगा । श्रव स्वभावहृष्टि कैसे बनती ? जैसे दर्पणाके श्रागे हाथ 
किया तो हाथका प्रतिबिम्ब दर्षणमे है । भ्रव॒ वहाँ सब कोई जान रहा है कि यह प्रतिबिम्ब 
दर्पणके स्वणभावसे नहीं उठा । उठा दंणमे, मगर समक्ष निमित्त पाकर उठो, भोर जब हो 
हाथ सामने किया तो प्रतिबिम्ब ग्राया श्रोर हाथकों हटाया तो प्रतिबिम्ब हट गया | वो 
निमित्तन॑मित्तिक योग स्पष्ट है । उसके परिचय बिना ये दिसम रचनायें हो ही तही सकती । 
पर यहाँ समझना क्‍या है कि जितनी घिसम रचना है, जितनी विकार सृष्टि है वह नैमित्तिक 
है, छह मेरे स्वरूपकी चीज नही है । मेरा स्वभाव तो केवल प्रतिभास मात्र है । 

स्वभाव झौर पर्यायका विश्लेषण--देखो एक ही पदार्थमे परिस्थिति बतान[ धौर 
बात है श्रोर स्वभाव कहना श्रौर बात है । जैसे एक दृश्टान्त लो--पानी गरम हो गया, झुल्हेपर 
बटलोहोग्रे पानी गर्म कर दिया, तेज गम हो गया, ऐसे गर्म पानीके प्रति पूछा जाय कि 
बताओ्री पार्नाका स्वभाव कैसा है ? तो हर एक कोई यही कहु देगा कि पानीका स्वभाव ठंडा 
है, मगर स्वंथा ठंडा स्वभाव समझकर प्रगर उस तेज गर्म पानीकों कोई पो ले तब तो 
उसका मुख जले बिना न रहेगा । उस तेज खोलते हुए गर्म पानीकों वह पी तो नही सकता। 
तो उसको परिस्थिति विकारमे हैं, पर स्वभाव जब सुहा जायगा तो प्रकट न द्वोते हुए भी 
वह कहा जायगा जो प्रपनी ही सत्ताके कारण झपने श्रापमे पाया जाता हो । जब स्वरूपकी 
उपासना की जाती है तो उसका श्र्थं लगाइये--शक्तिकी उपासना को जा रहो है | स्वभाव 
को उपासना है वह । भौर परिणमन तो यहाँ अशुद्ध चल रहा है। शशुद्ध परिणमन होते 
हुए भी अपने स्वभावकों निरखना है। यही एक उपाय है कि श्रशुद्ध परिणमनकी: मिटाया 
जा सकता है । तो यह अशुद्ध परिणमन निम्मित्त पाकर नहीं होता श्ौर यो ही कह दिया 
जाय कि जब भशुद्ध परिणमन होता है तो जो सामने श्रा जाय उम्रे निरमित्त कह देते है । तो 
इसका भ्रर्थ यह होगा कि अशुद्ध परिणमन जोवमे शपने स्वभावसे हो रहा है | श्रव नाम 
कहासे लगा दें कि यह निमित्त है । तो जब झपने स्थभावसे हो रहा है श्रशुद्ध परिणमन ते 
उसके मिटनेका कोई उपाय नहीं हो सकता । 

विकारो्भधूबसे परसंगकी निमित्तताके परिचयोके स्वभावहष्टिका श्रवसर--मेरे स्व- 
भावसे विकार नहों हुश्ना करते । विकार होनेमे परपदार्थंका सम ही निमित्त है। बंधाधिकार 
में समयसारके श्रन्तमे निचोड रूदमे कहा है--“तश्मिन्निमित्तं परसग एव वस्तुस्ब भावो5य 


है 
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युदेति तावत्‌” ग्रगर रागादिक भांव हो रहे है | संसारस हो रहे तो उसमे निमित्त परपदार्थ 
का संग ही है शोर यह वस्तुस्वभाव है श्र्थात्‌ उपादान श्रतुकूल निमित्त पाकर ही विकाररूप 
परिणमता है । निभित्तके प्रभांवमे विकोररूूप नहीं परिणमता । तो इस चचसिे स्वभावकों * 
“ निरखनेकी प्रेरणा मिलती है | ये विकार परे स्वभावसे नही उठते, ये विकार मेरे भाव नहीं 
है, ये परभाव है | परका वित्त पाकर हुए हैं । तो प्रयोजन तो अपने विश्युद्ध चैतन्यस्वभाव 
की दृष्टि करना है । सो जितना यह हमपर विषय कपायका बीक 'चलरहा है तो यह सब 
नैमित्तिक है । जो नैमित्तिक हो वह भिटाया जा सकता है । जो स्वाभाविक हो वह नहीं 
मिटायो जा सकता । 

परभावकी उत्पत्ति व न्स्‍्कि साध्य साधनकी भिन्नता--प्रव इस आश्रयभूत पदार्थ 
को जो श्रज्ञानवश निमित्त मान लेते है तो क्‍या दृष्टि बन जातो कि जब विकार हो तब ये 
निमित्त कहलाते है, पर थोडा ध्यानमें लाना, द्ाशेंनिक विषय है थोडीसा । उत्पत्ति और 
ज्ञप्ति । जैसे जब जानकारीकी बात कहते है कि धुवाँ देखकर अग्वि जान ली गई तो यह 
जानकारीका साध्य साधन है | इसका नाम है अनुमान प्रमाण । वहाँ यह बात समभमे ग्रायी 
कि घुबाँ देखकर शअग्निका ज्ञान हुआ | जब धुर्वाँ हुपना तब जाना गया कि भ्रग्नि है यहाँ । 
श्रब यह बतलावो कि धुर्वां और अग्निमे निमित्तन॑मित्तिक क्या'है ? धुर्वाँ नैमित्तिक है शोर 
अ्रग्ति निमित्त है, सो वहाँ नैमित्तिकका ज्ञान होनेपर निम्ित्तका बोध हुआ, यह जपिके बारेमे 
बात है । अब उत्पत्तिके विषयमे समझ बनाइये, धु्वेंसे आग उत्तन्न हुई है या आ्रागसे धुर्वा 
उत्पन्न हुमा ? उत्पत्तिमे यह ही कहा जायगा कि आग निमित्त है और धुवाँ नैमित्तिक है, 
और चाहे धुरवेका श्राप बोध करें या न करें, पर जहाँ श्रग्नि है सो ही है । जहाँ कारण-कलाप 
है वहाँ छुपा हुआ है । तो यहां निरखिये कर्मका उदय नि्मित्त है, विकार नैमित्तिक है, ऐंसा 
कहना कि जब विकार हुआ्ना है तब निर्मित्तका ज्ञान हुम्आा कि उस समय यह निर्मित्ति था। 
सो ज्ञानके बारेमे तो यह बात ठीक है, क्योकि कर्म सूक्ष्म है । उन्हे कोई जानता नही, पर 
मैमित्तिक घटना जानकर निमित्तका बोध हुआ, पर ऐसा नहीं है क्रि जब विकार हो तब 
निमित्त हाजिर हो । निमित्त श्रपने समयपर श्राया, उपादानमे वहाँ योग्यत्ता है श्रौर उसका 
निर्मित्त पाकर विकार जंग गया | एक और हृष्टाग्त लो--जैसे कोई नदी बह रहो है तो जहाँ 
से बह रही उस ऊपरके हिस्सेमे तेज वर्षा हुई झौर नदीमे पुर बढ गया तो ज्नप्तिमि तो श्राप 
यह कहेंगे कि पूर बढा दिखे तो श्रापको ज्ञान हुआ कि ऊपर वर्षा हुई । ज्ञानमें, यह बात 
धायो । पूर देखकर, पानीका तेज बहाव देखकर आपको ज्ञान हा कि वर्षा हुई. । नैमित्तिक 
देखकर भ्रापको निमित्तका ज्ञान हुम्ना, यह ज्ञानमे तो बात ठीक बैठी, पर उत्पत्तिमे क्‍या ऐसा 
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है क्रि जब पूर हुम्ना तब वर्षा हुई ? जब नदीमे जलक्रा प्रवाह बढा तब वर्षा हुई, क्या ऐसा 
होता ? नही । वर्षा हुई तब यह पुर निकला । तो उत्पत्तिमे श्रौर ढपसे निरखा जायगा भ्रोर 
जानकारीसे और ढंगसे निरखा जायगा । झ्रब जानकारीका तो ढंग बोले भ्रौर उत्पत्तिकी बात 
कहें तो बप्त वहु गलत हो जाता है । 

विषम कार्योत्पादसे निम्ित्तकी श्रनारोपितहेतुता--प्राषको कर्मोदय ज्ञात हो या न 
हो, जेब कर्मोदय होता है तो विकार होता है । आपने पीछे पर रखा श्रौर वहाँ भ्रग्नि थी ॥ 
आपको प्रग्निका ज्ञान हो या न हो, पैर पडेगा तो वह जलेगा । निमित्तनैमित्तिक भाव किसी 
की जानकारीके श्राघार पर नही चलता । वह तो सान्निध्यपर चलता है | तो निमित्तनैमि- 
त्तिक भाव सर्वे घटनावोमे पाया जा रहा है, पर यहाँ यहु परिचय बनाना क्रि जितना नैमि- 
त्तिक भाव पाया जा रहा है वह उस वस्तुका स्वभाव नहीं है। वह निमित्त पाकर हुप्रा । 
ग्राप जानते है ना कि पानी गर्म हुप्रा है तो पानोका स्वभाव नही है गर्म होना, वह तो 
निरमित्त पाकर मर्म हुग्ना है । तभी तो जब श्राप पधग्निकों हटा लेते है तो थोड़ी देरके बाद 
वह गर्म पानी ठंडा हो जाता है । तो यह उपकारकी हृष्टिसि देखें तो जब निम्ित्तनैमित्तिकका 
ज्ञान होता है तो अपने स्वभावको निर्दोष देख रहा है वह । मेरे स्वभावमे राग नही, यह 
नैमित्तिक है । भेरा स्वरूप बिगडा नहीं, यह बिगडा श्रोपाधिक है, यदि मै स्वभावकोी ही 
बियाड दू तब तो फिर सिद्धको भी बिगड़ जाना चाहिए, क्योकि श्र तो निमित्त पाये बिता 
भी बिगाड होना तुमने मान लिया । तो सिद्धमगवान हो गए, फिर विकार श्रा जाना चाहिए, 
पर श्राता तो नहों, क्योकि उनके निमित्तका सदाके लिए वियोग हो गया । कर्मोका उनके 
क्षय हो चुका । अरब उनके विकार बिगराडकों सम्भावना नहीं । यहाँ किकार और बिगाह 
चल रहे है, मगर जिसे बोध है कि ये विक्रार मेरे स्वभाव नही, ये औपाधिक है, नैमित्तिक 
है, इनमे कोई दम नहीं है, ये विनश्वर है, ये टिझ् नही सकते श्लोर मैं ध्रू व है, स्वभावमात्र 
हू, सहज श्रानन्दरूप हु । मै अपने स्वरूपको ही देखू गा । 

ग्राश्नयभुत पदार्थोकि आश्रय व अनाश्नयसे श्रशुद्ध जीवके विकारोकी व्यक्तता व 
भ्रव्यक्तता--मैं यह हु और त्रिकल्पके आश्रयभुत पदार्थेका मैं ग्राश्रवथ न करूगा तो ये विज्ञार 
प्रकट न होगे, पर अप्रकट तो जरूर रहेंगे । जेसे किसी काँचके पीछे लाल मसाला लगा दिया 
जाय तो उसमे प्रतिबिम्ब साफ दिखाई देता है और जिम्त काँचके पीछे मसाला नही लगा है, 
कोई प्रकारका मेल तक नही लगा है, बिल्कुल साफ है उस कांचमे तो प्रतिबिम्ब नहीं प्रकट 
होता, मगर प्रतिबिम्ब उसपर भी आ्राता जरूर है । और दपंणकी तरह प्रतिबिम्ब नही होता । 
ऐसे ही जब ग्राश्नयभृत पदार्थोका हम ग्राश्रय लें तो ये विकार प्रकट नही हो पाते, लेकिन ये 
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अपकट रूपसे होते हैं । यो इसी स्वमातहृष्टिक अन्यावगे जैसे व्गक्त विदारकों दूर क्रिया गेसे 
ही कमोमे क्षय श्रोटिक होकर ये विकार भी शअ्रव्यक्त दर हो जायेंगे । नी ऊर्तव्य है. प्रयने 
सहज स्वरूपने अपना सत्वत मनिरखना, इसीको दहत है अपनेफ्ी गंदे निरखता । पर्यायलपमे 
शुद्ध न निरखना, वह तो गलत है, पर्याय कही शुद्ध है ? सार जो पर्याय अ्पनकों इस 
समय थघुद्ध निरखने लगे ता बह प्रगति कर ही नहीं सकता । झ्ह्कारमे उ़ेगा कि में दो शरद्ध 
हु । उसको कोई ग्रवसर ही ते रहेगी अपने शरापकी शुद्ध #न्वक्रा, और जो स्वभाव हृष्टिको 
बुद्ध न निरखेगा, यहो निरये कि मैं तो सर्ववा अगजुद्ध हु ता बह भी शुद्ध होमेका पीरुष न 
कर सकेगा । स्वणाव मेरा सबसे निराला है, एकत्वगत्‌ है, परिर्थितियांँ ये सब शओपाधिक हैं, 
न॑मित्तिफ है। मैं इन परभावोसे निराला ह मोर प्रपने ज्ञानस्थवाव छात्र हू । 

उपादामन, निमित्त 6 प्राश्यशुनके परिखसामोसे नश्यक्षी स्पष्ठता--टेखों तीन वातें 
स्पष्ट कर लेना | मेरे विकार ब्रादिऋ होनेसे सिर्फ कर्मंदगा ही सिभित्त है, प्रन्‍० गदार्थ निमित्त 
नही होते । फिर उनके खण्डनक्के लिए बग्नो दिव्राग पच्ची क्रिया जाय । विभित्त है हैं नहीं, 
निर्मित्त तो कर्मदशा है, सो क्मंदियका और विक्रारकें साथ अन्वयव्यत्तिरेक सम्बंध हुं अर 
कमोदय होनेपर ही विकार होवे, कर्मोदय ने होनेपर विक्नार कबो होवे ही नदी, ऐसा अन्वय 
व्यतिरिक सम्बध है, पर ग्राश्रयभूत पदार्थके साथ मेरे विकारका अन्ययव्यविरक सम्बंध नहीं 
है। सो जैसे दुध नाम बाय, भेत्त, बकरी आदिकके दुघका भी है और दूध नाम साकके देव 
का भी है, पर ग्राकका दूध कोई छटांक भर पी ले तो उससे प्राणाघात हो जाता है । भव 
प्राकके दूधनो प्राणधातक्र जावकर कोई यह छिंढोरा पीटता फिरे कि दूध तो आाणधातक 
होता है, दूध न पोना चाहिए, तो उसका यह कंयन भला हे क्या ? अरे वहाँ तो यह िवेक 
रखना चाहिये कि श्राकका दब तो प्राणघातक होना है, पर गाय, मेंस, बकरी आदिकका दूध 
प्राशपोषक होता हैं । जैसा कि व्यवहारभे निरखा जाता है ॥ तो निमित्त नाम इतका भी 
रख दिया जो बाहरी पदार्थ है, पर निमित्त नाम वास्तवमे कमंदशाका ही है। भ्रव इन 
मिमित्तोके साथ जो कि निमित्त नही है वास्तविक नहों, श्रारोपित हैं, ख्याल करें तो 
निमित्त कहलाते, यह बात श्राश्रयभुतमे है, वास्तविक निमित्तमे नहों' । वैज्ञानिक लोग प्रथोग 
करते रहते है कि श्रमुक चीज मिला दो जाय भ्रमुक वस्तुके साथ तो यह अ्रसर होता है श्रोर 
इसी ्राघार पर सारी रचना चल रही है | हम श्राप श्राज मनुष्य है, कोई पशु है, पक्षी है, 
तिर्य॑ड्च है, ऐसी गडबड विडम्बनोकी बात निमित्तनेमित्तिक भाव बिन! चल सकती है क्‍या ? 
पर वहाँ खोज यह करनी हैं कि मेरा वास्तविक स्वरूप तो दर्शन ज्ञान है, आनन्दरूप है, 
सर्वे परभावोसे निराला है । मैं भ्रपने आप ग्रपने ही सत्वके कारण अविकार हू । 
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स्वभाववश्चिय शिचा सिसिसमेविसिक शावफे उपरस्िचियंकी अवभवता व निशित्त- 
वंधितिक भावके लुपर्यिय दिया रघभावपरिचयक्षी झदंधता--गया सहुज स्वरूपकों निर* 
खबा है निम्चित्नमित्तिदः शावकी जानकाशेसे, श्यौर यह बहुत ही सुगम तरीका है कि हम 
प्रभावोरों छूट झ्रोर अपने स्वभावसे साथे । ससभे यह तरीका सुगस है कि ये विकार वैमि- 
त्तिक है ! सै इनमे न नगूँगा । ये मेरे रवरूप नही है | जो नैमित्तिक समझता है उसे स्वभाव 
का शान है| दर्षणमे फोटो भा बया, अब जो उस फोटोको नैमित्तिक समझो है उसको है 
ज्ञान कि यह दपेंण भीतरपे बहुत स्वच्छ है । शोर जो उस फ्रोटोको दर्षणका स्वभाव मौनता 
है बह दर्षशकी स्वच्छतादी प्श्ख दस करेगा ? जो विकार समझता है उसने स्वभाव भी 
संम्का है भ्ौर जो विकारकी विकार वे सममककर अंग समझ लेत है उसवो रवभावका श्री 
स्विय नहीं | तो मूल प्रयोजन है स्वभावहष्टिका | उस ही से घर्मका पालन है । सो यह 
भ्रागमसे जितना भी वर्णात है सबका इस ढगसे अपनेको सम्बोधिये कि में परभावोसे हटकर 
अपने स्वभावमे श्लाऊं । तो विषय बैरियोकि चश् हुश्ना पुरुष लोक द्वारा पृज्य गुर जनोकों भी 
यह कुछ नहीं समप्ता । माता-पिता, बहिन-भाई, सेवक इसको कुछ वही समभता, इनकी 
कुछ चिन्ता नही करता विषयोभे ग्राशक्त हुआ पुरुष । उसे तो ये विषय ही प्रिय है । तो इन 
विषयज्षावोसे हटना है शरीर गपत॑ रवभावसे अपनेकों आना है, यह पौरुष करना है । 

येनेंद्रियारिप विजिताब्यतिदुर्धराणि, तसयाविश्वत्तिरिह मास्ति कुतोणि लोके 

पलाध्य च्‌ जीवितमनर्थवियुक्तयुक्त, पुसो विविक्तमतिपुजिततत्त्वबोध, ७१०२७ 

इल्तियविजपीके जाम और आनन्दको विभृतिकी पअनुफष्तता-- जिस पुरुषने अत्यन्त 
दुर्घर इच्द्रयोको जीत लिया हैं उसकी इस विश्युतिके उमान दुनियामे श्रन्‍्य कही भी विभ्वूत्ति 
नही है| श्रात्माकी विभूति ज्ञान और आनत्व है । जो सुख्य प्रकटतया समझ्ममे आता है, 
यहो आझात्माका श्रतिशय हे ज्ञान श्र शानन्दका सही प्रकट होना, सो जल तक इन्द्रिया नहीं 
जीत ली गईं तब तक सही शात्र श्लीर प्लानन्द प्रकट नही हो पाता। श्रात्माका सूप जानना 
हैं, पर इंद्रियके द्वारा जानना यह ग्रात्माका स्वरूप नहीं, किन्तु एक परिस्थिति है, श्ात्माका 
स्वरूप श्रानंद्र है, विन्‍्तु विषयमे उपयोग लगाकर इस तरहका सुख पाना यह प्रात्माका स्व- 
भाव नही है, किन्तु एक परिस्थिति है। जैसे कोई मनुष्य किसी कमरेमे बंद पडा है तो वह 
खिडकियोके द्वारा ही बाहरकी बात जाब सकता है | तो खिड़कियों द्वारा जाने यह मलुष्यका 
स्वरूप नहीं है, किन्तु परिस्थिति हैं वह ऐसी जो खिड़कियोसे ही जान पाता है । तो ऐसे हो 
यह आत्मा इस देहरूपी मकानमे बंद है सो इस रामय हम आप इन्द्रिय ओर मत इन ६ द्वारो 
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से ही जान पाते है । तो यह एक बधनकी परिस्थिति है, पर स्वभाव इसका जामनेका है । 
शान द्वारा जानता है । तब यह बंधन न रहेगा कर्मका श्रौर इस देहका तो यह घारो श्रोरसे 
ही जानेगा फिर इसके लिए सब जगत्तके पदाय॑ साक्षांत्‌ हैं । जैसे हम अभी आ्रांखोके सामनेकी 
बात जान पाते है, पर बंधन मुक्त होनेपर श्रात्माके लिए कौनसा सामना है ? जब तक 
इन्द्रिय है तब तक सामना कहलाता है यह श्रांखका सामना । जब इन्द्रियका बंधन नहीं है 
तब सामना तो सब हो गया । जो भी सत्ता है वह इसके सामने है । 

यथायें ज्ञान ओर आनन्द प्रकट न होनेका कारण इन्द्रियव्यामोह---ऐसा ग्रलौकिक 
ज्ञान श्रौर निराकुल अलोकिक आनन्द जो नहीं हो पा रहा, उसका कारण यह है कि विषयो 
के ज्ञानमे श्रोर सुखभे यह जीव लगा हुआ्ना है । सो जो इन इन्द्रियविषयों पर विजय प्राप्त कर 
लेता वही पुरुष सच्चा ज्ञान श्रोर आनन्द प्राप्त करता है । हम आ्राप सब दो ही बातें तो चाहते 
है कि हमारा खूब ज्ञान बढे श्रौर खूब प्रानन्द मिले । और इन दो बातोमे भी प्रधिकतर 
यह बात चाहते है कि हमको प्रानन्द मिले । ज्ञान पर भी हमारी अश्रधिक हष्टि नही रहती। 
तो सुख्य ध्येय है जीवका कि आनन्द प्राप्त हो । मगर वह आनन्द ज्ञानके साथ हो है, इस- 
लिए ज्ञान शोर प्रानन्‍द दोनोके लाभकी वांछा जीवके रहती है । शोर इसोलिए सर्वत्र यत्न 
भी करते, किन्तु आनन्द कही नहों मिलता, उत्तका कारण यह है कि जो भी प्रयत्न करते हैं 
वह कषायवश करते है । पोरुष ही कपषायक्रा है। कभी घममार्गमे भी चले तो वहाँ पर भी 
कषायके श्राघोन रहते हैं । जिसमे जो कल्पता की, जो मान लिया उसका पक्ष हो जाता। 
कहनेको तो यह है कि ज्ञानकी बात कही जा रही, पर प्रयोगमे यह है कि जो रुचा जो कषाय 
जगी बस उस ही का पक्ष है । तो धर्ममार्गमे भी ये निष्पक्षका व्यवहार नहीं कर पाते । 
लौकिक मार्गमे भी निष्पक्षताका आदर ,नही कर पाते । सो इष्ट विषयोमे राग बना हुआ्ना है 
तो वास्तविक श्रानन्द इन्हे प्राप्त नही है । 


यथार्थ आनन्द पानेक्ते इच्छुकोंको अपने यथार्थ स्वरूपके व यथार्थ आनन्दके स्वरूपके 
परिचयकी प्रथमावश्यकता--जिसे सत्य श्रानन्द चाहिये उसको दो बातोका पुष्ट निर्णय करता 
होगा, एक तो यह कि मैं वास्तवमे क्या हु और एक यह कि प्रानन्द वास्तवमे कहलाता कया 
है ? चाहने घाला और चाहे जाने वाली बात ये दा बातें यदि उपयोगमे सही हो तब तो मोड 
बनेगा, तो मैं वास्तवमे क्या हूँ, स्वय अ्रपने आप सहज अ्रपन्ती सत्तासे । मैं हूँ एक प्रतिभास 
स्वरूप पदार्थ । तो इसका नाम घरा जा सकता क्‍या ? भौर यदि नाम घरा जा सकता है 
तो वह सभीका एक ही नाम रहेगा । प्रतिभास स्वरूप ग्रात्मपदार्थका कोई नाम घरेगा चेतन, 
प्रात्मा, जीव कुछ भी नाम घरेगा तो वह सबका नाम है । सबका न होकर मेरा हो नाम हो 
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ऐसा कोई नाम नही है जो मुझ चेतन्बस्वरूपका कहा जाय | जिसको नाम दिया गया है वह 
मैं नही हूँ, वह मैं परमार्थ नही हूँ । निरपेक्ष सहज तत्त्व नही हूं । जिसमे लोग नाम देते है 
वह श्रनेक बच्तुबोका पिण्डोला है । तो एक जीवद्रव्य प्रोर इसके साथ लगे अनन्त शरीर पर- 
माणु श्रोर इसीके साथ लगे है श्रनन्त कर्मपरमाणु श्रोर साथ ही लगा [है शरीर और कमंके 
उम्मीदवार परमाणु । कर्मका उदय चल रहा है । इस भूमिपर छाया प्रतिबिम्ब हो रहा, 
निमित्तनेमित्तिक भाववश ग्रनेक घटनायें घल रही हैं, इन सबका पिण्डोला है यहु जिसका कि 
दुनियामे नाम घरा जाता है । तो जिसका नाम घरा जाय वह मै नही, जो वास्तथमे मैं हूं 
उसका नाम हो नही घरा जा सकता । श्रोर घरा जायगा तो वही सबका नाम है। मैं 
वास्तवमे यह हूँ ऐसा जब निर्णायमे श्राता है तो सारी बातोंका निर्णय बन गया कि परपदार्थ 
का भेरे साथ सम्बंध क्या है ? कोई भी परपदा्थे मेरा नही है जहां (यह श्राकिञज्चन्य भाव 
श्राये कि मेरा जगतुमे कुछ नही है, मैं मात्र मैं ही हु। ६तो वहाँ आ्रानन्‍द पानेकी दिशा मिल 
जाती है । 

मोहमें स्वयपर गजब सितम्का छाना--मोहमे कैसा गजब हो रहा है कि खुद ही 
तो मैं ज्ञानस्वरूप पदार्थ हु भौर खुद ही का ज्ञान नही हो पा रहा । कोई दीपक खुदका ही 
प्रकाश न करे श्रोर दूसरे पदार्थोक्रा ही प्रकाशक रहे ऐसा कोई दीपक श्रब तक नही देखा 
गया, मगर यह मोही प्रात्मा खुद ज्ञानमय होकरु भी खुदक़ा ज्ञान नही कर पा रहा है | यह 
गजबकी बात -बन रही है । वेदान्तकी टोकामे एक उदाहरण दिया गया कि एक पुरुष किसी 
संन्यासीके पार पहुंचा प्रौर बोला--महाराज हमें ज्ञान नही है हमको ज्ञान दीजिए, तो 
संन्धासी बोला--भाई प्रमुक तालाबके अ्रमुक घाट पर एक मगरमन्छ रहता है उसके पास 
जाघो वह तुम्हे ज्ञान देगा । पहुचा वह पुरुष मगरके पास श्रोर बोला--मगरराज सुझे श्रात्मा 
का ज्ञान दे दो | तो मगरराज बोला--भाई, मुझे बहुत जोरकी प्यास लग रही है । तुम्हारे 
हाथमे लोटा डोर हैं सो पासके उस कुर्वेसे एक लोटा पानी भरकर पिला दो, श्रपनी प्यास 
बुका लें तब फिर तुम्हे झात्माका ज्ञान दें । तो वह पुरुष बोला--मगरराज, हमे तो एक 
सन्‍्यासीने भ्रापको ज्ञानी समझकर आपके णस भेजा, पर प्राप तो पूरे मृर्ख दिखाई देते हो । 
“कैसे ?'“ भरे जाप स्वयं चोरोंओर जलसे घिरे हुए है फिर भी कह रहे कि एक लोटी 
जल कुर्वेंसे भरकर दे छो, प्यासे हैं। तो मगर बोला--बस यही उत्तर तो तेरे लिए है । तू 
भी तो ज्ञानसे लवालब भरा हुम्ना है, ज्ञानचन है, शानसिवाय तेरा और कुछ स्वरूप नही है। 
ज्ञानमय पदार्थ है, फिर भी कह रहा कि मेरेको ज्ञान नही है, ज्ञान दे दो | सो जब प्रपने 
हापको श्रोर हृष्टि हो, इन बाहू पदार्थोकी वाजञज्छासे|छुट्री मिले तो निश्चित ही यह प्रयोग 
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रूपसे निज ज्ञानात्मक अत्स्तत्वको जान लेता है । जगतमे कंष्ट है कहाँ ? अपने स्वहृपके उप- 
योगमे थे रहे श्रौर बाहरी पदार्थोसे सुखकी भ्राशा करने लगे तो वहाँ कष्ट हो गया । अपने 
स्वरूपज़ो देखे और सत्य निर्णय रखें कि भेरेको प्रोनन्द किसी बाहरी पदार्थसे |मलता हो 
नही है । मिल ही नही सकता प्रोर मिलनेकी जरूरत भरी कया है ? मैं तो स्वय प्रानन्दभय 
हैं, अपने प्रापके एकत्वमे श्रायें त्तो मेर सारे सकट समाप्त हो जाते हैं । 
सोक्षप्नाप्तिका उपाय उपयोगसे निज सहज स्वरूपकी सम्हाल--जिन्होने मोक्ष पाया 
उन्होने भौर किया ही क्या है ? अपने ब्रात्माकी सम्हाल की है, अपनेको ज्ञानावन्‍्द स्वरूव 
देखा है । उनके ज्ञानमे ज्ञानस्वरूप ही समाया है । किसी भी परपदार्थसे आनन्द पानेकी उनके 
भावना नही रही, सो स्वम्ते स्वकी उम्हाल की है । यही कोम किया है जिससे कि मुक्ति प्राप्त 
हुई हैं ! प्रव इन कामोकी जो करेगा, जो अपने ग्रात्माकी सम्हाल क्नायेगा उसको अनेक 
बाघायें नियमसे होगी, वयोकि अनन्त भवोत्रे विधयोका सस्कार इन जीवोपर लदा श्राया है, 
सो एक बार सहो ज्ञान हो जानेपर भी वे विषयसस्कार, वे दुर्भावनायें, वे सब सस्कार उख- 
डते हैं, सामने श्राते है तो उनसे सुरक्षित होनेके लिए दिन-रावकी चर्यामे यह ज्ञानी अपनेको 
पवित्र रखता है जिरासे कि व्यसन श्रोर पापका सस्कार मुझको हैरात न कर दे । उस सब्कार 
पर विजय पानेके लिए यृहस्थ गृहस्थधर्म जेसा प्राचरण करता है, मुनि सुतिधर्म जैसा आच- 
रण करता है। धर्म यद्यपि दोनोका एक है, स्वभावहष्टि करना श्रौर स्वभावरूप ही अपने 
धापको जानते रहना, यह प्रयोग करके तो कोई बताये कि सीधा यही काम खूब वन जाय, 
ही बन पाता । अनैक काम करने पडते है घर ग्रहस्थीमे गनेक बातें हैं प्रोर यह चित्त पूर्व 
सस्काश्वश डगमग रहता है | तो इस श्रस्थिरताकों दूर करनेके लिए ब्रत, नियम, संयम रूप 
से श्रपना जीवन बिताता है श्र ऐसे पवित्र जीवनमे पविन्न आ्रात्मतत्वकी उपासना करता 
है । सो श्षभी ग्ृहस्थकों पूरा मौका नही मिल रहा, क्योकि घरके श्रारम्भ, घरके सम्बंध, घर 
के अनुराग, घरका बधन इसका चित्त डगमगाता रहता है। तो जिसमे वैराग्य विशेष बढा 
वह सबका त्याग करके निर्ग्रन्य दिगम्बर हो जाता है, पर किसलिए हुग्ना वह निग्नेन्थ दिग- 
स्तर ? एक इस स्वभावदृष्टिकी हृढ़ता चनाये रखनेके लिए घ॒र्म प्रारम्भसे अन्त तक वास्तवमे 
एक ही रूप है | छण्ने आपको सहज दर्शन ज्ञानस्वरूप प्रानन्दमय निरखना | में यह हूँ । 
जैसा मैं हू परमार्थंसे वैसा ही मैं दृष्टिम रह, इसके लिए ही स्व व्यवहारधर्म पालन किए जा 


रहे हैं । 
सुलक्ष्यविहीनतामे संसारविडस्वना--कोई व्यवहारधमंका पालन तो करता रहे, 
सारी क्रियावोको तो निभाता रहे, पर मैं क्रिसलिए कर रहा हू, इसका जिसको पता नही है 


गाया १०२ र्०५ 


उसकी प्रगति कैसे बनेगी मोक्षमार्गमे ? जैसे कोई नाव पर बैठकर खुद ही वावकों खूब खेत। 
रहे शौर उसका कोई लक्ष्य नही बना है कि हमको कहाँ पहुंचना है ? तो वह कंभी दृधर 
नाव खेया, कभी उधर नाव खेया, यो ही संटकता फिरेगा । उसने चारो घरफ नावदे खेदेका 
परिश्रम तो किया, मगर फायदा कुछ नहीं होता, क्योंकि हमें कहाँ पहुंचना है यह उसके मद 
में था ही नहीं । ऐसे ही हम कार्य तो सारे करें व्यवहार घर्मके, झौर उ्देश्यका पता न हो 
कि ये सब मै किसलिए कर रहा हू तो उससे मोक्षमार्गंका लाभ नहीं मिल पीता । मेरेकों 
कार्ये केवल एक यही करना है भ्रन्तरंगमे कि मैं सहन ज्ञानानन्दम्दभाव पात्र हैँ | मे अपनी 
सत्तासे केवल अपने स्वरूप्र मात्र हूँ। मेरेमें मेरे स्वरूपसे अन्य पदार्थका प्रसंग नहीं | मेरे स्व- 
रूपने विकरभाव नहीं, विकार नही है, बपएघिकी छाप है, परभाद है, सेर। स्वहूण नही ९ 
मैं केवल प्रतिभास स्वरूप ह। सो यही मैं श्रपत्तो निगाहमे बचा रहूं, बस यही एक काम 
करनेको पडा है। श्रब काम तो एक ही हैं धर्मपालनके लिए, मगर कोई भी करके दिंखा तो 
दे, क्योकि ऐसा प्रशुद्ध जीव है अव-भवके बाँघे हुए कर्मोंका विपाक है, अपने आपके विकार 
का चलन है कि जिसको वजहसे ऐसा अनुभवन बनता नहीं है। जो उल्टा हम चल रहे है 
उसको दूर करनेका भी तो पौरुष होना चाहिए । बस वह पोरुष है साक्षात्‌ व्यवहारधरमम । 

यथाशक्ति चारित्रपालन--चरणानुयोग के श्रचुसार यथाशक्ति बताये गए व्यवहारधर्म 
का पालन करते हुए जो स्वभावहृष्टिका भीतरमे प्रयोग बनानेका पोरुष करता है वह सफल 
होता है, भश्ौर जो यथा तथा जैसा चाहे स्त्रच्छढ व्यवहारसे जीवन गुजारता है उप्तको स्वभाव 
दृष्टिका श्रवसर नही भ्रा पाता । प्रभ्ुभक्ति इसके मायने है कि जिस मार्गसे प्रभु चले उस 
मार्गके प्रयोगसे हमे चलना चाहिए । यदि यह देहका वासनाका बंघन न होता तब तो कुछ 
करनेको जरूरत भी न थी। यह तो स्वयं भ्राराममे था, पर इतने बंधनोमे रहते हुए इतने 
विचार विपरीत विपरीत उठते हैं तो उन विपरीत विचारोको तो दूर करना है, श्ौर उसका 
साक्षात्‌ उपाय है व्यवहारघसे । यम, नियम, संयम, तप श्रादिक, प्रश्नुभक्ति, स्वाध्याय, सत्सग 
श्रौर इन सबको बरते हुए लक्ष्य रहता है ज्ञानीका स्वभावहष्टि । तो चरणातुयोगके अ्रनुार 
पग्रपता जीवन बनाकर जैसा कि सबके लिए बतग्या, कम विरक्त है उस गृहस्थकोी बताया, 
कुछ अश्रधिक विरक्त है उसको बताया, पूर्ण विरक्त है उसकी बताया । उसके अनुसार अपना 
जीवन चलाते हुए स्वभावहष्टि करना यह है धर्मपालन । 

- साधवार्म्भमें ज्ञानीकी प्ब्तवु स्ि---ऐसी कल्पना करना कि मैं जो कर रहा हू सो 
ठीक कर रहा है छोर दूसरे साधक लोग जो कर रहे है वे गलत कर रहे है, ऐसी भावना 
' शानीमे नही होती । ज्ञानी पुरुष तो अपने आपके अन्दर कमी देखनेकी श्राबंत रखता हैं, 


२०६ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 
मुममे क्यों दोष रह गए, क्या कमी रह गई, यह निरखनेकी श्रादत ज्ञानीके होती है। मैंने 
कितने गुण पा लिये, यह निरखनेको ग्रादत ज्ञानीमे नहीं होती, क्योंकि अपने प्रन्दर कमी 
(दोष) निरखनेकी बात रहेगी तो उन दोषोको टालनेका यत्व करेगा धौर जो गुणविकास 
हुआ उस ही को देखनेकी लत रहेगी तो उसके श्रहंकार जगेगा श्रौर जो गुण पाया है उसे भी 
खत्म कर डालेगा । इप्तोलिए स्पष्ट बताया है कि ज्ञानी अ्रपनी निन्‍्दा, भ्रपनी ग्रह करता है, 
दूसरेकी निन्‍दा नही किय। करता, स्पष्ट लक्षण है । जैसे किसो संन्‍्यासीका हृदय पहचाननेके 
लिए बाह्य लक्षण, मोटा लक्षण यह है कि वह श्रपने पैरोमे जुते डालकर न घलेगा, क्योकि 
जुते पहिनकर चलने वाले संन्यासीके जीवदयाका भाव नही, नम्नताका भाव नही, कुछ गे 
भी रहेगा, वे सब बातें उमप्तमे ग्रौती जाती । कहनेको एक बाहरी बात है । तो ऐसे हो सम- 
भिये मोटा लक्षण कि जो परनिन्दा करे, दूसरेके दोष निहारता रहे भ्रौर दोषोको बताते रहने 
से ही श्रपनेको घर्मपामन माने और उसीमे ही जीवन गुजारे, वह-ज्ञानीका चिन्ह नही है । जो 
स्व जीवोमे अपने समान स्वरूपको निरखता है वह तो विरोधीपर भी यह दृष्टि रखता है कि 
यह मेरा कुछ विरोध नहीं कर रहा । ये सब कर्मोके उदय हैं शोर वहाँ ऐसा ही बततें रहा है, 
यह जीव तो निरपराघ है | तो स्व जीवोमे एक सहज परमात्मतत्त्वके दर्शन होना यह ज्ञानी 
को श्रादत है | दूसरेफे दोष निरखना यह ज्ञानीकी श्रादत नहीं है । सो ऐसे भ्रात्मज्ञान द्वारा 
जिसने दुर्धर इन्द्रियको जीत लिया उसका हो जीवन प्रशंसनीय है श्रोर वह सब भ्रनर्थोसि छूट 
गया है और घही वास्तविक श्रानन्दका पात्र है । 


&--स्त्रीशुणदाषानिचार 

उद्यदुगंघप्रब्धा परमसुखरसा कोकिलालापजल्पाी 

पुण्यंस्रक्सोकुमार्या कुसुमशरबच्ूं रूपतो निर्जयंतो । 

सौख्य॑ सर्वेद्रियाणामभिमतममितः कुवेती मानसेष्ट 

सत्सौभाग्या लभंते कृतसुकृतवशाः कामिनी मत्य॑मुख्या: ॥१० ३॥ 

पुण्यका लौकिक फल--इस प्रकरणमे स्त्री सम्बधी थुण ओर दोषोका विचार किया 

गया है । इस छुंदमे यह बतला रहे है कि उच्चम स्त्री किसी पुण्यवान पुरुषको हो प्राप्त होती 
है । जिसका शरीर सववेदा मुगधित रहा करता है । जो परम सुख रसका अनुभव कराती है। 
कोयल जैसे मीठे मीठे वचनोको जो बोलती है । ख्रमप्त इन्द्रियोको सुख प्रदान करने बाली 
और मनके श्रभीष्टको सिद्ध करवे बाली, जिसका फूलकी मालाके श्रमान कोमल शरीर है, ऐसी 
स्त्री किसी मुख्य मनुष्यको ही प्राप्त होोतो है । स्त्रियोमे जहाँ शारीरिक दोष है वहाँ किस 


गाथा २०५ २०७ 


पुण्यवानमे शारीरिक उतने दोष नही होते । जैसे कई स्त्रियां दुगंन्धित शरीर वाली होती है, 
पर श्रनेक स्त्रियोके दुर्गन्ध नही होती, प्रत्युत लुभाने वाली गध भी मिलती है । राग्र स्वर 
भ्रच्छा होना यह स्थत्रियोमे प्रधानतया गुण पाया जाता है । तो ऐसी स्त्री उन पुरुषोको प्राप्त 
होती है जिन लोगोने पूर्व जन्ममे पुण्य किया है। जिसके सोौभाग्यका सितारा देदीप्यमान है, 
स्त्रियोके इतनों सुन्दरता होती है जो रूपसे कामदेवकी स्त्री रतिको भी जीत ले । बस्तुतः 
जिन पुरुषोके वेराग्य है उनको तो सुन्दरता जंचती है। सो लौकिक दृष्टिमि जो विशेष सुन्दरता 
मानती गई है वह भी पुण्यक्रे उदयसे प्राप्त होती है। तो ऐसी स्त्री जो सुन्दरतामे कामदेवकी 
स्त्री रतिको भी जीत ले वह उन्ही पुरुषोको मिलतो है जिन्होंने पूर्वभवमे कुछ ठीक भाव 
किया, जिससे ऐसे पुण्यका बंध किया । इस छदमे यह गुण प्रेधानहश्सि कहा जा रहा है कि 
भ्राज्ञाकारिणी सुन्दरी मघुर वचन बोलने वाली स्त्री भाग्यवान पुरुषोको प्राप्त होती है । 

श्रध्णोयु ग्म॑ विलोकान्मृदुतनुगुणत्तस्तपंयती शरीर, 

दिव्यामोदेन वक्‍त्रादपगत्तमरुता नासिरका चारुवाया । 

श्रोत्रदद्व मनोज्ञाद्सनमपि रसादर्पयती मुखाव्ज॑ 

यद्वत्वंबाक्षसौस्यं वितरति'युवति: कार्मिनां नान्‍्यदेवं ॥१०४॥ 

..._ लोकमैं युवतियोकी तृप्तिकारिता--इस छुंदमे स्त्रियोकी महत्ता बतायी गई है । 
देखनेसे जो नेत्रोको तृष्त करती है याने इतनी शान्ति सुन्दरता जिन स्थ्रियोमे है कि उन्हे देखने 
से देखने वालेके नेन्न तृप्त हो जाते है। जिसके कोमल शरोरके स्पर्शंसे शरीर तुप्त होता है, 
जिसके सुगंधित मुखकी गंधसे नापिका तृप्त होती है | मीठो-मीठी वाणीके सुननेसे कर्ण तृप्त 
होते है, मुखकमलके भ्रपंणा किए जानेसे जिह्ठा तृप्त होती है श्र्थात्‌ कामियोको प*्चेन्द्रियके 
सुख देने वाली जो स्त्री है बह इस लोकमे लोकिक जनो द्वारा ऐसी उत्तम मानी जाती है कि 
जैसा मानो अन्य कुछ न हो, इस छदमे स्त्रियोकी प्रशंसा को है। ये सब प्रश॒सायें की जा 
चुकेगी, उसके बाद जब वैराग्यका प्रकरण होगा श्रौर ऐसी स्त्रियां भी परिहाये है, उनके दोष 
की बात श्रायगी तब उनका परिहार करनेमे सुगमता मिले, यह बात सुगमतथा समभमे 
आयगी । 

या कुर्मोच्चांत्रिपुष्ठारणच रणतला वृत्तजघा करोरू: | 
स्थूल भ्रोणीनितंबा प्रविपुललधघना दक्षिणावर्तनाभिः ॥ 
इम्द्रास्तक्षाममध्या कनकघटकुचा वारिजावत्तंकठा 
पुष्पस्नग्बाहुयुग्मा शशघखदना पव्वबिबाघरोष्ठी ॥१०१५॥। 


| 
श्श्ष युभाषित्त रत्नरांदोह प्रवचन 


संशुम्भत्पाडुिगछा, प्रणकिगहरिणीलोचना, कीरनासा, 

सज्येप्वासानत'प्र , सुरशिकचचया, त्यक्तपर्श्नव पद्मा । 

आएरंगं अजतो धुतेमदनमदद. प्रेगतों बोध्यमाणा 

ने ह्ग्थस्पोस्ति पोषा स किम्तु वरत्तपी भक्तितों नो विघते १०४६॥ 

सुमहिलावोकी धहत्ता--इन दो छदोमें यह बताया है कि ऐसी स्त्री जिस पुरुषके 

पास वढ़ी है वह पुरुष इस ससारमे साग्यहीन हे । यह सब लीकिक हृष्टिस वर्शान किया जा 
रहा है ताकि ऐसी स्थियोको छोड देने वाले यतिराजोंके प्रति भक्ति विशेष उमड़े । जो सुन्दर 
और दुनियासे शोभायोग्य चोज है उसे भी जो छोड सके वह बडा विजसी पुरुष कहलाता है। 
जिस स्त्रीके चरसतोका प्रप्ठत भाग कछुवेके समान ऊँचा हे ग्र्धात्‌ परका ऊपरी भाग ऊंचा होता 
है तो वह भाग्यवान समझा जाता है । जिसके चरणोके तल भाग लाल हैं, जघोयें गोल हैं 
ध्रौर जधावोके नीचे, घुटनेके नीचे जो ऊरू भाग है वह भी सुन्दर है, जिसमे श्रोणी शभ्रीर 
नितम्ब स्थुल है, जघन्न भाग विपुल है, नाभि अमरके समान दक्षिणवत्ते है अर्थात्‌ दक्षिणकी 
श्रोर मुडेर लिए हुए है । कमर वज्जके समान पतली है। कुचा स्वर्राकलशके समान स्थूल है, 
ग्रीवा भ्र्थात्‌ गला शंश्वके समान है, ऊँचा-नोचा है । श्ुजायें पुष्पमालाके समान गोल हैं, 
मुख चद्र सरीखे है, श्रोौठ पके हुए बिम्ब फल जैसा लाल है, ऐसा पुण्य जिसपर झलक रहा 
है । सुन्दर शरोर वाली स्त्री किसी भाग्यवानको प्राप्त होती है । इन कथनोसे दृष्टि कहाँ ले 
जानो चाहिये कि ऐसी युन्दर योग्य हजारो स्तरियोको भी त्यागकर मुनि बने है बडे बडे चक्री 
तो उनवग सन कितना उँचा है, कितता उनको तत्त्वज्ञान है। तो वे ही पुरुष सोक्षमार्गके 
वास्तविक पात्र है। जिन स्त्रियोके कपोल पीले है, नेत्र भयभीत हिरणीके समान चचल हैं, 
नाक तोतेकी नाककी तरह पतली और लम्बी है । जिनकी भौहे चढे हुए वाणसे युक्त घनुषके 
समान हे, जिनके केश कोमल सुरभि गायकी तरह लम्बे है नो कमलकों छोडकर स्थल पद 
रहने वानी मानो साक्षात्‌ लक्ष्मी ही है । प्रेमसे देखे जानिपर शरीरके श्रवथवोको कामचेट्टासे 
युक्त अपने शरीरके अवयवोके साथ मिलान कर झानन्द श्रद्यन करती है, ऐसी स्त्रो जिम्नके 
नहीं है वह भक्तिसे उत्कृष्ट तप क्‍यों नहीं करता प्र्थातु इस छदमे यह बताया है कि बडे 
पुण्यके प्रसादसे ऐसी स्‍त्री प्रात्त होतो है । 

सत्यक्तव्यक्तबोधस्तरुर॒पि वकुलो मद्यगड्षसिक्त 

पिडीवृक्षश्च॒ मृचुश्चरणतलहतः पुष्परोमाचमर्च्य । 

सौख्य जानाति यस्या जितमदनपतेहविभवास्पदाया- 

स्ताँ नारी वर्जयतो विदधति तातोप्युनमात्मानमज्ञा। ॥१०७॥ 
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सारीकी विशेषता--इस छुंदमे भी स्थी जनोंकी प्रशंसा बतायो है कि भाग्यवातत 
स्वियोंको जो मसुष्य छोड देते है उनको वृक्षत्ते भी व्यून गिना जाता है। युवती स्थ्रियोकि 
कुल्लोसे बकुलवृक्षकी कलियाँ खिल जाती है, जिनके पैरोकी ताड़नासे प्शोकवृक्ष फूल उठता 
है, ऐसा कविजन अपने काव्योको बताते है। उसके अनुसार इस छुंदभे बताया है कि जिन 
स्थ्ियोके स्पर्श मात्रते एकेन्द्रिय भ्रल्प ज्ञानी प्रज्ञावी वृक्ष तक भी प्रसन्‍त हो जाते, उन्हें भी 
जो लोग रुष्ट होकर छोड देते हैँ वे मानो वृक्षस भी भ्ल्प ज्ञान वाले हैं। 
गोरी देहार्धभीशों हरिरपि कमला चीतवानश्र वक्षों 
यत्पंगात्सीख्यमिच्छु: सरप्तिजनिलयोहाधेवकत्रों बभूव । 
गीर्वाणातामघीशोीं दशशतभगतामाण्तवानस्तधेयें। 
सा देवानामपीष्ठा सनि सुंबदना वतेते सुर्न कस्य ॥१०५॥ 
नारीफी लोकाभिजषितता--जिप्त स्थ्रीके ऊंदेमें पडकर बडे-बडे देवता लोग भो अपनी 
शक्तिको खो बंठे हैं श्रौर उनके सेवक बन गए हैं, भल्रा वे उत्तम बदन वाली स्त्रिया किस 
मनुष्यकों जित्तेन्द्रियताक्ो वर्श न करेंगी श्रर्थात्‌ बडेसे बडे जितेन्द्रिय भी स्त्रियों द्वारा चलित 
हो गए। देखो महादेवने गौरोको शपने प्राघे अंगमें रखकर स॒दाके लिए प्रद्धांगिती बना 
डाला । कृष्ण जी लक्ष्मीके मोहमे इतना फंसे कि वे उसे रात-दिन श्रपने वक्षस्थल पर ही रखे 
रहा करेते थे । ब्रह्माने स्त्रीमिंषयसुखकी इच्छासे चार घुख् कर लिए | श्रोर इच्दने तो इतनी 
बैसब्ी की कि श्रपने हजार नेज्ठ बना डाले । इस छुंद्मोें यह बताया है कि बड़े बडे पुरुष भौर 
कोई-कोई तपस्वी भी स्त्रीसुखकी लम्पटतासे विडस्बनाक्रो प्राप्त हुए | यह बर्णान सुनकर इस 
धोर ध्यान देना चाहिए कि जो विरक्त पुरुष ऐसी स्थ्रियोका भी परित्योग कर देते है उन्होने 
कितना ऊँचा प्रात्मीय झ्रानन्दका धसुभव किया होगा जिसके कौरण दुनियासे न त्यागने योग्य 
स्थियोको भी त्याग देते हैं । ! 
यत्कामोति घुनीते सुखमुपचिदुते भीतिमाविष्करोति 
सत्पान्राहारदानप्रभवच रवृषस्याल्तदोषह्य हेतु: । 
बंश|भ्युद्धारकतु भवति तनुझ्ुषः कारणं काँतकीति- 
स्तत्सवाभीश्दादी प्रददत व कर्थ प्रा्थ्यते स्न्ीसुरून ॥१०६॥ 
स्‍त्री जनोंको लोकास्यथितता--इस छंदमें बताया है कि ऐसी स्थीको चाह कौनसा 
मनुष्य नही करता ? किसको प्राथेनाके योग्य चही होती जो स्थी कामपीडाकों दूर करती है 
धोर सुख प्रदान करतो है । बात बातमसे प्रेम प्रकट करती है। जो निर्दोष पुण्यमें उहायता 
+रती है अर्थात्‌ गृहस्थका कतेव्य है कि सत्यावकी दान दे तो सत्पाषके योग्य ध्ाह्मर बनाये 
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तब ही तो दाव दिया जा सकता ; तो यह काय॑ स्थियोक्ती व्यवस्थामे होता है। तो सत्पात्रके 
दिए गए श्राहार दानसे उत्पन्न जो निर्दोष पुण्य है उस पुण्यक्षे लाभमे मदद करती है । जो 
वशका उद्धार करने वाले पुत्रक्तो जन्म देनी है । ऐसी सभी मनोकामनांयें पूर्णा करने वाली 
सत्नी श्रेष्ठ रत्नके समाने है। और रत्न बताये ही गए है १४ । उन रत्नोमे एक स्त्रीरत्न भी 
कहा है । कन्यारत्न भी कहा है । तो ऐसी योग्य स्त्री किसके द्वारा प्रार्थना किये जाने योग्य 
नही होती । 
कृष्णत्वं केशपाशे, बपुषि च कृशरतां, नीचता नोभिबिबे, 
वक्रत्व अ्लतायामलकक्रुटिलतां, मदिमान प्रयारो | 
चापल्य नेत्रमुग्मे, कुचकलशयुगे कर्कशत्व॑ दधाता, 
चित्र दोषानपि सन्नी लसति मुखरुचा ध्वस्तदोषाकरश्री: ॥११०॥ 
स्‍त्रीसंगसे दोषोकी लोकमें गुररूपता--जो बातें दूसरी जगह दोषमे शामिल की 
जाती है वे ही बातें देखिये स्त्रियोभे गुण समझो जा रही है। जैसे कालापन यह दोषमे गिना 
गया है, मगर स्थियोके केशपाशमे श्रत्यन्त प्रधिक कालापन है श्रौर वह शोभा और ग्रुणमे 
शामिल है | नीचता यह दोष माना गया है, सो नाभिमे नीचता होना प्रर्थात्‌ गहराई होना 
यह गुण कहा गया है । वक्रता याने टेढापना होना जगतमे निद्य माना गया है, किन्तु नेत्रके 
ऊपर होने वाली भौंहोमे वक्ता होना, यह शोभामे शामिल है झौर उससे भाग्यवान स्त्रीका 
बोध होता है । कृषता याने क्षीण होना यह दोष माना गया है, किन्तु स्त्रीके शरी रमे क्षीशता 
हो धर्थात्‌ मोटापा न हो तो वह गुणा माना गया है। कुटिलता, अत्यन्त ठेढपत या कई 
जगह टेढापन होना यह दोष माना गया है, किन्तु स्त्रीके केश यदि भ्रनेक जगह टेढे हो-होकर 
लहरायें तो वह शोभामे शामिल किया गया है । मदपता यह दोष माना गया है, किन्तु स्त्रियों 
की गतिमे जो मदपना है वह गुण समझा गया है। चपलता दोष है, विस्तु स्त्रीजनोके नेत्र 
चचल होते है । छिनमे कही देखना छिनमे कही देखना भ्रौर नेत्रका चलना यह उनमे शोभा 
मानी गई है । कठोरता याने कडापन होना यह दोष माना गया है, पर स्त्रियोके कुचोमे 
फठोरता होना दुनियामे शोभाकी बात मानी गई है भ्रर्थात्‌ काव्योमि कविजन इस करे 
शोभाका वर्णान करते है । इस छदमे यह बताया गया है कि स्त्री एक ऐसा विचित्र पदाथ है“: 
कि जिसमे दोष श्राकर भी गुण बन जाया करते है । सो ये सब बातें, क्रामीजनोके भावोकी 
बातोके भ्रनुसार हैं | वस्तुतः जो ऐसी स्त्रियोको भी त्याग देते है, प्रशसनीय पात्र तो वे कह, 


लाते है। 
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बाहुदंदच माला, मलद्षिकलतया पढ्धतोस्वर्सवार्ता, 

हंसी गठयान्यपुष्टी मधुरबधनतो, नेश्रतों मार्गवार्या । 

सीता शीलेन, कांत्या शिशिरकरतन, क्षाँतरितों भूवधात्री 

सौभाग्याद्या विजिग्ये गिरिपतितनया, रूपत' कामपत्नी ॥१११॥ 

बक्षोजो कठितो, न धारिवरचवा, मंदां गतिनोंमिति, 

वेक़ भ्र युगल मचो न जठर, क्षाम नितबों न च । 

युग्म लोचनयोश्चलं, न चरितं, कृष्णा कचा, नो गुणा, 

नीचे नाभिसरोदरं, ने रमण, यस्था मनोज्ञाकृतेः ॥११२॥ 

स्‍्त्रीत: सर्वक्दाथः पघुरनतचरणो जायते&बाधबोध- 

स्तस्मात्ती्थ श्रुतार्यं जनहितकथक भोक्षमार्यावबोध । 

तस्मात्तस्मादिनाशों भवदुरिततते:ः सोख्यमस्माहिबाध॑ 

बुध्वेत्त स्‍त्री पवित्रा शिवसुखकारिणी सज्जवः स्वीकरोति ॥११३॥ 

महापुरुषोकी जनची--वंदनीय जो सर्वज्ञ देव हुए है वे भो श्राखिर स्त्रियोसे ही तो 

उत्पन्न हुए । जो सर्वेज्ञदेव सच्चे शास्त्रोका उपदेश देते हैं, जिन सच्चे शास्त्रोसे मोक्षमार्गका 
ज्ञान होता है, मोक्षमांगंके ज्ञानसे संसारका नाश होता है श्रर्थात्‌ ससारसे छुटकारा होता है । 
संसारसे छुटकारा मिलनेपर बाघारहित नित्य आत्मोय श्रनन्त मोक्षक्रा आनन्द मिलता है। 
तो ऐसे सर्वोपकारी स्वेज्ञदेव भी स्त्री जनोसे उत्पन्न हुए है वे स्त्री जन भाग्यवान है । जिस 
स्ण्ीकी बाहे पुष्पमालासे भी श्रधिक कोमल है, जो निर्मलतामे ग्राकाशकों भी मात करती है, 
जिसका गमन हंसके गमनसे भी मंद मद होता, जिसके वचनमाधुयेत्रे कोकिलसे श्री मीठे है । 
जो नेत्रोकी चंचलतासे हिरणीकों भी जीत लेती है, जो शील द्वोरा सीताक्ो होड करती है, 


जिसकी कांतिसे चंद्रमाकी भी काति फीकी पड जाती है, जिसमे क्षमा पृथ्वीसे भी श्रधिक 
होती है, ऐसी स्त्रीकों लोग परम्परासे मोक्षक्ता कारण जानकर, पवित्र जानकर ह॒षक्रे साथ 


स्वीकार करते है यहाँ जो परम्परासे मोक्षका कारण यह शब्द कहा है, उसका भाद यह है 
कि ऐसी स्त्रियां श्राहारदान प्रादिकमें सहयोग देती है। शुद्वस्थधर्मके पालनेमे उन्हे 
उत्साह होता है । ६" कारणसे उनके संगसे भावोमे शुभ प्रशुभकी व्यतत विशेष बतती है, इस 
कारण कहा है। जिन स्वियोक्ा सौभाग्य पावंतीके सौभाग्यसे भी बढा-चढा है । जो झूप 
द्वारा रतिके रूपको ज्गेतती है, जिसके सिर्फ कुच ही कठिन है, वचन कठिम नहीं है, जिनकी 
गति ही मंद है, बुद्धि मद नहीं है, भोहे हो टेढी है, मन टेढा नही है । उदर ही कृप है, 


विचार कृष नही है । नेष्र हो चंचल है, चरि'्न चचल नहीं है | केश ही काले है, गुण काले .. 


हा 
र्ल्डँ 


लक 
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नहीं हैं प्र्थात्‌ दोषवान नही है | नाभि ही निम्न है, पर जिसके कार्य निम्त नहीं, ऊँचे है, 
स्‍त्री स्त्रीको पवित्र जन, सज्जन पुरुष हप॑के साथ स्वीकार करते है | यहाँ यह प्रशंसा करके 
यह बात दिखाई जायगी कि ऐसे स्त्री जनोको भी जो त्याग देते है वे पुरुष बड़े विजयी पुरुष 
हैं । 

भृत्यो मंत्री विपत्तो भवति रतिविधो याउचत्र वेश्या विदग्धा, 

लज्जा लुर्या विगीता ग्रुरुणनविनता गेहिनी गेहकृत्ये । 

भवत्या पत्यी सखी या स्वजनपरिजने धर्मकर्मेकदक्षो 

साल्पक्रोघाल्पपुण्ये' सकलगुणनिधिः प्राप्यत्ते स्त्री न मर्त्यें: ॥११४॥ 

नारोका चातुर्यं--जो स्त्री विपत्तिमे चतुर स्त्रीगा काम करती है याने विपत्तिके 

समय सही मंत्रणा देकर विपत्तियोसे बचानेका प्रयत्न करातो है । जो स्त्री रतिके समय वेश्या 
से भी प्रधिक चतुराई दिखाती है । जो स्त्री पति द्वारा निन्दित होकर लज्जाये नोचा मुख कर 
लेती है, जो स्त्री गुरुजनोंके प्रति विनय करतो है, ज्येप्त सास ससुर भ्रादिक बड़े पुरुषोका 
विनय रखती है, धरके काम-काज करनेमे चतुर होती है, जो स्त्री भक्तिसे मिन्रके समान ण०्ति 


' का काम करती है, जो धर्मकर्म करनेमे चतुर है, अतएव किसी-किसी प्रसममे कार्णसिद्धिके 


लिए स्वजन प्लौर परिजनोमे ब्नल्प क्रोध दिखाती है वह स्त्री समस्त गुणोकी खान है । वह 
प्रल्प पुण्य वाले मसुष्योके भाग्यमे नही होती । दुनियामे देखा जा रहा है कि सभी पुरुषोके 
स्‍त्री है, पर प्रव्सर किसीकी स्त्री कठुस्वभाव वाली है, जिससे मन न मिले, जिद्दी टाइपकी 
है, प्रनेक प्रकारकी बातें है, पर कोई स्त्री हर प्रकारसे घरके कामोमे मददगार सबको सतत 
रखने वाली नाना ग्रुणोकी खान होती । वे स्थ्रियाँ श्रल्प पुण्य वाले मनुष्योके भाग्यमे नहीं है, 
(जिन्‍्होने प्रूव॑ जन्मे महान पुण्य किया, उनको ही ऐसी स्त्रियां प्राप्त होती है | यहाँ यह 
विशेष जानना कि महापुरुष ऐसी विशिष्ट स्क्रियोकों भी त्यागकर केवल अपने आत्मामे रमगा 
करते हैं । उन पुरुषोका कितना ऊँचा ज्ञान घोर वराग्य होता है । 
कृत्याकृत्ये न वेत्ति त्यजति गुरुवबचो नीचवाक्य करोत्ति, 
लज्जालुत्व जहाति व्यसनमतिमहदगाहते निन्‍्दनीय । 
यरस्‍्या शक्तो मनुष्यों निखिलगुरारिपुर्माननीयो5पि लोके, 
सानर्थाना निधान वितरतु युवतिः कि सुख देहभाजाम्‌ ॥११४५॥ 
सत्रीसंगसे पुरुषोंके विवेकका छास--ऊपरके कुछ श्लोकोमे स्त्रियोके गुण बताये गए, 
झब जो मनुष्य स्त्रीजनोमे प्रासक्त रहते है वे करने योग्य श्रीर न करने योग्य श्र्थात्‌ श्रच्छे 
“झोर बुरे कामको नही विचारते । वे मनुष्य गुरुवचनोका पालन नही करते, उनकी उपेक्षा 
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करते हैं, वे पुरुष नीच पुरुषोंके बहकायेके प्रसुसाद चलते हैं । कामासक्त पुरुष लज्जा गुणको 
छोड़ देते है अर्थात्‌ बेशर्म होकर श्रटपट प्रवृत्ति करने लगते है। कामासक्त पुरुष निम्दतीय 
व्यसनोसे फस्त जाते है | चाहे वे कितना भी मान्य हो, पर उनके समस्त गुण भस्म दो जाते 
है । तो यों यह स्त्री कितने हो गुणोंकी खान हो तो भी पुरुष श्रात्माके लिए किसी भी प्रकार 
हितकारी नही है। ऐसे महाव्‌ श्रनर्थकी खान स्त्री संसारमे प्रच्छे मनुष्योंको कैसे सुख दे 
सकती है ? तब विचारशील पुरुषोका कतंव्य यही है कि वे कामविषयक भावोंकों मुलसे नष्ट 
करके प्री पंसगगंकों तज दें, प्रोर स्वीविषषक मनमे रंच भी भावना, प्राशा, प्रतीक्ष। मत 
रखें । आात्मानुभवके लिए ही अपना जीवन समझे । 
शस्वन्मारया करोति स्थिरयति ने मनो मन्यते नोपकारं, 
या वाक्य वक्षत्यसत्यं मलिनयति कुल, कीतिवल्ली लुनाति । 
सर्वारम्धकहेतुवि रतिसुखरतिध्वंसिनी निरदर्नीया, 
ता धर्मारामभंक्‍त्री भजति न मनुजों मानिनीं मान्यबुद्धिः ॥११६॥ 
स्त्रियोंकी प्रकृतिका वर्णव--स्थ्रिया प्रकृत्या ही सदा माया करती हैं। वह भव ही 
ऐसा है कि जो मायाचारके फलमे प्राप्त हुआ है । स्त्रियोंका मन 'कभी स्थिर नहीं होता, 
चचलता उनकी प्रकृतिकी देन है । स्त्रीनन उपकारियोका भी उपकार नही मानतीं प्र्थाव्‌ 
प्रपनो दाव पडनेपर सबका हो श्रपकार कर बैठती हैं, स्त्रीजन भूठ बोलनेमें बड़ी चतुर होती 
हैं। कितनो जल्दी किस बोतकों बदल दें, किस तरहसे पेश कर दे, यह उनकी प्राकृतिक देन 
है। स्त्री जन श्रपने चारित्रसे कुलमे भी घब्बा लगा बैठतो है । स्वीजन कीतिख्पी लताकों 
काट डालतो है भ्रर्थात्‌ श्रपनी कीति कायम बनाये रखें, ऐसी उनकी श्रादत नहों होती । कीर्ति 
रहे या कुलमे घब्बा रहे जो उनके मनेमें प्राता है उस कषायके भ्रनुसार श्रपनी चेष्टी करती 
है । ऐसी इन स्तियोके कारण मतुष्योकों बढ़े ध्रारम्भ प्रोर परिग्रहोमे फंसना पड़ता है। 
आत्मार्थीका तो कर्तव्य यह है कि प्रपने एकत्वगत श्रात्मस्वरूपका ध्यात रखें, उसको द्वी 
उपासनामें रहे, श्रत्य समागम व चाहे, फिर स्त्री समागम तो एक विडम्बनाका कारण होता 
है । स्त्रीकी संगति रखने वाल पुरुष वेराग्यजन्य सुश्डसे हाथ धो बैठते हैं। प्रतएव जो 
विचारणील पुरुष है वे धर्मके मूलको काटने वाली स्त्री जनोका सेवन नही करते प्रौर उनसे 
दूर ही रहा करते है । 
या विश्वासं नराणां जनयति शतधालीकजल्पप्रपञ्चै- 
ने प्रश्येति स्वयं तु व्यपहरति ग्रुगानेकदोषेण सर्वाचु । 
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कृत्वा दोष विचित्र स्ववति निकृति यात्मकृत्यैकनिष्ठा, 
ता दोषाणां घरित्रो रमयति रमणी गानदों नो वरिष्ठ ॥११७श 
स्न्रियोका पक्न्‍्तःकरण--जो स्त्रियां मनुष्योसे सेकडो बातें कहकर अपना विश्वास 
उत्पन्न झरा देती है, पर स्वय किसीका विश्वास नटो फरती । जो जीव स्वय प्रविश्वसनीय 
हैं, विश्वासघात किया करते है उनको दुसरोपर विश्वास नहीं हो पाता । स्व्रीजनोमे ऐसी 
कल! है कि कई प्रकारके बचवालाप हारा दुसरोका विश्वास कर। दें, पर स्वय दूसरोका 
वश्वास नहीं करती । ये स्व्रीजन एक दोपसे ही दूसरे समत्त गुणोपर पानी फेर देती हे 
श्र्थात्‌ एक दोष ही कोई व्यक्त कर दें तो दाकों गुणोपर फिर कोई प्रकाश नही रहता । स्त्री 
जन नाता प्रकारके विचित्र ढोग रचकर लोगोंकी हृष्टिमे निर्दोष बनी रहती है | चाहे हो स्वय 
सदोप श्रौर कितने ही भीतर दोष बसे हो, उनको थे ही जानें, लेक्रिन श्रपत्ती वचनकलासे, 
प्न्य कलावोसे ढोग रचकर लोगोकी हृषह्ििमे प्रपनेक्ों ऐसा सिद्ध कर देतो है कि मातों वे 
अ्रत्यन्त निष्कलक है | जो स्त्रीजण अपना ही अपना स्वार्य साथती रहती है सो ऐसे स्थ्री 
जनोको श्रेष्ठ पुरुष, विवेकी जन कभी स्वीकार नही करते । 
उद्यज्ज्वालोवली भिर्भवरमिह भ्रुवनप्लोषके हृव्यवाहे, 
रगद्दी दो प्रविष्ट जलनिधिपयसि ग्राहत काकुले वा । 
संग्राम वारिरौद्रे विविध शरयुतानेकयोधप्रधाने 
नो नारीसोख्यम्थ्ये, भवशवजनितानतदु'खप्रवीरों ॥११५॥ 
स्त्रोसुखकी कष्टकारिता--इस छदमे बतलो रहे है कि स्थियोके सुखमे पडकर जीवी 
को सैकड़ो और हजारो भवोमे दुःख ही दुःख भोगता पडता है। चाहे तीनों लोकको जला 
देनेमे समर्थ अग्निक्री तेज ज्वालामे जल-भ्रुवतक्रर खाक हो जाय तो भी स्थीसुखमे पडनेकी 
प्रपेक्षा भ्रच्छा है । पर स्त्रीसुखमे पडकर वेसुध हो जाना यह भला नही है, क्योकि इससे 
सैकडो श्रौर हजारो भवोमे दुःख उठाना पडता है। अग्निमे जलकर तो एक बार ही खाक 
हुआ।, पर स्त्रीसुखमे श्रासक्त होकर यह भव-भवमे दुखी रहेगा । चाहे कोई लहर और मगर ' 
मच्छोसे व्याप्त समुद्रके जलमे गिर जाय तो वह भ्रच्छा हैं, स्त्रोसुखमे पडनेकी अपेक्षा श्रच्छा 
है,पर स्क्षीसुखभे पडकर तो यह हजारो भवोमे दुग्ख भोगेगा । किसी जल जंतु व्याप्त लहरो 
से परिपूर्ण समुद्रमे गिरनेसे एक ही भवमे मरता है, पर स्त्रीप्रसगसे भव-भवमे जत्म मरश 
करना पडता है । कोई पुरुष नाता शस्घोके घारक योद्धावोके युद्धमे उन वैरियोके वाणोसे 
प्राण दे दे तो भी उसका परस्त्रीके सुखमे पड़कर बेसुध करना झौर भव-भवमे दुःख पाना 
भला नही है, साँसारिक अनेक दुःखोका घर है यह स्त्रीसुखमे पृडचा, इससे श्रोत्मा अपने स्व- 
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रूपकी सुध खो बैठता है श्रीर भव-भवमे जन्म मरण श्रादिकके दुःख भोगता है । 
विद्युदद्योतेन रूप रजनिषु तिमिरे वीक्षितुं शक्यते ये, 
पारं गंतु भुजाभ्यां विविधनलचरक्षोभिणा घारिधोना । 
ज्ञात पारोडमितन। विदत्ति विचरता ज्योतिषा मडलएव, 
नो चित्त कामिनीनामिति कृतमतयों दूरतस्तास्त्य॑जंति ॥११६॥ 
स्न्रियोंके चंचल मनके प्रारकी श्रशक्पता--लोग बड़ो 'विकट श्रंधेरी रातमे बिजलीके 
सहारे रूप देख सकते है । लोग नाना प्रकारके जलचरोसे व्याप्त समुद्रको भ्रुजाग्नोसे तैरकर 
पाए कर सकते है श्रौर प्रनेक लोग श्रनगिनत प्राकाशके तारोकों भी किसी न किसी प्रकार 
गिन सकते है, परन्तु स्त्रीके चचल सनकी बातका पार ये कोई पुरुष पा नही सकते । जिसके 
मनका कुछ पता ही न पड़े उसको संगति इस जीवको बहुत कष्टप्रद है। सो बुद्धिमान्‌ पुरुष 
स्त्रीसगतिसे दूर ही रहा करते है । इस छदमे यह बताया गया है कि जो अन्यसे अससम्धवव 
बोत हो वह चाहे सम्भव हो जाय, परन्तु स्थ्रीके मनमे क्या बात है इसका पता पाड़नेमे कोई 
समर्थ नही हो सकता । फिर यह ससार है। यहाँ सब जीव अकेले-भकेले हो जन्म मरण 
किया करते है । कोई किसीका साथी नही है। किसी अन्यके संगसे इस जीवका क्या लाभ 
है भौर फिर मायारूप मत वालो स्थ्रीको संगत्तिसे तो लाभ कुछ है ही नहीं । 
काअत्र श्री: श्रोणिविम्बे स्रवदुदरपुरे वाइस्ति खद्दार वाच्ये, 
लक्ष्मी: का कामिनीना कुचकलशयुगे मसिपिण्डस्वरूपे । 
का कान्तिर्नेत्रयुग्मे कलुषणजलजुषि एलेष्मरक्तादिपूर्णों, 
का शोभा वबच्रार्ते निगत यहहो मोहिनस्ता। स्तुवन्ति ॥१२०॥ 
छामिनीकामनाप्रेमी कवियोंकी फ्लस--प्रहो ससोरमे श्रज्ञानकी बड़ो भ्रधिक प्रबलता 
है, लोग ग्रज्ञानके वश होकर स्त्रियोके शोभाविहीन श्रोणिविम्ब्र कुचयुगल, नेत्रयुगल श्रौर मुद् 
फमलकी कितनी बडो-बडी प्रशंसायें कर डालते है जिससे बडी-बडी पुस्तकें कवियोने भर 
डाली है, पर वास्तवमे देखा जाय तो वे कविजन, वे प्रशसक पुरुष बिल्कुल घृणाके पाश्र हैं । 
भव सारा लोक ही इस कामवःपनाकी व्यथासे पीड़ित हैं सो स्त्रियोके श्रद्भोकी प्रशंसा करने 
वाले कवि जनो को वे कदर करते है। बड़े-बड़े कविसम्मेलन कराकर बड़ा खर्च करते है, 
छूव राग रागनीके शब्द सुनते है, पर वास्तविक हृष्टिसे देखा जाय तो स्त्रियों के श्रद्धो की 
प्रशंसा करने वाले कविजन जनताके मिन्र नही हैं, बल्कि शह्भु हैँ। जनताको अहितके भागंमे 
लगाने वाले हैँ । बडे आश्चयंकी वात है कि कहां तो वह श्रोणि (योलि स्थान) रज और सूत्र 
फो वहाने वाला एक बाहरी इन्द्रियद्वाद है शोर कहाँ ये कुच जिनको उपमा कविजन कलशसे 
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देते हैं वे माँसके लोदे है । नेष भी मलिन जलसे गैले है भौर मुख कफ, रक्त श्रादिक प्रपवित्र 
पदारथोंका घर है | वेखिये--कुछ समझदार कि नाम धरा लेने दालें पुरुष भी इस प्रज्ञोन 
धीर मोहके घिकट चपकरमे शा जाते हैं । 

वक्त लालाशवध सकतशशिभुता स्वर्णकुम्भदयेन, 

मतिग्रस्यी स्तन ले प्रगलदुदमला स्वंद्नागिन योनि: । 

निर्मच्छदृदुपिमस्त्रं बदुपमितमही पद्मपत्नेण नेन्न, 

तच्चित्र नाध्र किविद्यदपगतमतिजायते कामिलोक। ॥१२१॥ 

काम्ती पुरषोके विडम्धित बचभ--ससारमे कामी पुरुषोकी भी बड़ी विचित्र विडस्थ* 

ताये हैं। उनकी महिमा अपरम्पार है, देखिये उन्होने जो स्थीमुख लार, थूक घादिक प्रपविश्र 
वस्तुवोका धर है उस सुखको पुर्ण॑मासीके चन्द्रमासें उपमा दी जाती है | तो देखिये उन कामी 
पुरुषोका कैसा चित्त लुट गया है कि वे भी निर्धभा होकर यथा तथा बकवाद करते हैं। इन 
कवि जञनोने माौसके पिण्ड स्तवनोकों बहुमूल्य स्वर्णक्लशके समान माना है यह उन कामी 
कवियोकी बुद्धिकी कुसी विडम्बना है ? जो सदा रक्तादिक मलोको चुवाती रहती है ऐसी योनि 
को चक्र तुल्य बताया है । कैसा बेतुका मेलक्नी बात ये कामी कविजच करते हैं, इनकी भी 
विडस्बना वचनोके अ्रगोचर है । ये नेत्र जो कीचड श्रादिक दुर्गन्धित पदार्थोकों बहाने वाले हैं 
उन नेत्रोको कमलसे भी श्रधिक सुन्दर बना दिया गयो है । तो संप्तारसे कामी लोग भी ज्नति 
प्रधिक विडस्ब॒नासे फंसे हुए है । 

यत्त्वगमासास्थिमज्जाक्ष वजरसवसाशुक्रधातुप्रवृद्धे, 

विष्ठामूत्रासुगश्रुप्रभतिमलनवस्थोतमत्र त्रिदोषे । 

वर्चेः सम्योपमाने कृमिकुलनिलयेध्त्यतबीभत्सखूपे, 

रज्यन्नगे वधुना त्रजति गतमति: श्वश्रयर्शे कृमित्वं ॥१२२॥ 

स्‍त्रीमे प्रासक्तिका दुष्परिशास--स्थियोमे रमणा करनेका अंग कितना प्रपवि्र 

घस्तुवोसे भरा हुमा है यह बात लोकप्रसिद्ध है । चमडो, माँस, हड्डी, मज्जा, रक्त, सवसा प्रौर 
युक्त इन ७ घातुवोका बना है भोर इतना ही नही, विश्व, मूष, रक्त, भश्रु श्रादिक ६ मलोके 
बहाने वाला नाला है, प्रोर इतना हो नही, किन्तु वात्त, पित्त, कफ प्रादिक तोन दोषोसे 
सहित है तथा विश शोर कीडोका घर है । ऐसे झ्पवित्र देहमे यह मूढ मनुष्य क्रीड़ा करता 
है। कैसा महाद्‌ वीभरस अंगोमे यह भज्ञानी, कामी पुरुष रमण करते हुए व रमणके बाद 
पपनेको धन्य समभते है । तो ऐसे पुरुष जो स्थीदेहमें प्रासक्त हैं श्लौर उस ही मे रमशझ कर 
पपनेको धस्य समभते हैं वे नरकमे पड़े हुए कीडेके समा गिने जाते हैं भथवा सुनिश्चित ही 
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है कि ऐसे पज्ञावी लोग जो स्कियोके प्रग्मोमे प्ासक्त है वे पुरुष नरकोमे ही जायेंगे शोर वहाँ 
कीडोकी तरह नाना प्रकारके दुःख भोगेंगे । जो विवेकी पुरुष हैं वे स्थरीसंसर्गंसे दृुर रहकर 
ध्रपने स्वरूपकी आराधना करके इस दुर्लेश जीवन श्रौर शासन समागमक्नों सफल किया करते 
हैँ । 
छायावद्या न त्याज्याचिररचिचपला खड़गधारेव तीक्ष्णा, 
बुद्धिया जुव्धकस्य प्रतिहृतकरुणा व्याधिवद्नित्यदु:खा । 
वक़ा व सपरीतिः कुनृपपतिरिवावचकृत्यप्रचारा:, 
चित्रा वा शक्नचाप भ्वयक्तिचबुर्घ: सेव्यते स्तरों कथ सा ॥११३॥ 
स्त्रियोंक्ी असेष्धत--जो स्थी छायाके समान पीछे-पीछे चलती है, जो बिजलीके 
समाव चचल होतो है, तलवारकी घारके समान तीकषण होती है श्लौर कसाईकी बुद्धिके सगान _ 
निर्दंयो रहती है, वह रोगकी नाई सवंदा दुश्ख ही दुःख देती है, सापकी गतिके समान ठेढी 
रहती है, खोटे राजाकी तरह सदा पापका ही प्रचार करती है एवं इन्द्रधनुषकी तरह विचित्र 
रहती है । ऐसी स्त्रोकों ससारसे भीत शञांची पुरुष केसे सेवन कर सकते हैं ? जो संसार, 
शरीर, भोगोसे विरक्त है उन पुरुषोका कतंव्य है कि चंचल चित्त वाली स्वीका सेवन न करें 
ध्रथवा स्त्रीविषधक कामभावके कारण ससारका बधन ही बढता है, श्रात्माका उसमे कोई हित 
नही है। स्त्रोसम्बंध परदयोरहित हो जाता है । दुसरेकी हिसा कराने तकसे कसर नहीं 
छोड़ता । उसका प्रसंग ही यदि वह खुश है तो दुःखभे समय व्यतोत्त होता है ध्लौर यदि बह 
र॒ष्ट है तो भी दुःखमे व्यतीत होता है। जिसका मच कुटिल है, जिसका कोई पार वही पा 
सक्कता, ऐसा पापका प्रचार करने वाली स्त्रीको कोई भी बुद्धिमान सेवन नही कर सकता । 
जिसको श्रात्मकल्याणकी भावना है वह स्त्री संसगंसे दुर रहकर प्रात्मस्वभावकी श्राराघना 
करे | 
सज्ञात्तोध्पीद्रजाल यदुत युवतयों मोहयित्वा मनुष्या- 
त्ञाताशास्त्रेषु दक्षानपि गुणकलितं दर्शयंत्यात्मरूपं । 
धुक्ासुग्यातनावतं ततकुधितमलीः प्रक्षरत्त्ोतगर्तें, 
सर्वेज्च्चारपुंजं कुपित भृतपर्ट छिद्वितं यद्ददश ॥१२४।॥ 
स्त्रियोकी इच्द्रजालोपसता--स्त्रियां मनुष्योका मन लुभानेमे इन्द्रजालसे भी बढ़कर 
काम किया करती है । इन्द्रजाल तो सामान्य बढ़े लाखो लोगोमे ही श्रथवा मूर्ख जनोमें हो 
मोहबुद्धिको बना देता है, परन्तु ये स्त्रियां तो बड़े-बड़े शास्त्रोके जानकार मनुष्योकों भी बातो 
में ही झपने मोहमे फंसा लेती है श्लोर इतना तक फंस! लेती है कि श्रत्यन्त निनदनोय पपने 





श्श्८ सुभाषितत रत्नसंदोह प्रवचन 


शरीरको गुणो से भरपुर दिखा दिया करती है। 

या सर्वोच्छिष्टवक्धा ,हिततजनभ्रुषणासद्गुणास्पशंतीयां, 

पूर्वाधर्मात्पयजाता सत्ततमलभुता निद्यक्षृत्यप्रवृत्ता । 

दानस्नेहा शुनीव भ्रमणकुतरतिश्चाटुकर्म प्रवीणा, 

योषा सा साधुलोकरग्गतजननर्दूरतो वर्जेनीया ॥१२५॥ 

साधुबो द्वारा स्न्रियोकी त्याज्यतो---जिसका सुख स्व लोकके उच्छिष्टसे जुठा रहता 

है, जो हितू जनो पे बेर किया करती है, जो दुर्गन्धसे परिपुरणं होनेके कारणा स्पर्श करने 
योच्य नही है, जो पूर्वजन्ममे क्रिए गए पापके उदयमे ही उत्पन्न होती है, रक्तादिक मलो से 
मलिन होती है, सदैव निन्‍्चध कार्य करती है, कुत्तीके समान जिसका दान देने वालेमे ही स्नेह 
रहा करता है, सदा इधर-उधर डोलनेकी श्रादत हुआ्ना करती है | मिन्‍नत खुशामद करनेमे जो 
बडो कुशल होती है ऐसी स्त्रियां साधु लोगो द्वारा दुरसे ही त्याग देने योग्य है । इन स्त्रियो 
को हितृजनोसे स्नेह नहीं रहता, बल्कि जो शिक्षा दें उनसे बेर बढ जाता है ॥ तो विद्वांच 
पुरुषो को चाहिये कि वे स्त्रीससर्ग तजकर अपने प्रात्मानुभवमे हो रमण करनेका पौरुष करें। 

दु खाना या निधान भवनमविनपस्यागेला स्वगपुर्या., 

शवभ्रावासस्य वत्में प्रकृत्तिरमशस, साहुसाना निवास" । 

धर्मारा।मस्य शस्ती गुणकमलहिमं मूलमेनोद्रु मस्य, 

मायावल्लीधरित्री कथमिह वनिता सेव्यते सा विदग्घी ॥१२६॥ 

प्रज्ञो द्वारा स्त्रियोके सेवनपर श्ाश्यग्रें-- जो स्थियाँ दुःखकी खान है, जिन्तका सग 

करनेसे पुरुष दुःख ही प्राप्त किया करते है । जो स्त्रियां श्रविनयका घर हैहै, किसी भी वचनों 
हारा दूसरो का अपमान करनेमे कुशल है । जो स्वर्गपुरी जानेमे भी बाधक होती हैं, जो नरक 
फे सीधे रास्तारूप है, जो श्रपपशकी जड है, ऐसी स्नियो का सहवास करनेसे उल्टा लोकमे 
प्रपषाद फैलता है, चाहे कोई किसी भी बर्तावसे रहे। तो जो बदनामीकी जड है, जो साहयो' 
का शड्डा है, स्त्री जन साहस करनेमे बडी समर्थ होती है, उनका साहस होता है खोटे कामो 
की श्रोर । घर्मूपी बगीचेके लिए जो बुरी है भ्र्थात्‌ धर्मका मूल काट देने वाली है | ग्रुणरूपी 
कमलोके लिए बर्फकी तरह है | जैसे बर्फके गिरनेसे कमलोका बन जल जाता है, इसी तरह 
सर्व गुणा इस स्थीससगगसे जल जाते है, जो पापरूपी वृक्षकी जड है, मायाकी बेल है, ऐसी 
स्न्ियोका विद्वादु पुरुष कैसे सेवन कर सकते है ? यह बडे ही ग्राएचर्यकी बात है । 

श्रोणीसझप्रपन्नं: कृंमिभिरतिशयारुतुदैस्तुद्यममाना, 

यत्पीडातो5तिदीना विदवति बलन लोचनाना रमण्यः । 
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तब्मन्यतेडतिमीहादुपहतमनस: सह्विलास मनुष्णा, 
इत्येतत्तथ्यमुच्च रमितगतियतिप्रोक्तमाराधनाता ॥१२७॥। 
स्त्रियोंकी अन्तर्वेदनाद्वी प्रतिक्षियते काबियों हारा सोन्दर्यका दर्शन--इस ग्रन्यक्षे 

करने वाले श्राचार्य भ्रमितगति यहाँ अपना सिद्धान्त जाहिर करते है प्र्थात्‌ अपना मत बताते 
है कि स्थियोकी योनियोमे जो विरषले कीडे होते है उचके काटनेसे स्थियोको एक बिलक्षणशा 
रतिकी पीडा होती है जिसके कारण उस पीडाको ते सह सकतनेसे स्थियां अपने नेग्रोको घुमाती 
है, मीचती है या इंवर-उघर चढातो है, पर मोहके फरदेमे पड़ा हुआ यहू मनुष्य ऐसा मृढ है 
कि वह स्थियोका इसमे थिलास भौर कटाक्ष समझता हैं । इस छदमे यह बताया गयी है कि 
उनकी जो चेष्ठा है सो उनकी वेबनासे होती है। योनिमे रहने वाले विर्षले कीडोकी रतिसे 
पीडा बतती है । उस पीडाकों ने सह सकनेसे उनके नेत्र चचल हुआ करते है, पर मोही लोग 
दृण सममते हे कि यह कोई शोभाकी बात है श्रथवा यह कटाक्ष है, इस प्रकार इस नामसे 
पुकारते है । सो स्त्रियों के शरीरको प्रणुचि निरखकर, स्द्रियों के शरीरको चेशवो को वेदना- 
जन्य निरखकर उनमे मोहित न होना चाहिये । 


॥ इति सुभाषित रत्नसदोह प्रतचन प्रथम भाग समाप्त ॥ 
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स्व प्ह्च्च्छ 8. प्फ्प्स्प््िफात खबर व बचन 
प्भाषित रत्ललंदोह प्रवचन 
द्वितीय माय 
७-अदसत्स्नकऊपानिसपण 


दुरंतमिथ्यात्वतमोदिवाकरा दिलोकिताशेषपदार्थविस्तरा, । 
उशत्ति मिथ्यात्वत्मो जिनेश्वरा यथाघत्त्त्वाप्रतिपत्तिलक्षण ॥११५॥ 

सिथ्यात्वमे प्रलक्षित तत्त्वकका मौलिक छप--यहाँ श्रमितगति श्राचार्य कहते हैं कि 
यह जीव जिस भावके वश संसारमे श्रव तक जन्म मरण करता चला आया है वह मिथ्या-। 
त्वभाव क्‍या है ? तत्वोकी वास्तविक प्रत्तीति न होता मिथ्यात्व है। धातुकी झोरसे मिथ्याका 
प्र्थ उल्दा या विपरोत नही है, खोटा भी नही है, किन्तु उसका श्रर्थ है मिलावट होना। 
'मिथूसंण्लेषएे”! इस घातुसे मंथुन शब्द बना, जिसका श्रर्थ है मिलकर एक मानना, मिला 
देना, मिलावट । ज॑से देहको श्रात्मा माना तो देहको लक्ष्य किया श्रौर झ्रात्म|रूपसे हसका भाव 
किया, यह मिलना हुश्ना । जो तत्त्व जिस प्रकार है उस प्रकारसे न मानकर श्रन्यके मेलरूपते 
मानना यह मिथ्या शब्दका शब्दार्थ है और फलितार्थ यही है--विपरीत, उल्टा झ्ौर खोदा, 
तत्व किस प्रकारसे है इसका निर्णाय स्वभाषहृष्टिसे चलेगा। कोई पदार्थ स्वयं किस झूप है 
उसे कहत है भूतार्थ । भूतार्थंका श्र्थ है--स्वयं सहज जिस रूप हो उसे कहते हैं भूतार्थ । भू 
घातुका श्र लोग होना कहते है । वह होता है, स* भवति, किन्तु भू घातुका वास्तविक प्र्थ 
क्या है ? भू रुत्तार्या, सही धर्थ लगाया, तो सः भवत्ति का श्॒र्थ हुआ, वह है, श्ौर लोग 
धस्तिका भ्र्थ क्या कहते है ? सः प्रस्ति, वह है श्रोर भ्रस्ति शब्द बना है प्रस धातुसे | श्रौर 
श्स्‌ घातुका श्र है श्रसभ्ुवि, होना प्रथे है । तो कैधा इन घातुवोका ब्लादान-प्रदान है, भू 
सत्तायां श्रौर प्रसभुवि जिसका श्र्थ यही यह निकल श्रवाता व्याकरण विधिमे कि होना है 
बिसा नहीं श्रौर है होना बिना नही, भू धातुने ध्सके हृदयकों मज़ुर किया श्रोर श्रस्‌ घातुने 
भू हृदयकों मज़ुर किया । होना किसे कहते हैं ? है को कहते हैं । धोर है किसे कहते ? होने 
को कहते हैं। तो है श्रीर होनाका कैसा प्रविनाभावी सम्बंध है। यह एक व्याकरखकी मुद्रा 
ही बताती है, जिसका विस्तार करके घलें तो उत्पाद व्यय देख रहा है प्रोग्यको, ध्रोव्य देख 
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रहा है उत्पादव्ययको । उत्पादव्यय होते रहनेके बिना ध्रौव्य नही, ध्रौव्य रहे बिना उत्पाद 
व्यय नही । 
शात्माके भुतार्थ तथ्यक्की महिझा--पदार्थ स्वय अपने श्रापमे किस स्वरूप है ? सो 
तो है श्रनिवंचनीय । कई बातें ऐसी होती है कि देखने समभनेमें थ्रा जायें, पर बोलमेमे न 
श्रा धर्क | श्राप जब जा रहे है, यात्रा कर रहे है, कोई रेतीली नदी निकलती है तो श्राप 
देख डोलते है सब रेतोको, आपने सब दाने देख लिये, क्या है कितने दाने है, श्राप क्या बता 
सकते ? हाँ तो वस्तुका स्थयं सहज जो अस्तित्व है वह कहलाता है प्ूतार्थ । और जो स्वयं 
सहज अस्तित्वमे नही है वह कहलाता है श्रभ्नृतार्थ । यहां श्रभ्नुतार्थके मायने झूठा नही है । 
कोई श्रभृताथे भूठे भी होते, कोई अथधुृत्तार्थ सच भी होते । प्रश्ुतार्थका श्रर्थ फूठा नही, किन्तु 
स्वयं सहन जो न हो वह शअ्रभ्नुतार्थ । जो स्वयं सहज है बह भूतार्थ | तो यह भृताथे शुद्धनय 
का विषय है, जिसका श्राश्रय लेनेसे सम्पक्त्व होता है। सम्यग्दर्शनक्ता निमित्त क्‍या है ? ७ 
प्रकृतियोका उपशम, क्षय श्र क्षयोपशम । तो कया जो यह बताया गया है भ्रौर कतंव्यमार्ग 
के लिए उपदेश किया गया है जिनबिम्बदशंन, समवशरणमे जाता श्रादिक, क्‍या ये सम्यक्रत्व 
के निरमित नही है ? हाँ सम्यकत्वके निमित्त नही है। फिर इनका उपदेश क्यो किया गया 
गया है ? क्‍या ये कतंव्य नही है ? हु कर्तव्य है । सम्यग्दर्शनसे पहले जो शुभोपयोग होता 
है उस शुभोपयोगके ये श्राश्रयभूत है । शुभोप्योगके निमित्त भी नही है, शुभोपयोगके निमित्त 
जो कर्मरूप हो वह है, कुछ क्षयोपशम कुछ उदय । जीवके भावोके होनेसे कमंदशाको छोड़कर 
प्रन्‍्य कोई निमित्त नही हुआ करता। श्रन्य सब घाश्रयभूत है | तो चुकि शुमोपयोग हुए 
| बिता सम्यस्दर्शन नही हुआ करता, श्रशुभोपयोगके बाद सम्यवत्व नही होता । तो सम्यक्त्वसे 
पहले जो ज्षुभोपयोग हुआ करते है उन छुभोपयोगके ये श्राश्रयभूत है, सो ये चलेंगे, पर 
सम्यवत्व होता है तो एक भूतार्थके आश्रयसे ही, प्रात्माके सहज स्वभावके श्राश्रयसे ही और 
वहाँ निमित्त कारण होता है सम्यक्त्वघातक ७ प्रकृतियोका उपशम, क्षय, क्षयोपशम । 
निशित्तनैसिलिक भानके परिचयसे स्वपश्ावदर्शषकी शिक्षा--निम्ित्तनैमित्तिक भाव 
के परिचयसे स्वभावदर्शनकी शिक्षा मिला करती है | पर जब लोग श्राश्रयभूतको निमित्त 
कहने लगे तब उनको समभानेके लिए निमित्तके षोड़े खडनकी जरूरत पड गई । यदि इसको 
झाभ्रयभृत कहकर ही समझाया जाय तो वहाँ भी व्यवस्था सही रही शोर यहाँ भी व्यवस्था 
सही रही । तो ७ तत्त्वों की यथार्थ प्रतीति न रहना मिथ्यात्व है, यह तो एक कार्य है, उसका 
उपादान यह श्रात्मा स्वयं है प्रोर निमित्त कारण मिथ्यात्वप्रकृतिका उदय है श्रौर यहाँ 
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प्राश्षयभूत घन, घर, वैभव जिन जिनका श्राश्रय लेनेसे ये मिथ्यात्व व्यक्त होते है--कुद्देव, 
कुशास्न, कुगुरु ये सब मिथ्यात्वके आ्राश्रयभूत है । श्रात्माका परमार्थरूप क्या है ? जो निरपेक्ष 
हो, प्रपने आपके भ्रस्तित्वसे ही हो वह स्वरूप चेतना चैतन्य । श्रव उस भूमिमे श्रन्य वैभव 
प्रतिविम्बित हुए है जो मलिन बने है ओर भेदविज्ञान न होनेसे भ्रज्ञानी बने हे तो ये सब 
विकार हैं श्रौर विकारमे परसग ही निमित्त होता है, स्वय प्रपने श्राप निमित्त नही होता । 
यदि विकारका आत्मा स्वय निमित्त रहे तब तो फिर विकार कभी मिट ही न सकेंगे । विकार 
को परभाव क्यो कहते ? परका निमित्त पाकर होने वाले विभाव परभाव कहलाते है। पर- 
भावका यो थर्थ करता कि परंपदार्थमे उपयोग लगानेसे जो भाव बनता है उसे परभाव कहते 
है, यह भ्रर्थ श्रव्यत्चिचारी नही है ! सव॑ विकारोमे न घटेगा। ग्राश्रयभूत पदार्थोमे ही यह 
जीव उपयोग दे पाता है । कर्मदशारूप निमित्तमें कौन उपयोग देता है ? एकेन्द्रिय दोइन्द्रिय 
श्रादिक जीव ये कमेंकी वात न सुनें, न जानें । कुछ ही मनुष्य श्रागमके सहारे, युक्तिक्रे सहारे 
उसका निरणंय करते है । पर कमंमे उपयोग दें तब विभाव बनें यह बात नही बनती, किन्तु 
वहाँ ऐसा ही निमित्तनैमित्तिक घोग है [5 कर्मविपाक हुम्रा श्लोर ग्रनिवारित प्रतिफलन हुआ, 
केवल एक छाया मायाकी मलिनता हुई । थदि आश्रयभूतमे उपयोग लगाया तो वह एकदम 
प्रकट हो गया, व्यवहारमे बन गया श्र यदि आश्रयशूतका उपयोग नही है, मंदिरमे, स्वानु- 
- भृतिमे, शास्त्रमे इनमे उपयोग है तो क्रोधादिक ५ थायोके उदय तो निरन्तर चल रहे है, पर 
वे व्यक्त नहो होते, वे अव्यक्त होकर ही निकलते है । तो मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयका निमित्त 
पाकर जीवमे होने वाले जो यथार्थंकी प्रप्रतोतिरूप भाव है उसका नाम भिथ्यात्व है ऐसा 
जिनैन्द्रदेवने बताया । 

हीनानुभागीय उदयमें प्रगतिका प्रारस्तत--जिन्‍्होने समस्त पदार्थोंकों स्पष्ट रूपसे 
जाना उन्होने भी किस प्रकार प्रगति की कि परमात्मपदकों पाया ? जो भी सिद्ध हुए, अरहत 
हुए वे जीव भी कभी निगोदमे ही थे, एकेन्द्रिय थे। साधारण वनस्पति थे । बडा कठिन है 
वहसे निकलना । इतना तो हम श्राप अपने लिए भला समझें कि निभोदसे निकल श्राये, 
दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय आादिकसे निकल श्राये, सज्ञी पचेन्द्रिय मनुष्य हुए है श्रौर हम नी चेकी 
गडबडियोके बारेमे चर्चामे ऐसी छान-बीन करें कि जिससे द्वेष भी बने तो उसको क्या श्राव' 
श्यकता है श्राज, श्रौर हम जिस स्थितिमे है उससे श्रागे किस तरह बढें श्र प्रपना उद्धार 
करें, यह एक जानने भरकी बात हैं । 

यदि मनमे शंका हो कि वे निगोद जीव कौनसे पुरुषार्थ्र वहांसे निकले है श्रौर 
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गाया श्श८ रद 
बन जाते सीघा निगोदसे निकलकर । वहाँ सी दया काम बन जाता ? सो भाई व्यवस्था यों 
है कि श्राज जो कर्म उदयमें श्रा रहे है सो वे एक समयके बचे हुये कर्म चही है । भाजसे 
करोड़ो पहलेके भवोके बाँधे हुए कर्म है शोर तबसे लेकर प्रतिसमयके बाँघे कर्म है जो प्राज 
उदयमे है कर्म कही वह एक वक्तका बँघा हुप्ना नहीं है। वह झबसे पहलेके समस्त समयोसे 
बंधे हुए कर्म उदयमे श्राये है । तो जब कर्मबन्ध होता है तो षड़्गुण हानि वृद्धिके अचुसार 
नाना गुण हानिके अनुसार जितने समयके लिए कर्म बंधा है, प्रावाधाको छोडकर सारे समयों 
मे उदयमे श्रानेके लिए बँट जाते है। ज॑से अबसे हजार वर्ष पहले कर बेँघा ओर भावी १० 
हजार वर्षकी स्थितिके लिए बँघा तो तबसे थोड़े समय बादकी सारी स्थितियोमे वे कर्म पर« 


माणु बँट जाते हैं । जैसे एक खरब कर्म परमाणु एक समयमे बँले तो उनके प्रत्येक समयमसे 
विभाग हो जाते कि पहले समयमे हजार परमाणु उदयमे श्रायेगे, उस एक समयके बँधेमे से 
दूसरे समयमे ६९५०, तोसरे समयमे €००, यो ऋमसे घट-घटकर १० हन्नार वर्षके अन्तमे 
मानों १० परमाणु उद्यमे श्राथे । यो कम कम परमाणु उदयमे श्राते, मगर शक्ति कई-कई 
गुनी उनमें मिलती है, जहाँ हजार परमाणु उदयमे आये वहाँ शक्ति बहुत कम हैं | जहाँ १० 
परमाणु उदयमे श्रायेंगे उनमे अनुभाग बहुत तेज है । यह सब दृष्टान्त मात्र है, परमाणु तो 
प्रनन्‍्त बँघते, विभक्त होने । हां तो जैसे कि एटममे बडी शक्ति है श्रौर मोटी चीजमे कम 
शक्ति है, तो प्रति समयके बँघे है प्रौर श्राज उदयमे है तो उनकी शक्तिका क्या श्रनुपात है ? 
बस वह शअ्रभुपात जब हीन श्रा जाता है तब उसे कहते है एक मौका । जैसे नदीका वेग कम 
हो गया सो चाहे तो वहसिे पार हो जाये । 

वर्तमान सत्समागससे ऊँचा लाभ उठानेके लिये कतंव्यकी दिशा - भैया, एक प्रकार 
से क्षयोपशम लब्धिमे एक वेग कम हुआ शोर वहाँ संक्लेश कम रहा, आयुबधका सम्बन्ध 
हुआ, बात बत गई, मगर इन बातोकी चचमि अपना वयो' समय खोना ? हम आप तो संज्ञी 
हैं, पचेन्द्रिय है और ऊंची स्थितिमे है । यहां तो यह बात करनी चाहिये कि हम कया पौरुष 
करें कि हम श्रपने शाच्तिमार्गसे सतत प्रगतिशील रह सके । वो हम श्राप लोगो का सुख्य 
कतंग्य तो एक लक्ष्यभूत यही है कि जो सहज भश्रात्मस्वरूप है सहज ज्ञानदर्शेन स्वभाव चेतना 
मात्र, प्रतिभासमात्र जिसमे हृष्ट श्रनिष्ट भाव नही, रागद्वेष विकल्प नही । यद्यपि विकार हैं, 
पर समझ लेंगे कि वे नेमित्तिक है, वह छाया मायों है कर्म अ्रनुभागकी । उससे अछूता श्रपने 
को चेतन्यमात्र निरखे, यह दृष्टि बन सके श्रोर इस हृष्टिमि कुछ ठहरकर किसी समय सर्य 
विकल्प छूटकर ज्ञानज्योति मम्च ही ज्ञानमे रहे ओर वहाँ अलौकिक प्रावन्‍्दका अनुभव हो तो 
वह स्थिति है हम श्रापके लिए प्रगतिकी । लेकिन ऐसी बात करते-करते भी नही बन पाती। 


है 
है 


है। 
$ 
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एक जार बनी हो तो मानो ने जाने कहाँ वह)सब भाग जाती हैं कि प्रयत्न करके भी नहीं 
बन पाती । तो सारा जीवन दिन-रात पड़े हैं श्रोर मन, यचन, काय ये ऊपम किए बिना 


, ९हुते नहीं हे, तो उस समय श्रप्ता वया कर्तव्य है ? इसीका ही तो उत्तर हे चरणानुयोग । 


उप्त विघिसे प्रषता जीवन रखें तो कुछ पात्र रहे ग्रार्येगे कि हम प्रात्मस्वभावकी हृष्टिको प्राप्त 
सर लेँ | प्रन्यवा यह विनोदकी स्थिति बन जातो है, एक शोक हो जाता है, व्यसन हो जाता 
है भ्रष्यात्मकी बातको एक प्ललोकिक शब्दों में कहनेकोी व्यसन पड जाता है, तव उसका पझंसर 
नही रहता । जैसे किसी बतेन बनानेके कारखानेमे टवनटनकी ,ख़ूब ध्ावाज निरत्तर म्ाती है, 
फिर भी उसके श्रन्दर खूंटी या किसी प्लालेमे रहने वाला कबूतर उडकर भागता नही है, 
वही बैठा रहता है । श्रब कोई मानो उस कबूतरसे ही पूछे कि रे कबूतर तू इतनी तेज ठन- 
ठनमे भी उडकर क्यो नही भाग जाता, तू तो जराती प्रावॉजमे उडने वाला पक्षी है। तो 
उसका यही उत्तर है कि क्या करें, ऐसी ठन-ठन तो रोज-रोज होती है भ्रौर इसको सुननेको 
मुफ्े ख़ब भ्रादत बन गई है, हसलिए कोई भय नहीं होता । 

ज्ञानसय पौरुषका निमित्त पाकर फर्मोमें क्षीशता होना--प्रपने दिन-रातका जीवन 
यदि जिनेन्द्रदेवके हवरा बताये गए एक श्रात्मनियधणमे है, सदाचारमे है, प्रभुकी श्रद्धासहित 
प्रभुके बताये गए नियममें रहते है तो वहां यह एक पात्रता रहतो है कि हम उस भात्मसव- 
भावको पुन्रा दर्शनमे ले सके, श्र यदि घारित्र श्रपना पही ने रखें श्रौर मन, वचन, काय 
को स्वच्छंद प्रवतति रहे श्लौर यही यही कषायकी बात गाते रहे त्तो वह निष्प्रभाव बन जाता 
है । इससे शेष समय किस रूपमे बिताना इसके लिए वरणानुयोगका हुबम लीजिए शौर मूल 
लक्ष्य हमे क्या रखना इसके लिए द्रव्यानुयोगका हुक्म लोजिये श्लोर हम ठोक विधिसे चलते 
रहे, हमारा काम पही चलत। रहे, ठीक रास्तेसे गांडी जा रही, इसकी परीक्षाके लिए का 
णासुयोगका बल लीजिए । कभी भ्पना उत्साह घंटे तो प्रथमानुयोगकी कथाश्रो में बडे पुष्षों 
के कथानक सुनकर श्रपने दिलमे उमंग बढाइये । तो यो जिस किसी भी प्रकार हो, चाहिये 
यह कि हम अपने प्रात्मस्वभावकी दृष्टिको बरावर बनाये रहे भ्ौर इसके लिए श्राज टैंसे 
स्थितिमे है हम श्राप कि एक बातसे बात न बनेगी । हमको सर्व प्रकारसे पोरुष करना 
होगा । तो जो प्रभु बने है उन्होंने क्या किया ? ऐसा चल-चलकर क्षयोपशम पा-पाकर विशुद्ध 
लत्पिमे श्राये, सत्संगमे श्राये, वेशना पायी, तत्त्वचिन्तन किया । तो जैसे कहते है ता कि 
कमोरदियका निमित्त दोनेपर जीवमे रागह्ेषादिक विकार जगते हैं। तो यह भी बात है कि 
स्वाध्याय, सत्संग, तस्वचिन्तन, तत््वचर्चा, धात्माभिमुखताका प्रयास इन बातो के होनेका 


मिमित्त पाकर बँघे हुए कर्मोमे शिथिलता श्रात्ती है, निजरण होता है । जैसे--मिथ्यात्व शा 
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स्थामे ही बताया गया है कि कीणे मिध्वात्वप्रक्षति प्रभसन्‍्तोसुबंधों प्रकृति सिबेल होती, केसे 
पंक़ान्त होतो है, कैसे क्षीण होती हैं फिर कभी उनका उपशप्त प्राति होता है, लो सम्यर्दशल 
हऐ जाता है । तो मिभित्तव॑भित्तिककी बात दोनों झोरसे है । 
सहुजात्मस्वभावर्की दृष्ठि फरया जीवनमें एक मात्र फर्तेव्य--भैया, जब हम प्लापको 
एक पिशेष प्रतिभा मिली है, चिन्तनशक्ति मिली है, स्वभावहष्टि करनेक्ा हम पोरुष कर पाते 
हैं, सम्भ बनाते है तो हमारे इन पोशयोका निमित्त पाकर उन सत्‌ कर्मोंमें हामि होने लगती 
है ! तो केवल एक ही काम अपनेको छातने स्वभावरूप प्रतीति रखनेका हमारा उद्यम रहे, 
बाकी जो व्यवहारघर्म हैं ये उपलक्ष्य है झौर प्रात्मस्वभाव दृष्टि यह लक्ष्य है । जैसे आपको 
कोई एक भव बनवाना है तो यह तो आपका लक्ष्य हुआ, पर रोज-रोज श्रमेक उपलक्ष्य भी 
घलते --जैसे कही लोहा ला रहे, कही सीमेन्ट ला रहे, कही परमिद्द ला रहे, कही कारीगरो 
के पास जा रहे, कही मजदूरोसे मिल रहे या कही मक्तानका नक्शा बसवाने जा रहे, कही 
रोडी वालेसे बात कर रहे, कही भर्दू बालेसे बात कर रहे, तो ये सब उपलक्षप कहलाये श्रौर 
लक्ष्य बाहुलाया सिर्फ एक--भवत बनवानेकों । तो ऐसे ही व्यवहारधर्ममे क्रिए जाने घालिे 
सारे काम व्यवहार करनेके लिए नही है. प्रात्मस्वभावक्री हृष्टिके लिए है, पर उनके किए 
बिना भी काम ने चलेगा । ये रोज-रोजक्के उपलक्ष्य भी रहेगे श्ौर जिसके लिए किए गए है 
उसकी दृष्टि दिया वे सब जावरहिन रहेंगे । सो जीवन बनायें श्रपता चारिध्षपूर्ण गतिके साथ । 
जिसका बितनेसे सरग्भव हो उस प्रकारके आचरणके साथ श्रौर दृष्टि रखें हम प्रात्मस्व॒भावकी, 
यह ही भात्र एक कतंव्य है, दूसरा और कुछ काम है ही नही । जैसा हु वैसा प्रपनेकों मान« 
कर अ्रपनेमे मग्न होओ, आऊं, उतरू, रम लू मिजमे । बाहरी भोगोसे उपयोग हटाकर उप- 
योगको अपने आपसे लगाना है । प्रपने स्वरूपको निहारना है, उस ही में उत्तरना है और 
उस ही को निहारते रहना है, बस यही एक्र कार्य है जो ग्रभी तक नही किया, जिससे संपार 
में रुलते आये। 
विपूढतेकातविनीतसंशयप्रतीपताग्राहुनिसगभेव्त: । 
जिनेएच मिथ्यात्वमनेकथोदितं भवाशावश्रातिकर शरीरिण! ॥॥१२६९॥ 
पंच सिध्यात्वोर्मे प्रज्ञान ५ एकान्त सिथ्यात्यफ्षा निर्देश--जिस मिथ्यात्वके वश होकर 
यह जीव चतुर्गेतिमे डोल रहा है वह भिथ्यात्व अनेक प्रकारका बचाया गया । ४ भेदरूपमे 
मिथ्यात्व कहे गए हँ--(१) श्रन्नानमिथ्यात्व, (२) एकान्तमिथ्यात्त, (३) विनयमिथ्यात्व, 
(४) संशयमिध्यात्व श्रौर (५) विपसेतमिथ्यात्व ।! प्रन्नान मिथ्यात्वमे कोई बोध नहीं । सभी 
प्रनन्तानन्त जीव श्रज्ञाव मिथ्यात्वमे पडे हैं। एकेन्द्रिय प्रादिक इन सभीके प्रज्ञानमिध्यात्द' 


२२१६ सुभाषित रतनसंदोह प्रवचन 


पाया जा रहा है । यद्यपि एकान्त विनय संशय वाला मिथ्यात्वप्रवृत्ति रूपसे सँज्ञी पड्चेन्द्रिय 
के ही हो सकेगा, ऐसा विदित होता है । तथापि उनकी योग्यता उनके भ्राधारकी हृष्टिसे सभो 
मिथ्याहृश्योमे ये पाये जाते हैं । प्रज्ञानमिथ्यात्व--हित भ्रहितका ज्ञान न होना, प्रोहारसंज्ञा, 
भयसंज्ञा, मैथुनसंज्ञा, परिग्रहसंज्ञा, इन चार संज्ञावोसे, पीडित होकर श्रपने विषयोकी ही 
वासनामे रहना, यह फल श्रज्ञानमिथ्यात्वमे चलता है। एकान्त मिथ्यात्व--एक ही धर्मंका 
एक,न्त कर लेना, ऐसी ही श्रद्धा बनाना एकान्तमिथ्यात्व है । द्वादशांगवाणोमे सबका वरशांन 
किया है। जितना भी एकान्तवाद है सब एकान्तवाद हृष्टिवाद अ्रंगमे वर्णित है । जो यहाँ 
द्ादर्शांगमे न बताया हो वह किसीके भी श्रायगां कहाँसे ? पापको पाप बताया और पाप 
बताया द्वादशाड्भमे, उसका अर्थ यह नही कि पाप कर्तव्य है। एकॉन्तवाद बताया हादशाड़ 
में उसका श्रथे यह नहीं कि यह श्रद्धातव्य है। वर्शंन सबका पाया जायगा । भ्रनन्त घर्मात्मक 
वस्तुमे किसी एक धर्मका श्राग्रह करता श्रौर भ्रन्‍्य धर्मोका प्रतिषेध करना यह ही एकान्त 
मिथ्यात्व है । 

स्पाहाद और एकान्तवादका विश्लेषण--पश्रनेकान्तका आ्राघार है वस्तुका द्रव्यपर्या- 
यात्मक होना । चूकि प्रत्येक सत्‌ द्रव्य पर्यायात्मक है, इस कारण अनेकान्त विधिसे, स्याह्माद 
विधिसे वस्तुका परिचय बनेगो । केवल द्रव्यका ही वर्णन हो तो वस्तुका परिचय पूर्ण नहीं है, 
केवल पर्यायका ही वर्णन हो तो वह वस्तुका पूर्ण परिचय नही है । द्रव्य बिना पर्याय नही, 
पर्याय बिना द्रव्य नही । यहां ब्रव्यका श्रर्थ गुणपर्ययवत्‌ द्रव्य न लेना, किन्तु जो भ्रन्वयी है 
उस श्रृंशको द्रव्य कहते है । तो जब जीवके घारेमे वर्णान किया जाय तो कहना होगा कि 
जीव नित्य है द्रव्यहश्सि प्रीर जोव_नित्य नही है पर्यायदृष्टिसे | एक हो घर्मंका विधि प्रौर 
निषेध बनाकर उनका वर्शांन करना श्रनेकान्त नही है । जैसे जीव नित्य है भ्रनित्य नही, यह 
प्रनेकान्त नही कहलाता, क्योकि उसमे द्रव्यहृष्टिके घर्मका ही विधि प्रौर निषेध रूपसे वर्णान 
है । यदि एक घमंका ही विधि निषेधका वर्णन होनेसे स्थाह्ाद कहां जाय तब तो सभी स्या- 
द्वादी हो गए । बौद्ध लोग कहते है कि वस्तु क्षरिक है, प्रक्षणिक नहीं, सांर्य कहते हैं कि 
वस्तु कूटस्थ श्नूव है श्रप्नूव नही । फिर तो किसीका सिद्धान्त गलत नही कहा जा सकता | 
विधिनिषेध सबके साथ लगा हुआा है तो वह एक दृष्टिका पुष्ट निर्णाय है । एक दृषिके पुष्ट 
निर्णयका एक दृष्टिका ही निर्शय कहा जायगा, स्थाद्वाद न कहा जायगा। श्र भ्रब॒ उस 
ग्राधारकों छोडकर यह प्रथा चलने लगी है कि जिसको जो बात सिद्ध करना है बस उसको 
विधि निषेध कहकर बोल दे पश्रौर दुनियाको बहका दे कि देखो हम भ्रनेकान्तसे कह रहे कि 
नही । जीव नित्य है, भ्रनित्य नही । देखो हां कह दिया. न कह दिया । परे विरुद्ध धर्म 
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जहाँ आया ? जीव लित्य है से बया कहा पया ? शाश्वत्त है सो यही प्ित्य नहीं। पक्षमे 
छह गया । हृव्य प्रौर पर्याय दोनों हष्टियोके आपारसे विरद्ध घर्मोंका जो बर्णोन जो किया 
जाता है वही स्थाद्ाद अ्नेकान्त कहलाता है । तो वस्तु हव्य पर्यायात्मक्ष हैं । उसमेसे केवल 
द्रव्यहश्टिका वर्गाव एकास्त है, पर्यायहृष्टिका धर्णात एकान्‍्त है । द्रव्य पर्यायात्मक घस्तुकी जान- 
कर फिर जिस हह्िकों शुरूष करनेमे आत्मस्वभावकी दृष्टि बचती हो, श्रात्मकल्याण होता है 
उस दृष्टिकों मुख्य कर लीजिये, अन्य हृष्टिकों गौण कर लीजिये, यह तो मोक्षमार्गकी प्रगतिमें 
विधेय है । मगर ज्ञान करते समय एक ही दृष्टिका परिचय लेना अन्य हृष्ठिका निषेष करना 
वह बिल्कुल स्याहादसे बाह्य चीज है | तो यह है एकास्तमिथ्यात्व । जीव एक है या भ्रनेक 
हैं ? सामान्य स्वरूपकी दृष्टिसि एक है, आवान्तर सत्ताकी अथवा शअ्रनुभूतिकी हृष्टिसे जीव भ्रनेक 
है । उनमें से जीव एक है इस तयको अ्पता लिया ब्रह्माहईत शआादिकने श्लौर जीव श्रनेक है, 
इसको इस तरह अपनाया बढकर क्षणिकवादियोने कि केवल एक पयय्िको पूर्ण जीवद्रव्य स्वी- 
कार करके कहते है । जब कि जैचशासन एक ही जीवमें एक ओर श्रनेक बातें बताता है । 
दह जीव द्रव्यहहिसे याने सामास्यहष्टसि एक है श्रोर पर्यायहह्टिसे याने विशेष हृष्टिसे अ्रनेक है । 
तो द्रव्य शोर पर्याय इन दोनों हष्टियोसे वस्तुका वर्णव करना स्थादह्वांद कहलाता है । इस 
पद्धतिको छोडकर जो एक ही हृष्टिफी बातको विधि निषेध द्वारा बोलकर बहुकोने वाली बात 
हो वह स्थाद्राद सम्मत नहीं कहलाती । यह है एकान्तमिथ्यात्व । 
पंच भिथ्यात्योंसें विनय सिथ्यात्वका सिर्देश---विवय भिथ्यात्व--सभी हमारे प्रश्नु 
है, सभी हमारे गुरु है। हमसे तो सब बडे ही है, सबका विनय करना, घमंहष्टिसे वहु विनय- 
मिथ्यात्व है । विनयसिथ्याहि दलील देते है ऐसी कि कोई किसी राष्तेसे चले, कोई किसी 
रास्तेसे चल रहा हो, जा रहे सब एक मोक्षके महलमें ही । पर क्या ऐसा हो सकता कि कोई 
किसी रास्तेसे जाय, कोई किसी राष्तेसे जाय श्रीर वे एक जगह पहुच जायेंगे ? वही हो 
सकता । अच्छा, और हो सकता है। देखिये--ग्रापके हस मंदिरमें श्रानेके तीन चार रास्ते 
हैं, श्राप सबको मालुप्त है और सब लोग मंदिर आरा भी जाते, पर यहाँ तो कहा जा रहा कि 
एक ही जगह नहीं श्रा सकते सो क्‍यों ? देखो चाहे कोई कितने ही रास्तोसे भ्ाये, पर मदिर 
के भ्रन्दर प्रवेश होनेक्ना रास्ता तो एक ही है ना ? हाँ पहलेके जो राह्ते है वे जरूर भिन्न- 
भिन्न हो गए मध्ट वे भिन्‍्त-पिस्त रास्ते भी एक इस रास्तेपर पहुंचनेके लिए है, इसलिए 
वे अनेक प्रकारके होकर भी एकके ही साधक है, ऐसे ही मोक्षमार्गमे चलने वालोके कुछ दुरु 
तक तो श्रनेक ₹७ते है, कोई गृहस्थ घर्मे रहकर मोक्षमार्गसे चल रहा है, कोई 
भुनिधर्ममे रहकर मीक्षमागें मे चल रहा है, उसमे भी बहुत विधियाँ है, मगर 
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घह व्यवहारघर्म, वह परम्पराकी बात, दूरकी बाततमे भेद पड गया है । श्रव चाहे यृहस्थका 
धर्म हो, चाहे मुनिका घर्मं हो, सब ज्ञानियोको दृष्टिमे एक श्ात्मस्वभावकी दृष्टि, श्रात्मस्वभाव 
का रमण, भात्मस्वभावमे मग्नताका ही ध्येय है । चाहे भृहस्थ हो श्रौर चाहे मुनि हो, मुनि 
श्रागे है, ग्रहस्य पीछेके रास्तेमे है, पर ध्रभिसुखता दोनोकी एक श्रोर ही होती, इस 
तरह तो यथायोग्य विधि बन जायगी । सप्तम प्रतिमाघारीका भी विनय, क्षुल्लक, ऐलकका 
भी विनय, मुनिका भी विनय, यो तो विनय एकान्त न बनेगा, पर जहाँ लक्ष्य नही है, मोक्ष 
का स्वरूप, मोक्षमार्गकी श्रभ्रिसुखता यह बात जहाँ नही है, ये जो श्ननेक सिद्धान्त हैं उनमे 
सबको एक समान मावचकर विनयभाव करना यह विनय एकान्त है | जैनशासनमे पुजा, 
भ्रादर, विनय घर्महृष्टिमे त्याग और ब्रतकों ही कहा गया है | केवल सम्यण्दर्शन होनेसे उसकी 
महिमा बतानेके समय उसकी प्रशसा गायी गई है, पर सम्यन्हष्टि मात्र हो, श्रत्नती हो तो 
उसको जेनशासनमे यह विनय, पूजा श्रादिकको बात नहीं कही गई, क्योंकि उसमें फिर प्रव्य- 
वस्था है । क्‍या पता कहो इन गाय, बैल, घोडा श्रौदिक जानवरोमे भी श्रनेकोको सम्यग्दशंन 
हो । होता ही है भ्रतेक पशुवोक्रो सम्यग्दशेत । बताया है कि जितने मनुष्य सम्यग्हृष्टि है उनसे 
कई गुने श्रधिक सम्यरहृष्टि तियंञ्च होते हैं संसारमे । सम्यग्दृश्टि मनुध्योषी सख्या बहुत कम 
है, उनसे श्रधिक सम्यरहृष्टि जीव देवोगें भी मिलेंगे भौर तियेज्चोमे तो बहुत प्रधिक मिलेंगे । 
ढाई दीपमे सम्यग्दृष्टि लियजच भी मिलेंगे श्रौर ढाई द्वीपसे बाहर श्रत्तिम द्वीप समुद्रकों छोड- 
कर बीचके जितने श्रनगिनते द्वीप समुद्र हैं उनमे पश्ुवोवी सख्या ऋधिष है सम्यस्दृष्टि श्रौर 
परम गुणस्थान वाले भो मलुष्यो'को श्रपेक्षा तियंञ्चों मे बहुत पाये जाते है. विनयमिध्या- 
त्व--सभी ध्रतुयायी, सभी संन्‍्यासी, सभी लोगोको, सभी देवोको, सभी मूर्तियों की एक 
सयाव समभकर है तो सब हमसे बडे, है तो सब भगवानके रूप, ऐसी श्रास्था रखकर विनय 
करना विनय भिथ्यात्व कहा है। 

पच सिश्यात्वोमे संशयभिथ्यात्व वे विपरीतसिथ्यात्वका निर्देश-- सशयमिथ्यात्व-- 
वस्तुके सम्बधमे श्रनेक कोटि स्पर्श करने वाला ज्ञान सशय कहलाता है, प्रौर उस्मे आस्था न 
बन सके वह सशयमिथ्यात्व है । श्रात्मा है या नही, भ्रमुक बात है या नही, इसे कहते है 
सशय मिथ्यात्व । विपरीत मिथ्यात्व- वस्तु है प्रन्य प्रकार, मान ले अन्य प्रकार इसे कहते 
हैं विपरीत भिथ्यात्व । 

दृष्टियोसे दर्शनकी संभुति-- देखिये---जितने दाशंनिक है, जो मूल श्रयोग है, मेरे 
ख्यालसे उन्हों ने बेइमानी करके, जानबूक करके इन दर्शनों की रचना नहीं की, कित्तु संब 
सुनते पढते-लिखते चले आ्राये उ्ी बीच उनको जैसी श्रद्धा बनी जिस एकान्ततत्त्व की, उसको 
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उन्होने निरूपण किया | श्रौर जब नय विभागसे पता पड़ेंगे तो सभी दाएंनिकोकी बात एक 
सही ज्ञात होगी कि इसका यह भाव है, इस इस प्रकारसे यह इस तत्त्वपर श्राया | इस विषय 
में एक श्रध्णात्मसहस्री पुस्तक है उप्तमे एक श्रध्यायमे यह: ही सूत्र बताया गया कि किस हृष्टि 
से किसका सिद्धान्त बना हुआ है । कठिनसे भी कठिन कोई बात ले लो पुरातन दाशंनिकोंकी 
वह किसी नय विभागसे मिलेगा । कही एक नयसे मिलेगा कह्ी दो तीन नयोका संयोग 
समागमसे मिलेगा, पर उनके श्राशयका पता यह नय पाड देगा कि किस प्रभिप्रायमरे रहकर 
उन्होने यह बात देखी श्रोर फिर उसका एक एकान्त बच गया । जैसे ईश्वर जगतुका कर्ता है 
इसके मानने वाले श्रनेक दार्शमिक है, भौर प्राजके उठे हुए सम्प्रदाय भी हैं । वहाँ ईश्वरका 
ञ्र्थ क्‍या है ? जो स्वयं अपने ऐश्वयेमे यथार्थ हो, झपनी परिणलति करनेमे दूसरेकी परिणत्ति 
को श्रपेक्षा न करनी पड़ती हो, अर्थात्‌ श्रन्य पदार्थोकी परिणतिका सामेदार बनाकर परिण- 
मन न करना पड़ता हे! उप्तकी साभेदारीके बिना केबलका परिणमत्र चले उसे कहते है 
ईपवर । वे है प्रत्येक जीव 4 प्रत्येक जीव प्रपनी सृष्टिको! निभिसको, उपादानकों करता चला 
थ्रा रहा है । जैसा शरीर मिला, तो जोवके जैसे भाव हुए उम् प्रकारका कर्मंबंध होना उस 
कर्मके उदयमे ग्राहार धर्गणावोका घहाँ परिणमन हुपा । लेकिन शरीरदना इस जीव ईएव रके 
कारणसे हुई । क्रोष, मान, माया, लोभ वह रचना जीवकी हुई। सर्वे सृष्टियोका कर्ता कहीं 
विचित्रवया, कही निर्ित्ततया यह जीव पाँया जाता है। जगत्‌मे जो कुछ भी यह विख रहा 
है खम्मा, पत्थर, चटाई, कपडा इनमे कुछ भी ये सब जीवके शरोर है । कोई जीवके हारा 
छोड़ा गया शरीर है । कोई जीवसहित शरीर है, यह खम्भा खड़ा है, यह जीवसे त्यक्त शरीर 
है, इसकी यह शक्ल न बन सकती थी यदि जीवका सम्बंध न ह्वोता । जो कुछ दिख रहा है 
ये सब शक्ल कभी भी न बन सकते थे यदि इनमें कभी जीबका सम्बंध न होता । यह खान 
मे था, वहा जीवका सम्बंध था, यह शक्ल बन गईं, बढ़ गई, बहाँसे निकाल लिया तो मृतक 
ही गया, पर जो दिख रहा है वह खब जोवका देह है । कोई मुर्दा देह है, कोई जीवित देह 
है, तो भ्राखिर ये सब सृष्टियां जीवकी हो तो हुईं, होता मिन्‍न-भिन्‍त जीवों द्वारा, एक जोव 
हारा नही । तो यहां तक शभ्राये कि जीव ईश्वर द्वारा यह संब सृष्टि चली । ध्ब इस निर्णय 
फे बाद वे सब जीव स्वरूपतया एक दिखे, ल्ीवके स्वरूपपर हृष्टि गई तो एक नजर भाया । 
ऐो कही कुछ समझ भाशथी, कही कुछ समझकर श्रायी । अनेक जीव ईश्वर सुष्टिकर्ता हैं । स्वरूप 
देखें तो घह ईश्वर केबल एक विद्धित हुश्ना, ऐसा होते होते एक ईश्वर सृष्टिकर्ता है, यह 
सिद्धांत बन गया । जब शआरमब्म हुआ होगा तब ऐसा ही प्राशय मिलता-जुलता था । भ्रोज 
बह श्राशय न रहा शोर एकदम ऐसी बात चित्तमे प्रायो लोगोके कि जैसे कुम्हारने घडा 
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बनाया नंसे ही ईश्वरने सारी सृष्टियोंकी कर दिया । इसदे श्रागे तो श्रन्य विपय बहुत छोटे 


हल्के है । वे तो नयविभागसे जल्दी चिद्ध हो जाते हैं । तो विपरीतमिथ्यात्व वस्तु श्रीर भाँति 
“ है, मान्यता झीर अति है उसे विपरीत मिथ्यात्य कहते 8 । 
मिथ्यात्यक्षे ग्रपिममजता द निरार्मजता--9 अकारके मिथ्यात्यके दश होकर यह 
जीव ससारभे रुल रहा है ! यह मिथ्यात्ठ छही वो समफ्रानेसे बनता है श्ौर कही बिना सम- 
झाये बन रहा । मिथ्यात्वके अधिकारी श्रनंत जीव है । समभाकर बने हुए मिथ्यात्वके अधि- 
कारी पोड़े जीव है । समझक्काकर बने मिथ्यात्वका वाम है गृहीत मिप्यात्य । स्वश्ावतः विस- 
ंतः बित्रा ही समझाये चल रहे मिथ्यात्वका नाम है शगृहीत मिध्यात्व । ग्रहीत मिथ्यात्व 
जिसके होता है वह उसे पूर्ण सत्य समझता है श्र उसे कोई दिशा वहीं मिलती सही कि 
जिससे वह समझ जाय कि यह क्‍या सत्य भी है ? उसे सेत्य सपझता है ग्रीर उसपर इतना 
तीन प्राग्रह रखता है । सत्य समभने गलेकी सोचता है कि यह गनभिन्न हैं इसको क्‍या 
पता है ? बात तो घास्तविक यह हैं । जब कोई भरक्प्यि अ्रच्छा हो और चोजको प्रयोगरपमे 
लेने लगे तव उसका निर्णय करना शासान होता है । ,केघल बोलठा ही बोलता रहे श्रोर 
प्रयोग करनेकी भावना ही न हो तो वहां उप्तका निर्णय करनेका मोका खत्म रहता है । जैसा 
किसोने सुनाया, जता बताया, कुछ शब्दोमे प्रियताकी चाल होनी चाहिए वहां गृहीत मिथ्या- 
त्व लग जाता है | श्रोर फिर वह ग्रहोत मिथ्याहृष्टि अन्य किसीकी बताई हुई बातको स्वीकार 
करनेसे लाचार हो जाता है | एक छोटे देहातके गावके किनारे कोई बढ़ई रहता था शझौर वहु 
बहुत मजाकिया था । सो जो कोई मुसाफिर उस गाँवसे होकर निकलता था वह उस बढईके 
घरके पाससे होकर निकलता था। जो भी मुसाफिर उससे किसी गाँवका रात्ता पूछता तो 
वह गलत रास्ता बता दिया करता था । श्रौर साथ ही यह भी कह दिया करता था कि देखो 
इस गाँंवके सभी लोग मसखरे है, उनसे तुम रास्ता पूछोगे तो वे तुम्हे गलत मार्ग बता देंगे, 
उनके कहनेमे तुम न श्राना । एक दिन कोई मुसाफिर उसके द्वारसे निकला, किसी गाँवका 
रास्ता पूछा, तो था तो मानो रास्ता वहसे पूरव दिशाकी शोर, मगर उसने बता दिया 
दक्षिण दिशाकी श्रोर । जब वह कुछ भागे बढा भौर रास्ता पूछा तो लोगोने बताया--प्ररे 
तुम गलत रास्ता प्रा गए, उस गविका रास्ता तो उस बढईके घरके पाससे पुरब दिशाकों 
जाता है । सभी लोगोने यही बात कही, तो उस मुसाफिरकों उनको बादपर विश्वास व हुम्मा, 
समझ; लिया कि बढईने सच ही कहा था कि इस गांवके सभी लोग मसखरे है। धाखिय वह 
उसी गलत मागकों सही समझकर शागे बढता गया । काफी दुरु निकल गया । श्रागे कोई 
दूसरा गाव मिला, घहाँफे लोगोसे रास्ता पूछा तो लोगोने बताया कि उस गाँवका रास्ता तो 
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तुम बिल्कुल गलत भा गए । यहाँसे वापिस उस गाँव जावो शरीर वहाँसे एक रास्ता जो पूरब 
दिशाको जाता है उस रास्तेसे जाबोगे तो सीधे तुम अपने निदिष्ट स्थोन्पर पहुंच. जावोगे । 
प्राखिर उस मुसाफिरको वापिस लोटना पड़ा तब कही उस गांवका रास्ता पाया | तो जब 
खुद प्रयोग रूपसे चलें, करना है श्रात्मस्वभावकी दृष्टि । उद्यम करनेकी धुन हो तो बाकी 
समयोमे सर्वे पता पड जाता है कि हमको किस विधिसे रहता है । किस विधिसे थिन्‍्तन 
करता है । 

शात्महिताभिलाषा होनेपर प्लात्मोपलब्धिके सार्गेकी उपलब्धि--केबल ध्रात्महितका 
पध्भिलाषी सर्वेक्ष निर्शय करनेको तैयार रहता है। वह सर्व कथनोमे श्रपन्ती धुनकी ही बात 
रखता है | जैसे लोभी पुरुष कुछ भी बात कहे, मगर घनाज॑नकी बातका ध्यान उसके मुख्य 
रूपसे रहता है, ऐसे ही भ्रात्मघुमका स्वामी किन्ही भो कथनोकों सुने, किसी भी श्रत्ुयोगका 
प्रष्यपन करे, सबसे उसे श्रात्मतत्त्व तक पहुंचनेकी विधि मिल जाती है । प्रयोग करता चाहे 
तो उसे सब्र जगह मार्ग मिल जायगा, पर केवल बोलना, पक्ष या श्रन्‍न्य जो कुछ भी बात 
चित्तमे है पार्टी मजबूत करना या जो भी ध्येय बने हो, उन्त ध्येयोके रहते हुए इस जैनशासन 
के कथनोसे से कोई सारभुत बीत ग्रहण न कर सकेंगे । जो केवल श्रात्महितकी भावना रखता 
हो उसको मार्ग मिल जायगा, पर जो श्रात्महितको भावनासे रहित है वह किनन्‍्ही भी विधियों 
में मार्ग न पायगा । तो जो निसम्ग मिथ्यात्वमें है उसे मार्ग मिलना सरल होता है। कोई 
संजश्ञी पञ्चेन्द्रिय हो, पर गरहीत मिथ्यात्व हो तो उसको मार्ग पाना कठिन होता है । जो 
वास्तक्से सोया हुआ हो उसको जगाता सफल होता है श्रौर जो जान-बूभकर श्राँखें मीचक्र 
सघोनेका रूप बना रहा है उसका जगाना कठिन होता है। तो ऐसे श्रनेक मिथ्यात्वके वश 
होकर यह जीव चतुर्गंतिमे शत्रमण करता है । 

परिग्रहेणापि युतस्तपस्विनों वधे४पि धर्म बहुधा शरीरिणा । 
श्रनेकदोषामपि देवत। जनस्थिमोहमिथ्यात्ववशेन भाषते ॥१३०॥। 

सोहको प्रबल बैरिता--जों जीव मिथ्यात्वके वशमे है वह जब कुछ बुद्धि पाता है 
लो किस तरह भ्रपनी बुद्धि चलाता है, यह बात इस छंदमे कहो गई है । देखिये---सबसे 
प्रतल बैरी हम श्रोपका मोहभाव है । बाहरभे किसोको बरी मानना यह सब कल्पना है भ्ौर 
मभिथ्या है । दूसरा कोई भी जीव मेरा बैरी नही है । यदि कोई दूसरे लोग मेरा प्रनर्थ करते 
हैं तो मेरे ही पापका उदय उसमे सुरुय निमित्त है। जैधा पुण्य कमाया है वैसा उदयमे श्रा 
रहा है । कोई दूसरा जीव मेरा बैरी नही है | मेरा बरी मेरा मोहभाव है, रागद्वेष भी बैरी 
हैं, परु प्रबल बैरी, बैरियोका राजा मोहभाव है। मोह मायने भेद ज्ञात ने हों सकना परमे 
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घौर स्वमे एकता जाननो ऐसे मोह कहत 6 लेसे शरीरदों टी राग णा ज्ि यह में है, देहवों 
ही जीव मान लिया यह मिथ्यात्व एश्चा । तो महे विश्यात्त दो 3 हो, पर ऊँछ वृद्धि मिलती 
है, तो यह कुगुरु, कुदेण, कुणास्थको भी पिउकारा मानने लगता है । 
मिध्यात्वमे देवशुदता--गूदतायें ३ बढ़ी गई £--(५) वब्यूदता, (२) पासण्डमुढ्ता 
धोर (३) लोकमूछता । देवगृढता उत्त कद्धते है नो जीय रागी द्ेपी है, जिसकी वृत्तिया 
विकारोसे भरपूर है तो भी उच्दे देत सानना भणवा थे अपनेको ददख्परों जमायें तौ इनको 
देव मानना यह देवमूढता है | देशिये-- प्रपतो व्या दश्ता है ? जिससे शान्ति गिले, रागर 
हेष भोहतें रहित होता ४। झौर अपने रवस्प जात्माए धझपने उफप्योगकों लीन दारना है । तो 
मे बातें जहाँ हो चुकी हो उन्तकी ही सेवामे तो लाभ ह या जो इनसे विपरीत ६, विपयक पाय 
के वश हैं, रागहप हो रहे है तो दया उनकी श्ाराधवा पूजासे लाभ है ? संसार तो दुःखमय 
हैं । ससारकी कोई भी चीज चाहने योग्व नहीं है । मानों दोई देशफा राजा बन गया तो क्‍या 
वह सुखी हो गया ? श्वरे उराको चितायें उसके साथ 8, शभीर राज्य छिन जाय, जैसे कि 
प्राजकल वोटोके झाधारपर बडे बनते है, मिनिरट सनते हू कर श्रगक्ले चुनावमे वोटो में हार 
जायें तो उनको क्तिना परेशान होना पडता है । तो संसारकी कौनसी ऐसी वस्तु है जो इस 
जीवको सुख दे सकती है ? कुछ भी पदार्थ नही । जो श्राज दिख रहा हैं कि यह बहुत ऊँची 
विभूति है, यह बडा प्रच्छा पदार्थ है, तो वह दुःखका ही कारण बनत्ता है । देखिये--णो 
जितना श्रधिक ऊँचाईसे गिरेगा वह उतना ही अधिक चोट खायगा । तो संप्तारमे छुछ ऊँचा 
हलवानेकी वात न विचारें । यहाँ घाहे तो यह चाहे कि मुझे चाहिये बीतरागरता। इसके 
लए बीतराग देवकी उपासना करें । जो जीव मोह भिश्यात्यक्रे वशमे है वे हदय रागी हेषी 
ई, वे देव नही हैं। उनकी आराधना करता देवमूढना है । 
सोहमे पासखण्डिमुढ़ता--पाखण्डमूढ्तामे यह जीव मिथ्यात्ववे घश होकर परिग्रहंसे 

हित ग्रृहस्थो को साधु संत्त तपस्वी मानता है । यद्यपि जितने भी साधु हो गए निम्नेन्ध दिग* 

म्बर हो गए वे सब वास्दवमे साधु हैं यह बात नही कही जा सकती, मगर जो भी वास्तवमे 

साधु हैं वे निग्रेन्‍्थ दिगम्बर भेषगे ही मिलेंगे । श्रन्य भेषमे साधुपना नही हुप्मा करता, मगर 

मिथ्याध्वके वश होकर जीव परिग्रहसे युक्त मनुष्यों को साधु तपसवी बतलाता है । बह 

पाखण्ड मूढता । जो परिग्रहसहिित है, प्रारम्भयुक्त है ऐसे मचुष्यने कुछ मुद्रा बना ली हो, 

जैसे लगोट पहन लिया, राख बदनमे रमा लिया, जठा बढा नी, त्रिशुल ले लिया, पचारिव 

तप तपने लगे, कुछ लौकिक जनों से विलक्षण बात करने लगे, तो उन्हें मिथ्यादृष्टि जीव ग्रुरु 


मानने लगते है, पर वे वास्तवमे गुरु नही है, क्यो कि हमे चाहिए एक श्ात्मतत्त्वकी उपा- 


३५ 


+त्क 


व्स्म्य 


गाथा १३१ * २३३ 


सभा । मैं झारमाके सही रवरूपको जानेँ और उसमे ही रम जाऊं, यह ही चाहिये ना ? तो 
ऐसा व्यक्ति ऐसे पुरुषों को हो गुरु गानेगा जो गात्मतत्त्वकी आराघनामे लगे है। श्ौर संसार 
का कुछ भी जिनको चाहिए नही है वे ही तो वास्तवमे युरु है। तो मोही जीव परिग्रहसहित 
की गुरु मानते है। 

व्यामोहियोंकी लोकपृढ़ता--लोकसूढता , श्र्थात्‌ धर्मके बारेमे विपरीत कल्पवायें 
करना । जिम कार्योंमे महापाप होता है, जीवों का वध होता है ऐसे कार्य करके लोकिक जब 
मानते है कि मैंने घर्म किया । जैसे देवताके ग्रागे पशु-पक्षियो का वध करके सोचते है कि मैने 
बड़ा घर्स कर लिया । भरे कितता अ्रधकार है उनके हृदयमे श्लौर उस वध किए हुए मांसकों 
लोग देवी देबतायोका प्रसाद मानते है, तो यह है सब श्रज्ञानं्ञाव । नदी, समुद्रसे स्वान कर 
थर्म मानना, पर्वतसे गिरकर मरनेमे धर्म मानना, बालू पत्थरोका ढेय लगाना, वृक्षादि पूजनेमे 
धर्म सानना श्रादि सब है अज्ञानसाव । मिथ्यात्वके उदयमे इस जीवको ऐसा ही सूभता है, 
कित्तु ज्ञानी पुरुष जिसको शआ्ात्माके सहजस्दभावका श्रतुसव बता है जिसको श्रपता श्रानन्द 
मिल गया है दह पुरुष तो इस आानन्दरससे छुके हुए पुरुषोकी ही पूजा उपासना करेगा । 

विवोधनित्यत्वपुखित्वकतू ताविमुक्तितद्धेतुकृतज्ञतादयः । 
दे सर्वथा जीवगुणा भवत्यमी भवंति चैकांतहशेति बुध्यते ॥१३९७ 

सिथ्यात्वविषाकवश तत्त्वके सध्बन्धसे नाना विकल्पनायें--घर्म श्रौर दर्शन श्रनेक 
हैं। जो केवल एक ही अशका हठ करते है । किसीका सिद्धान्त है कि विज्ञानमात्र ही तत्व 
है और यह कुछ नही है । केवल 'ज्ञानस्वरूप ही ज्ञान ज्ञात ही तत्त्व है यह ज्ञावका एकान्त 
है श्रौर उनकी युक्ति यह्द है कि जैसे कोई स्वप्ममे देखता है तो दिखता तो उसे सब कुछ है, 
ज्ञानमे सब श्लाता है--मंदिर, पानी, जगल, पहाड, साँप, बिच्छू, शेर, हाथी श्रादि सब सही 
दिखता है, पर वहाँ सही तो कुछ है नही । तो ऐसे ही यहाँ जगते “हुए को हालतमे भी ज्ञान 
में तो सब था रहा--मकान है, धन है, परिजन है, झो ये विज्ञानएकान्तवादी कहते है कि 
यह सब भ्रम है । जो कुछ दिख रहा है वह सब ज्ञानस्वछूप है । जैनघर्म क्या कहता है कि 
जो ज्ञानस्वरूप है थो तो जीक्ष है श्लौर जो ज्ञानस्वरूपसे रहित 'है वह भ्रजीव है । जिसमे 
जानने देखनेकी शक्ति है वह जीव है श्रौर जिसमे जानने देखनेकी शक्ति नही सो जीव नही । 
ओर ये दिखने वाले पुदुगल श्रजीव हैं । सो यहाँ कुछ दिखा रहे हैं कि मिथ्यात्वके उदयमे 
ऐसे-ऐसे एकान्तमत निकलते हैं । किसी, मतका कहना है कि वस्तु स्वंथा नित्य है, ब्रह्म जिसे 


नर 


कहते, प्ात्मा वह अण्गरिणामी है, नित्य है, उसमे कुछ फेरफार नहीं है |! उसका परिणमन 
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नहीं है । जो रागद्वेष सुख दुःख हो रहे है वे प्रकृतिके धर्म है ऐसा उनका कहना है। जैन 
सिद्धान्त क्या कहता है कि जीब द्रव्यटह्टिसे निल्‍्य है, पर्यायहष्टिसे श्रनित्य है । जब यह जीव 
है तो सदासे है श्रोर सदा तक रहेगा, किन्तु इसको अवस्थायें तो बनती है। श्राज मनुष्यभव ' 
में हैं, कभी किसी भवमे थे, कभी किसी भवमे थे, तो ये जो श्रवस्थायें बदलती है--श्रभी 
क्रोध है, थोडी देरमे मान हो गया, फिर शौन्‍्त हो गया, फिर लोभ हो गया, तो जो प्रव- 
स्थाये बदलनेप्र भी आत्मा झपने रवरूपमे अचल है। सो स्याद्वादसे तो सवे घर्मोकी सिद्धि 
होती है, पर उसमे ये केवल एक ही घर्मका एकान्त करना यह मिथ्यात्वमें होता है । कोई 
पुरुष समझता है कि जीवके सुख दुःख ये जीवके गुणा है, पर ये जीवके गुण नही है । जीव 
का गुण तो आनल्द है, उस श्रानन्‍्द गुणका विकार बना है सुख दुःख । यदि सुख दुःख जीव 
के गुण होते तो जीवके साथ सदा रहते । ये तो विकार हैं, ये मेरे स्वरूप नही है । 
शात्मके सिर्णय बिना पर्मक्षी विशाका भी अलाभ--देखों अपने श्रापका कल्याण 
करना है तो पपना निर्णय जरूर करना पड़ेगा कि में क्‍या हु, कहांसिे ग्राया, किस रूपमे हू 
प्रौर' किस-किस रपमे था, श्रौर न चेते तो किस-किस रूपमे फिर रहेगे | श्रौर श्रगर चेत गए 
सन्मार्ग मिल गया तो किस रूपसे में होऊंगा भ्रादि सारी बातें ठीक त्रहसे समझना है। 
परिवारसे मोह कर-करके या घन-दोलतको चित्तमे बसान्बसाकर इस जीगका पार न पड़ेगा, 
बल्कि यह जीवन व्यर्थ खो दिया समभिये । यदि घममसे श्रलग होकर श्रौर इन बाहरी बातोमे 
'। करने लगे, धर्म इतने ही मात्रको न समझें कि मदिरसे श्राये, प्रभुकी स्तुति कर ली, 
कुछ विनती बोल ली, बस घ॒र्मं हो गया । भरे मदिरमें श्राकर, प्रभ्रुकी विनती बोलकर भी 
चित्तसे श्रगर मोह नही हटा रहा तो वहाँ घर्म नही हो रहा । मोह तो भीतर बसा हुआ है । 
सो छसी भावसे वह धर्म कर रह। है कि मेरा घर सुखी रहे, भेरा परिवार सुखी रहे भौर 
सबकी खूब तरक्को हो, ऐसे भावोको लेकर वह मदिरमे घर्मेकायें कर रहा है, उसे धर्म नही 
मिल रहा, कभी कषायें मंद हो, उस तरफसे भी उपयोग हटे तो थोडा पुण्यबंध हो जाथगा, 


पर भेदविज्ञान जगे बिना, श्रात्मस्वरूपका प्रकाश पाये बिना धर्म न हो पायगा । मोक्षमार्गे 
न मिल पायगा । दो बातें एक साथ किसीके नहीं हो सकती कि विषयोका मौज भी खुब 


मिलता रहे भौर धरम भी खूब कर लेवें । आपको निर्णय करना होगा कि हम संसारमे जन्म 
मरण करते रहनेका हो प्रोग्राम रखें या सबवे सकटोसे छूटकर सिद्धप्रश्ठ होनेका प्रोग्राम बनायें, 
इन दो में से एक कुछ निर्णय करना होगा। ये दोनो बातें एक साथ नही हो सकती । तो 
कपना अपना निर्शाय बनाइये, घर ग्रहस्थीमे रहते है तो करता सब पड रहा, मगर उसे सम- 
झना चाहिए कि अपना ग्रुजारा करनेके लिए प्षब करना पड़ रहा, पद वास्तवमे करने बोर, 
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कार्य तो सम्यस्दर्शन, उम्यसज्ञान, सम्यक्चाररिंत्र है। यदि यह ध्येय थे बना पाये शोर वैभवों 
से हो रम गये, परिजनोसे ही मोह करने रहें तो यह जीवन यो ही ;,व्यर्थ जायगा । 
जपर्मभावके एरिहारसे ही धर्मक्षी संतथता--एक उदाहरण है कि कोई दो भाई थे, 
तो छोटा भाई तो था पुजारी, ्यवानका भत्ता श्रौर बडा भाई दुकान धंधा रोजगार करने 
पाला, छोटा भाई रोज-रोज बड़े भाईको समानता रहता था कि देखो तुम घर्मके कामोसे दूर 
रहते हो, केग्ल व्यापार धधाके कामोमे ही अपना उपयोग फसाये रहते हो, सो यह तुग्हारे 
लिए ठीक वही, धर्ममे अविक हृष्ठि दो । तो उस बड़े भाईका जबाब होता था कि ठोक है, 
हम धर्म नही करते, मगर तुम्हे घर्मका काम करनेकी हम पूरी छुट्टी तो दिए है, तुम्हारे धर्म 
के कामसे हम कोई दखल तो वही देते, इससे हुम भी अपनेको ऐसा समझते कि हम भी घमे 
कर रहे । श्रव देखिये हुआ क्या क्षि क्विसो कारणसे छोटा भाई रुण्ण हो गया, उस रोगमे 
उसकी मरणासन्त दशा हो गई तो नस रोगसे घबडोकर बोला--भैया जी श्रब तो हमारा 
जीवन रहना सुश्किल है, हमारे ते रहनेपर पता नही हमारे बच्चोका वया हाल हो, सो श्राप 
उनका पूरा ध्यान रखना, उनको किसी बातकी तकलीफ ले होने पावे, उनकी तुम सब प्रकार 
से व्यवस्था बनाये रहना ““तो बडा भाई समझे गया कि हमारे इस छोटे भाईको इन बील- 
बच्चोका मोह इस मरणासन्त दणशासे सता रहा है । सब बात रामक गया, सो बोला--पश्ररे 
घुम क्यों व्यर्थकी मोह ममतामे पड रहे ? तुमने जिन्दगीभर धर्म करके भी कुछ धर्म नहीं 
विया । खेर तुग भ्रव दून बाल-बच्चों की चिन्ता छोढो हम उत्तको सब प्रकारसे व्यवस्था 
रखेंगे । उनको कोई तकलीफ न होने देगे । श्र यदि तुम्हे व्श्वास न हो तो ये लो एक 
कागजपर मैं लिखकर तुम्हारे बाल-बच्चो को दिए देता हूँ कि मेरे पास जितना जो कुछ धन 
सम्पत्ति है वह सब मेरे छोटे भाईके बाल-बच्चों को है । मैं तो सिर्फ एक छोटोसी फोपड़ीसे 
रहकर साघारणसा कोई काम करके श्रपता गुजारा चला लूंगा ।””“इस प्रकारकी बात सुन- 
कर वह छोटा भाई वडा लज्जित हुआ श्रोर बोला--भाई मैं बड़ी भ्रुलमे था, श्रव मेरा शल्य 
निकल गया । श्रब मेरे ममत्व नही रहा । झौर श्राप जैसा जानें छो कर, मैं तो प्रव प्रात्मा 
'से लीच होना चाह रहा हु । आखिर उसने समाधिपूर्वक मरण किया । उसके नामपर उसके 
नडे भाईने धर्माथ श्रोषवालय बनवाया, शपने पांस जितनी जो कुछ सम्पत्ति थी उसका बह 
भाग उस छोटे भाईके बालनबच्चोंके नाम कर दिया। और स्वयं एक छोटीसी भफोपडीमे 
रहकर कोच साधारणसा काम करके प्रपना जीवन निर्वाह करने लगा । तो प्रमक्रिये कि जहां 


पपने भाव उत्तम है चहाँ तो धर्म चल रहा और जहाँ भावोमे कलुषदा है, मायाचार है, वहाँ 
धर्म नही । 
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सर्व सतोंका स्वतंत्र सत््त--कितने ही लोग वस्तुका सही स्वरूप न जानकर कुछसे 
कुछ मानते है--जैसे कोई इस जगत्‌का रचने वाला है। पर देखो तो सही यह जगत्‌ क्‍या 
है ? यह सब जो कुछ दिख रहा है इसकी सृष्ठिका निमित्त कारण यह जीव है । यह जीव 
जहां जाता है वही किसी न किसी शरीररूप बन जाता है श्रोर स।री रचना चलती है । यदि 
कोई बाहरसे रचने वाला श्राया तो बताश्रो जब कोई चीज हो उससे रचा या कुछ न था 
श्रौर रच दिया । भ्राखिर कुम्हार भी तो जब घडा बनाता है तो मिट्टीसे ही तो बनाता है । 
स्वरंकार कलश बनाता है तो स्वरणसे ही तो बनाता है। तो यदि किसी एकने इस सारे 
जगत्को रचा, समस्त पदार्थोक्रे समूहको बना डाला तो बताग्रो उनका उपांदान कुछ था या 
नह ? अगर कुछ भी उपादाव न था तो श्रम्नत्‌ क॑प्े प्रकट हो सकता है ? श्रौर था उपादान 
तो सृष्टि भी क्या रची ? सर्व पदार्थोका स्वभाव है ऐसा कि वे समय-समयपर नई-नई श्रव- 
स्थोयें बनाते रहते है । यह स्वभाव द्रव्यमे चल रहा है श्रवनादिसेन तो हम अपने भविष्यका 
निर्माण किया करते है। श्राज जैसे परिणाम कर रहे है उसके अनुसार हमारा भविष्य बनेगा । 
तो देखो मोह करना बिल्कुल व्यर्थ श्र गदा परिणाम है । बिल्कुल भिन्न जीव हैं, भिन्न 
पदार्थ है, क्या सम्बंध है ? श्रापके घरमें जितने जीव है उनसे भी बहुत अ्रच्छे गुणी सुन्दर 
श्रौर लोग भी है, और बच्चे भी है। उनमे क्यो ममता जगती ? इन घरके कुछ जीवोमे ही 
क्यो मोह ममता बन रही ? जैसे वे बाहरके जीव ग्रत्यन्त भिन्‍न है वैसे ही ये खुदके घरमें 
आये हुए जीव भी उतने हो भिन्न है। भिन्नतामे कुछ अ्रन्तर नहीं । जीव सब मुझसे निराले 
है, मेरेमे मैं ही है । तो जब अत्यन्त भिन्‍न हैं तो उनमे यदि यह छंटनी बन जाय कि ये तो 
भेरे है और ये गैर है तो यह तो उसने श्रनन्त ग्रात्मावोके स्वरूपको उपेक्षा कर दी। श्रन्य 
प्रात्मवोका जो स्वरूपमे परमात्मा है उनका तिरस्कार करता है। मोह करना इस जीवके 
लिए बिल्कुल व्यर्थंकी विडम्बना है । तो जो नही जानता है वस्तुका यथार्थ स्वरूप वह कितने 
ही एकान्त दर्शंनोमे रम जाता है । पर्यायोको ही गुणा सममफर ऐसे श्नद्देक गुणा प्रमेक दर्शनों 
ने माने । सुक्ति संसारपना, कृतज्ञता श्रादिक प्रनेक बातें ुणरूपमे मानी, मगर गुणरूप तो 
जीवका केवल चैतन्यस्वभाव है, बाकी तो यह संत बेकार है । एक भाव बने---अ्रपने श्रात्मा 
को देखो--मैं श्रात्मा हू, मैं प्रवत्त गुणोका पुन हु, परमार्थंसे भ्रखण्ड हूं, जब भेददृष्टि करके 
निहारता हूँ तो ये ज्ञान दर्शन, आनश्द, श्रद्धा, चारित्र प्रादिक श्रनेक गुण श्रात्मामे मालुम 
होते है। 
; आत्माकी स्वतंत्रता--लोकमे सभी सवोका श्रपने श्रापके खुदमे परिणमन चल रहा 
', है तो मैं अपने काममे रह रहा है। मैं दूसरे जीवका काम नही करता । कोई सोचता हो कि 
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| मैं दूसरेको दुःखी कर देता, दूसरेफों सुखी कर देता तो यह सोचना उसका बिल्कुल भिश्यात्य 
है, क्योकि उसके यदि पापका उदय नहीं है तो कितना ही कोई प्रयत्न करे, पर दुसरा दुःखी 
नही हो सकता । यदि दूसरेके पुण्यक उदय नही है तो प्राप क्रितने ही प्रयत्त कर, पर वह 
सुखी नहीं हो सकता । लोग ऐसा सोचते है कि हम छोटे-छोटे बच्चोको पालते पोषते है, 
मगर बात वहाँ यह है कि उन बच्चोत्रा पुण्य भ्रधिक है जिससे उनकी नौकरी करनी पढ़ 
रही है, यह प्रहकार करना व्यर्थ है कि मैं बच्चोकों पाल रहा हू । हाँ हो रही है भ्रापके 
द्वारा सब व्यवस्था यह बात और है । उनके प्रति प्रेमका व्यवहार भी कोजिए, मगर भीतर 
मे यह भ्रहंकार न रखें कि मैं दूसरोको पाल रहा हू, दूसरोकों सुखो कर रहा हूँ । सबके कर्म 
सबके साथ है । कर्मोके उदयके अनुसार ही सबकी सब बात बनती है । झाप किप्तीके मंदद- 
गार न होगे, आप अपनेको सम्हालें | श्रोर दयावश दूसरोको भली बातकी शिक्षा दें, यह तो 
प्रापका कतंव्य है, मगर भीतरमे यह शअ्रहकार न जगता चाहिए कि मैं इन बाल-बच्चोकों 
सम्मार्गपर लगाता हू, मैंने इनको इतना इतना सम्बोधन किया है” । परे जो सन्म्रागंसे लगे 
हैं, सो श्रपतती कलासे प्रपने विकाससे सन्मार्गं पर लगे है । मैंने किसीको सनन्‍्सार्गं पर घही 
लगाया, मैंने किसीका कुछ पालन-पोषणा नहीं किया । स्व जीव अपने-श्रपने श्रजित किए हुए 
कर्मोके प्रनुसार भ्रपनी सृष्टि पाते है और स्वयंकी रचना बनाते हैं। ऐसा जानकर चित्तमे 
गये न होना चाहिये। श्र कायरपना भी न अलुभवना कि यह मुझे दुःखी कर देगा, यह 
मेरा न जाने क्या बिगाड कर देगा ? भ्ररे श्रपने शञानस्वरूपको सम्हालें। बाहरमे मेरा कुछ है 
ही नही । बाहरमे यदि कभी कुछ कम हो जाय तो उससे श्रात्मामे कमी नही कहलाती । 
प्रपना ज्ञानस्वरूप देखो, जो ज्ञाचका जहाँ विकास हुम्ना है ऐसे प्रशुकी भक्तिमे रहिये बस ये 
ही दो काम है--सिद्धप्रभुकी भक्ति करना प्रौर शुद्ध श्रात्मारूप प्रपनेको अनुभवना कि मैं सर्वे 
विकार विडम्बनाञ्रोके संकटसे श्रलग हुं । मेरे स्वभावमे ज्ञान और श्रानन्‍्द ही बसा हुमा है। 
जो भ्रात्माको पहिंचानेगा सो ससारके दुःखोसे दूर हो जायगा । 
न घृयमानों भजत्ति ध्वजः स्थिति यथानिलेदेवकुलोपरि स्थिति: । 
समस्तघर्मानिलघुनचेततनो विनीतमिथ्यात्वपरस्तथा नर: ॥१३२॥ 
पूर्व गायावोंमें वरख्ित श्रज्ञान व एकान्त सिथ्यात्वकी हेयताका स्मरण--इस प्रक- 
रणमे मिथ्यात्वके भेव बताये जा रहे है, जैसा कि श्रालोचना पाठप्े पढ़ते हैं विपरीत एकान्त 
विनयके, संशय अज्ञान, कुनयके । नामोमे मैं पहले पीछे प्रायः बदलकर सिलते है उससे कुछ 
बात नही । एसी ग्रन्यमे पहले श्रज्ञानमिध्यात्व, फिर एकान्तमिथ्यात्व फिर विनय, फिर 
संशय फिर विपरीत, फिर गृहोत पश्लोर निसर्ग ७ प्रकारके मिथ्यात्व बताये जा रहे हैं। तो 
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ग्ज्ञान भिश्यात्वमे तो बताया ही था कि अज्ञानवण एकेन्द्रिय श्रादिक सब मिथ्यात्वमे उड़े हैं, 
कुछ विशेष बुद्धि भी जगी तो परिग्रहयुक्तको तो तपस्वी मानते, जीवोके वधमे धर्म मानते 
शोर रागद्वेषसहित प्राशियोको देव मानते । ये श्रज्ञानमे चेश्ायें हुई है। एकान्तमिथ्यात्वमे 
बताया है कि किसी भी सिद्धातका, मतका, धर्मका हुठ कर लेना, बाकी भ्रन्य धर्मोको श्रपेक्षा 
छोड देना एकान्त मिथ्यात्व है । जैसे जीव नित्य हे कि अ्नित्य । नित्य मायने सदा रहने 
वाला, श्रनित्य मायने सदा न रहने वाला | तो जीव सदा रहने वाला है या भिठते रहने 
वाला है ये दोनो बातें यदि द्रव्यदष्टिसि देखें तो सद्ा रहने वाला है। जीवचस्तुका कब नाश 
होगा ? पर्यायदृष्टिसे देखें तो जीवकी पर्यायें बदलती रहती है | तो पर्यायछप जीव दो सदा 
न रहा | भ्रब उसमे से नित्यका ही हुठ कर लेना अथवा अनित्यका ही हुठ कर लेना यह 
एकान्त मिथ्यात्व है। जैसे बहुतसे दार्शनिक है सो कुछने श्रात्माको कूटस्थ नित्य माना, 
कुछ दार्शनिकोने ग्रोत्माको केवल क्षणस्थायी माना, सो किसी एक ही वस्तुधमंका हु करना, 
शेषकी न मानना यह एकान्तमिथ्यात्व है । ये सब मिथ्यात्व जीवके बैरो हैं इनको छोडनेमे 
ही भ्रात्महित है । 
विनयमिथ्यात्वकी भी हेयता-- प्रब इस उन्दे विनय मिथ्यात्वकी बात कही गई 
है । जिन पुरुषोके विनय मिथ्यात्व पाया जाता है उनका मन कही एक जगह नहीं टिकता | 
कभी किसीको माना कभी किसीको । जैसे कि मन्दिरके ऊपरको ध्वजा हवाके वेगसे क्षणभर 
भी स्थिर नही रह सकती, डोलती हो रहती है, इसी प्रकार जो विनय मिथ्यात्वके वशमे है 
उनका मन भी साँसारिक मतोके प्रभावरूपी वायुके वेगसे किसी एक धर्ममे स्थिर नहों रहता। 
वहु इधर-उघर भटकता ही रहता है । लोग तो कहने लगते कि मार्ग नाना प्रकारके है, पहु- 
चना तो सबको एक ही मंजिलवपर है मोक्षमे, पर मार्ग नाना कैसे हो सकते ? कोई इस मदिर 
में आया मानों पूरव दिशासे तो क्या वह चारो दिशावोमे चला गया ? वह तो पश्चिमकी 
प्रोर ही आयगा । मार्ग एक हो है मुक्तिका और वह है निश्चयसे आत्माके सहज स्वख्पमे 
ग्रपने उपयोगकों मग्न करनो । ससार संक्ृटोका घर है । जिन जीवोका चित्त सदैव बाहरी 
बाहरी पदार्थोपर ही रहता है उनको क्षणमर भी विश्राम नहीं मिल पाता । यहाँ वो मन 
बहलानेके लिए कोई त्ताश खेलता, कोई सिनेमा प्राता, कोई श्रन्य उपाय करता, पर वह 
वारतविक विश्राम नही है | वहाँ त्तो उपयोगका बाहर बाहर भटकना ही है । घास्तविक 
विश्वाम मिलेगा सहज पआ्रात्मस्वरूपमे । जिसने सहज श्रात्मस्वर्पके अ्रनुभवका श्रानन्द पाया 
है वह जब चाहे किसी भी क्षण दृष्टि दे श्रोर उसके दर्शन कर ले। तो सच्चा विश्वाम मिलेगा 


झ्राद्मानुभवमे । इस जीवनमे कतंव्य है कि श्रत्य बातें कुछ लोकिक प्रमावकी, महिमांकी 
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नीवन-यापनको जैसे गुजर सो गुजरें, वे प्रधान काम नहीं हैं इस मतुष्यभवसे । मनुष्यभवका 
प्रधान काम है आत्माकों पहिचानना झ्ौर जैसा वास्तविक सही सहज स्वरूप है उस रूप 
प्रपनेको स्वकीरर कर लेना, भ्रन्य रूप स्वीकार न करना यह भीतरी काम, गुप्त काम जो 
केवल अपने ज्ञान द्वारा ही किया जाता है, जो महाभाग कर-सके उसका जीवन सफल है, 
पर जिसने इस श्रात्माके सहज स्वरूपको हष्टि नही की वह बाहर ही बाहर डोलता है, भट- 
कता है । श्रोर प्रत्येक देव, प्रत्येक गुरुकी सेवा उपासनामे प्रपनेको सुक्तिमागेपर चलने वाला 
मानता है । प्राजकल तो विनयमिथ्यात्वको एक बडा छद्धार मानते है । ये नेता बड़े ऊँचे 
पहुंचे हुए है, ये किसी भी घर्से घृणा नहीं करते है, सब धर्मोमे पहुचते है । तो घृणा करने 
ने करनेकी बात नहीं कही जा रही, पर वस्तुका सही स्वरूप दया है, उसकी श्रद्धा तो मज- 
घृत होनी ही चाहिये । जिसको वस्तुस्वरूपको सही श्रद्धा नही है उसके ही विचयमिथ्यात्व 
हुआ करता है । ये सब॒मिथ्यात्व इस जीवको संध्ारमे परिश्रमणा कराने वाले है । इनके 
बरणंनसे शिक्षा यह मिलतो है कि भिथ्यात्व भावसे परे रहना चाहिये । 


समस्ततत्त्वानि न संति सति वा विरागसवंज्ननिवेद्धितानि वे । 
विनिश्चय: कर्मवशेन सर्वथा जनस्य संशीतिरुचेने जायते ॥१३४४७ 
त्याज्य संशयमिथ्यात्वका निर्देश--इस छदमे सशय मिध्यात्वका प्रश्नाव बताया गया 
है । जिनेन्द्र देवने ७ तत्व कहे--जीव, श्रजीव, प्राश्रद, बध, सम्बर, निर्जररा भर मोक्ष । 
उनके विषयमे संशय होना कि वहाँ इन ७ पदार्थोको तत्व कहा या नही कहा, ये तत्त्व इस 
स्वरूपके है या नही, भ्रात्मा है या नहीं, परलोक है या नही, मोक्ष वास्तवमे होता है या 
नहीं, यो किसो प्रकारका संदेह रखना संशय मिथ्यात्व है । सर्वेज्षदेव हारा प्रतिपादित बचनो 
में पदार्थोमि यह मिथ्याहृष्टि जीव शंका रखता है, और यो कहना कि कौच देख आया कि 
स्वज्न होता या नही, स्वर्ग नरक है या नही, इस प्रकारका संशय करना सशय मिथ्यात्व ने । 
पयोयुत शर्करया कटूयते यर्थव पित्तज्वरभाविते जने । 
तथव तत्त्व विपरीतभगिनः प्रतीपमिथ्यात्वशो विभासते ॥१३४।॥। 
व्याज्य विपरीत मिथ्यात्वका निर्देश--इस छंदमे विपरीत भिश्यात्वका वर्णन है | 
विपरीत मिथ्याहृष्टि घाले जीवकोी सच्ची बात नही सुहाती । जैसे कि पित्तज्वर वालेकी शफ्क्रर 
मिला हुप्ता दूध भी कडुवा लगता है | उसको कैसी जिह्ना हो यई उसका कैसा जरीर हो गया 
कि मीठा दूध भी उसे कड्भवा लगता है । ऐसे हो विपरीत मिथ्यात्व वाले जीवोको वास्त॒त्रिक् 
हत्व याहे युक्तियोसे भी बहुत समझाया गया हो, पर उन्हे उल्टा ही मांपता है। समझाने 
पर भी वास्तविक तत््वका निश्चय नही होता और मिथ्या तत्त्वोमें ही फया रहता है । ऊहने, 
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से कही निर्णय नहीं बन जाता कि इसकी ऐसी ही श्रद्धा है। शरीर न्यारा है, जीद ब्यारा 
है, ऐसा कहने वाले श्रनेक लोग हैं, पर साधारण श्रसाधारण गुणोकी परख करना, पभ्रमाधारण 
स्व्ह्पसे निरखकर जो, जूने कि ये सब शरीर श्रपने द्रव्य, ज्षेत्र, काल, भावमे हैं, यह मैं अ्रमर्त 
प्रात्मा श्रपने ही स्वरूपसे हु । इस प्रकारकी अ्रन्तर्भावना करके जो परखणे सो सत्य समझ 
सकता है, कहनेका एक ऐसा रिवाज बन गया जो चाहे कहने लगता कि शरीर जुदा, जीव 
जुदा, पर भावभासना नही है | तो ऐसे जीव भी भिशथ्यात्वमे फसे रहते है, शरीरको आत्मा 
मानना भी विपरीत मिथ्यात्व हैं। यदि किसी मनुष्यकों ऐसा श्राभास हो जाय कि मेरा धब 
मरण काल श्रा गया तो उस समय उसे यदि घबडाहुट है तो समभिये कि उसे देहमे आत्म- 
बुद्धि है तव ही तो वह मरणसे डर रहा | प्लौर कोई मनुष्य ऐसे भी मिलेगे जो मरणके 
समय प्रसन्‍्त रहते, उनको किसी बातका विषाद नहीं होता । जिसको बाह्यपदार्थोमे ममता 
नही, दस दुनियाकों ग्रसार जिसने जाना, अपने श्रात्माको श्रमर मानो, जिसकी भ्रास्थामे है 
कि मैं प्रात्मा परिपूर्ण हू, यह हूँ तो भी वही हु। जिसने 'इस ' श्रात्माको ही इहलोक समझा 
प्रौर साथ ही परलोक समम्का उसको विषाद नहीं होता । तो यह है भेदविज्ञान । जिसे भेद- 
विज्ञान हुआ्ना उसका ममत्व टूट जाता है। यदि ममता चित्तमे चल रहो है तो न है. वह 
ज्ञानी, न है वह धर्मात्मा । भले हो ऊपरके घामिक कार्य करें, पर पहन ऊपरी-ऊपरी वातोपते 
कर्म थोडे ही कट जायेंगे । भ्रन्त* धर्मबुद्धि हो घर्महृष्टि हो, स्वभावका ग्रहण हो, ममता मोह 
टूट गया हो, एक आत्माकी हो धुनभे रहता हो, जिसकी पहिचान है कि इन्द्रियके विषयोमे 
प्रीति न होगी श्रोर नामवरीकी इच्छा न होगी । इस तरहकी जिसको श्रपने श्रात्माकी धुत 
हो वही पुरुष मृत्यु जैसी घटनावोमे विषाद नही मानता। और जिसको देहमे प्रात्मबुद्धि है 
वह इसमे अपना विनाश समभता है ! तो विपरीत भिथ्यात्वमे इस जीवको सही तत्त्व सुहांता 
नहीं, जिनव।णी सुहाती नही । 
ज्ञानको ज्ञानके साधवक्की व ज्ञानियोकी प्रनुरक्तिका परिणशास--देखिये---खास वात 
यह है कि केवलज्ञान पाये बिना ससारसंकट मिटेंगे नही प्रौर केवलज्ञान जिस ज्ञानधाराम 
रहकर मिलता है वह है ग्त्मज्ञानकी घोरा, श्रौर यह प्रात्मज्ञान, यह ज्ञानप्रकांश ज्ञानावरण 
कमेके दूर हटे बिना नहीं होता और उन कमके हटनेका उपाय ज्ञानमे, जश्ञाके साधनोमे, 
ज्ञॉनियोमे प्रनुराग जगना यह है ज्ञानावरण कर्मको दुर करनेका पुरुषाथे । श्रनेक लोग होते 
है ऐसे कि बड़ो-बडी घरंशाला, बिल्डिंग, मन्दिर या भ्न्य-प्रन्य चीजें दुनियाकों दिखें उनके 
बनवानेमे बडी उमग रखते, बडा द्रव्य खर्च करते, तो ठीक है, ये सब बातें चलेंगी, किन्तु 
ज्ञानप्रचारका कोई प्रसंग श्राये, पाठशाला खुलवाये, शास्त्रोका प्रकाशन हो, व्याख्यान श्रादिक 
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का प्रबन्ध हो वो इन बातोको वह बेकार मानता है श्रौर उससे उमग नहीं जगती । तो ऐसे 
जीव बड़े दयापात्र है, वे कैसे भविष्यमे ज्ञानप्रक्राश पायेंगे, यह बहुत शोचनीय बात है । तो | 
यदि प्ररहुंत-पद प्राप्त करना है, केवलज्ञानी बनना है तो ज्ञानमें घुन होना, ज्ञानके साधनोमे | 
घुन होना, दूसरोके ज्ञानग्द्धनमे सहयोग देना, इसमे थद्षि वृत्ति है, अनुराग है तो यह ज्ञानौ* | 
बरण कर्मेको-ढोला कर देगा और उनका क्षयोपशम बनेगा । तो ज्ञानविकास होगा, पर यह 
सब एक युप्त साघना है! इसमे भी भीतर भप्रन्य कोई आकांक्षा न हो, विशुद्ध ज्ञानप्रकाशकरा 
भाव हो तो वह ज्ञान थोड़े ही.कॉलिसे अथवा अगले हो भवमे ज्ञानविकास प्राप्त करेगा । यहाँ , 
ही लडकोको देखा जाता कि कोई लडका इतना बुद्धिमाच होता कि एक बार कोई बात बता 
दी गई तो वह उसको भी सीख लेता झोर उससे सम्बंधित श्रम्य बातें भी प्रपने श्राप सीख 
लेता, श्रीर कुछ लडके ऐसे होते है कि वर्षो प्रथत्व करनेपर भी वे पढ़ ही नहीं पाते | बडी 
उम्रके हो जाते, फिर भी छोटी कक्षावोमे पढते रहते । कुछ उनकी प्रगति ही नहीं हो पाती, 


तो यह फर्क कैसे आया ? यह फक शराया ज्ञानाबवरणके क्षयोपशमका । उन्होने पुर्वंधवर्में जैसा 
ज्ञान प्रौर ज्ञानके साधनोके प्रति व्यवहार किया उस प्रकारको उनका भविष्य बचा । जिपसने 
ज्ञानकी साधना की, दूसरोके ज्ञानके साधन दिलाये, ज्ञानदाव किया, खुद पढाया-लिखाया, 
ज्ञानमे उमंग रखी, ज्ञानियोको देखकर खुश हुए, ऐसा पुरुष मरकर वह बालक हुम्ना जो एक 
बारके सिद्धानेमें बहुत कुछ सीख जाता है । कोई दूसरा पुरुष जिसने ज्ञानमें श्रन्तराय डाला, 
शानियोसे ईर्ष्या की, ऐसा पुरुष मरकर ऐसा लडका बना कि जिसको कितने ही ट्यूशन दिल- 
वाये गए, कितने ही मास्टर लगवाये गए तो भी वह श्रागे नही बढ सक्षा । तो जिसको श्रपने 
ज्ञानस्वरूपका विकास चाहिए उसका कतेव्य है कि वह प्रात्मविज्ञानके साधनोमें प्रीति करे, 
शांती जनोबोी देखकर हें भाव लाये तो उसके कर्म क्षीण होगे शोर वह ज्ञानावरणके क्षपोप- 
शमके अनुसार ज्ञानलाभ पायगा। | 

प्रपुरित्तशवर्मलवेर्यंथाशनं॑ न मंडलश्चर्मक्षत: समिच्छति । 

कुहेतुदशटापवच। प्रपुरितों जिनेंद्रतत्व वित्त प्रपद्यते ॥११५॥ 

गृहीत भिथ्यात्वकी प्रेरशा--५ मिथ्यात्वके वर्णनके बाढ इस छंदमे ग्रहीत मिथ्यात्य 

की बात कही गई है । जैसे चमारका कुत्ता जो वहाँ रात दिन माँस खाता रहता है, चमार 
चमड़ा उघेलता रहता ब्लीर उस कुत्तेको मांस मिलता रहता, तो मांसभक्षी होनेके कारण अब 
वह श्रन्तको नही चाहता । कोई रोटी डाल दे तो रोटी पडी रहेगी । दो कुत्ता मांस खाता, 
- उस मासको ही स्वादिष्ट जानता श्रौर अच्नसे घृणा करता, इसी प्रकार जिन जिनके चित्तमे 
खोटे छुल्द, खोटी युक्ति, खोटे दृष्टान्तसे समझाया गया है, रात दिन उल्टा ही उपदेश प्राप्त 
हुआ है वह पुरुष सर्वश्देव हारा कथित सत्य पदार्थोकी मिथ्या मानता है श्लौर उसे समझना 
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नहीं घाहता । उस जिनवाणीसे दुर रहता है। जो बात समझा दी गई उल्टी बस उसीको 
पकडकर रह जाता है। फिर कोई दूसरा कितना ही समभाय्रे .उसे ग्रहण नहीं करता, यह है 
गृहीत मिथ्यात्व । ग्रृहीत मिथ्याहृष्टि कुदेवको देव मावता, कुशांस्त्रको शास्त्र मानता, कुग्ुरुको 
गुरु मानता श्रौर उनकी इस सेवासे हो श्रपनेकोी मोक्ष मानता है, जो समझ लिया, जिस 
झज्ञानीने जो भी कुतत्व समझ लिया उसकी दृष्टिमे वह दह्वी सार लगता है। उसे उसमे दक्ष 
नहीं विदित होते । प्रौर कोई सत्य तत्त्व उपस्थित करे तो उसमे भो वह॒ दोष लगाता है। 
यह है ग्रहीत मिथ्यात्वका प्रसर | कभी घरमे बच्चोकों या किसीकों कुछ तकलीफ हो जाय 
धौर कोई बहका दे कि श्रमुक देवी देवताकी मान्यता करो तो सब ठीक होगा । बस तुरच्त 
तैयार हो जाते । उनको श्रास्था नही है यह कि जरा प्रसाताका उदग्र आया और यह निकल 
रहा यह उदय भी टलेगा । तो यह दुश्ख भी दूर होगा अथवा वीतराग जिनेन्द्रदेवकी भक्तिमे 
ही रहिये--जो होता है सो पाप पुण्यके उदयसे होता है । इस पर श्रास्था नही जमती । तो 
यह सब क्या है ? ग्रहीतमिथ्यात्वकी प्रेरणा । सो जो जीव सिखाये गए होकर कुधर्ममे लग 
जाते हैं वे गहीत मिथ्यादहृष्टि है । उनकी ऐसी हालत है जैसी कि बहाना करके कोई श्राँसें 
मीखकर सो गया है तो उसे कोई कितना ही जगाये, पर उसे जगनेका क्या काप्त ? और 
कोई वास्तवमे सो गया हो तो वह तो जगानेपर जग जायगा । तो ये ग्रहीत मिथ्याह्टि ये 
बंघकर मिथ्याहृष्टि हुए हैं। इनको कितना ही समझाया जाय, पर समभता बडा कठित है । 
हां जिनका भवितव्य उत्तम है वे थोडा ही समक्काया जानेपर सुलट जाते हैं | जैनशौसनमे 
ऐसे अनेक श्राचार्य हुए, प्रष्टयहल्लीके रचयिता विद्यानन्दि स्वामी जी सैकडो वर्ष पहले हुए 
चोड़ीसी घटनामे ही उन्होने विपरीत श्राध्या त्ोड ली भ्रोर स्याद्ाद शासनमे श्रा गए । ग्रनेक 
पुरुष जिनका भवितब्य उत्तम है वें ग्रृहीत मिथ्यात्वकोी भी छोड़ देते है । 
यर्वांधकरांघपटावृतों जनो विचित्रचित्र न विलोक़ितु क्षमः । 
यथोक्तत्व्‌ जिननाथभाषित निसर्गमिथ्यात्वतिरस्कृनस्तथा ॥१३६॥ 

निसरधधिष्यात्य --जैसे भ्रंघेरेका वक्त है भौर कोई मनुष्य काने वस्च्से ढका हुम्ना हो 
तो वह रग बिरगे चित्रोको देख नहीं सकता । प्रथम तो अघेरा ही हो तो भीतमें बने रग- 
बिरगे चित्र न दिखेंगे, भौर फिर काला वस्त्र श्रोढे हुए हो, ऐसा पुरुष बाहर कुछ भी नहीं 
* निरख सकता, इसी तरह जो प्रुछूष निसगे मिथ्यात्वके वशमे हैं वे बार-बार उपदेश जाने पर 
भी प्रभु द्वारा बताये गए तत्त्वोको नही समझ सकते । निसगंमिथ्यात्व कहते हैं उसे जो बिना 
सिखाये बिना समझाये जीवोमे मोहभाव बना रहता है । शरीरको मार्नें कि यह मैं हूं इसको 
सिखानैकी कहीं पाठशाला नहीं है, किन्तु बिल्ली, कुत्ते, कीडे, मनुष्य व पशु-पक्षी प्रादि सभी 
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अपने क्ाप इस भिथ्यात्वमे पड़े हुए हैँ । जो देहमो मानता है कि यह मैं हूँ ॥ तो जो सिखाना 
न पड़े श्लोर छापे श्राप बना हो उसे मोह कहते है । भिसर्ग मिथ्यात्व--सो पज्ञानके कारण 
बड़े-बड़े उपदेशो द्वारा समझाया जानेपर भी वास्तधिक तत्त्वका श्रद्धान नहीं हो पाता, इसे 
बाहते हैं मिसर्ग मिथ्यात्व । सारा जगत्‌ इस मिथ्यात्वके वशमे है । श्रनन्त निगोद जीव निसम 
मिथ्यात्यमे है, जिनका दूसरा नाम है गृहीत मिथ्यात्व । दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, 
अ्रसंज्ञी पड्चेन्द्रियमे सभीके गृहीत मिथ्यात्व है । संज्ञी पण्चेन्द्रियमं भी बहुत कम मनुष्य हैं 
ऐसे जिनके गृहीत भिथ्यात्व नही होता । सो उनके भी प्रपृहीत तो लगा हुप्ना ही है, बाको 
सब मुहीत मिथ्यात्व है। यह मोह ऐसा पिशाच है कि हम श्राफ्कों बरबाद फरने वाला है, 
ऐसे दुर्लभ मानव-जीवनकों निष्फल गंवा देने घाला यह मिथ्यात्व है । 
दृषादमष्यानतपोन्नतादयों गुणाः समसस्‍्ता न भवति सर्वथों । 
दुरंतमिथ्यात्वरजोहतात्मनो रजोयुतालाबुगत यथा पय: ॥१३७॥। 
सिध्याहएि जीवमें गुशोंका अश्रवदसर--जैसे तुमडीमे मिट्टी भरी हो, राख भरी हो 
तो उसमे जल कभी न रह पायगा, वह तो सूख जाता है उसी तरह जिस श्रात्मामे मिथ्यात्व 
की धुल पडी हुई है उसमें दया, ध्यान, जप, तप श्लादिक कोई ग्रुण नही ठहर सकते | इस 
जीवका भिथ्यात्वसे बढ़कर कोई बैरी नही । जो इष्द्रियसँ दिख रहा है वह विश्वासके लायक 
नही है भर रमराके योग्य भी नहीं है। सब मायामय है, इद पस्तुवोमे मोहभाव करना 
बिल्कुल गूढता है श्रोर उसका हो फल है कि संसारमे दुःखी होते फिर रहे हैं। रात-दिनके 
क्षणोमे कुछ क्षण तो आत्मदृष्टिमे व्यतीत हो । श्रात्माकी सुध लेनेसे लग गए वे तो इसके क्षण 
सफल है श्लोर यदि यह फाम न किया जा सका तो सारे जीवन यो समझो जैसे कहावतमे 
कहते हैं--पापड बेले । पापड बेलनेमे भी कुछ फायदा 'दिख सकता, मगर भिथ्यात्वभरी 
चेशवोसे कोई फायदा न मिलेगा । जिसका हृदय श्रज्ञानसे भरा है, बाहरी पदार्थोक्नी ममतासे 
भरा है, यह मेरा है, ऐसी ममता जिनमें कूट कर भरी है उनमे दया कहसे श्रा सकती ? 
जिनके तीन समतांका भाव है उनके श्रन्य सबसे उपेक्षाका भी भाव रहता है । दया उन 
पुरुषोंके चित्तमे होती है कि जिनको श्रपनें स्वजनोमे तेज ममता नही है । तो श्रव्य जीवोपर 
भी कुछ कुछ ध्यान जायगा । यदि कुठुम्ब प्रादिकमे तीन्र ममता है तो प्रन्‍्य जनों पर हृष्टि 
कम जायगी, दया झप्दी श्राती । मोही पुरुषोमे इन्द्रियदमनकी बात कहसे श्रा सकती ? विषयों 
का त्याग तपश्चरण!, सत्संगति श्र]दिक बातें कहाँ पैदा हो सकती ? उसके तो मोह सता रहा | 
है। 
भोहो प्राखीके शान्तिकी असंसवता--मोही जीवोकों शान्ति कहाँसे मिलेगी ? मोह 
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खुद प्रशाण्ति है । ससारभे जिन जिनका समागम हुआ है उतका वियोग नियमसे होगा। जो 
मोहीजन है, जो मिले हुए समागमोमे यह श्रास्था रख रहे हैं कि ये तो कभी मिट हो नही 
सकते, भोौर जब मिटेंगे तब इसको बडा दुःखी होना पडेगा । मोही जीवको शान्ति नहीं मिल 
सकती । जिसका उपयोग ग्रात्माके स्वभावसे हटकर बाहरी पदार्थामि लग रहा है, बिना काम 
पापड बेलनेकी तरह बिल्कुल व्यर्थ है । ऐसा बाहर उपयोग भटकाने वाले पुरुषको शान्ति 
कहाँ मिल सकती ? शान्ति बाह्यपदार्थेसि नही श्राती | ग्रहस्थीमे करना सब पड रहा है, और 
जब गृहस्थ हैं तो करना चाहिये, पर जो योग्य यृहस्थ है, ज्ञानी गृहस्थ है वह इन कार्योंको 
मुल्य नही मानता । हाँ जीवन-यापन्र करनेके लिए करना पड रहा है, पर जीवनका ध्येय त 
समभना कि मैं खूब घन जोडकर घर जाऊँं। भ्ररें जो जिन्दगीभर घन जोड जोडकर घर 
जायगा उसे लाभ क्‍या होगा ? वह तो निरन्तर व्याकुल रहा कमाते समय भी श्रौर जब उसे 
छोड़कर जायगा तब तो उसे बडा संबलेश परिणाम बनेगा--हाय मेरा साराोका सारा धन 
छूटा जा रहा है | यहाँ कोई परपदार्थ किसीका बनकर न रहा। श्रापका श्रापके प्रदेशोसे 
बाहर कुछ नही है । जैसे दुनियाके सब जीव श्रापसे बिल्कुल भिन्न हैं वैसे ही प्रापके घरमे 
रहने वाले दो-चार जीव प्ली आपसे बिल्कुल भिन्न है | तो मरेके बादको तो बात क्या, जीवित 
झ्वस्थामें भी बच्चे या भ्रन्‍्य कोई झपने कुछ नही । तो मोहो जीव कभी शान्‍्त नही हो 


सकता । 

मोही प्राणीके ज्ञान, ध्यान श्लादि धासिकताफ़ी प्रमुदभुति-जिसके मोह बसा है उसके 
ज्ञान कहासे जगेगा ? ज्ञान तो यह बतलाता है कि प्रत्येक पदार्थ एक दूसरेसे बिल्कुल जुदा 
है, सत्ता ही न्यारी है । दों मिलकर एक न कभी हुप्रा, न है, न हो सकेगा, पर ममतामे तो 
यह बात जगती है कि हममे श्रौर इनमे कुछ फर्क ही नही, खुद न खाया, पर जिनमें ममता 
है उनको खूब खिलाया, खुद तो रूखा सूखा खा लेते, पर जिनमे ममता है उठको रसीले 
व्यक्षन खिलाते । श्लौर यह समझते कि इनके श्रच्छा खाने-पीनेसे मेरेको ही खाने-पीनेंका लाभ 
हो गया । देखिये--कितना मोह है, ऐसा मोह जहाँ बसा है वहाँ ज्ञानप्रकाश कभी भरा सकता 
है क्या ? तो मोहमे ज्ञान नहीं रहता, ध्यान भी नहीं जमता, ध्यान करें, श्रात्माका ध्यान 
करें, अपने देहके भ्रन्दर जैसे कि ध्यानके प्रयोग है--श्वांस रोकना, एक जगह मनको टिकाना 
फिर उपयोगको अपने आ्रात्मापर प्रयोग करें | पर अहो, जिन जीवोके मोह लगा है, परमें 
झ्यात्मबद्धि है, उन पुरुषोके प्यान कैसे जम सकता है ? ध्यानमे श्रावश्यक है उपयोगको अपने 
प्ात्मामे ठिकाना । एक जगह श्रच्छे योग्य तरवोमे मनकों लगाना भौर मोह प्रेर रहा है 
बाहरी पदार्थमि मनको रसानेके लिए, तो जहाँ मोह है वहाँ ध्यान कभी हो नही सकता । 
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जप तप ये मोहमे कहाँ रहते ? जबरदेस्ती माला लेकर बैठे है तो मन कही रहेगा, अगुली 
कही चलेगी । जिसका जाप किया जा रहा, जिसका नाम जपा जा रहा वह उपयथोगमे रहे 
यह कीसे हो सकता ? मोही पुरुषकी बात है | मोही पुरुष इच्छाका निरोध कंसे करेगा ? 
वहाँ तो इन्छायें बनती है, उसे तो बिरगंल विषयसेवन चाहिये । मोहियोके चित्तमे ब्रत, तप 
ग्रादिककी बात नहीं जम सकती । द्रत, उपयास, नियम प्रादिक इनको ओर ध्यान कहाँ 
जायगा ? जिनके सिथ्यात्व भाव लगा है । इस देहमे जिसके भात्मबुद्धि है उसके तो देहके 
पोषनेका ही भाव रहेगा, देहसे विरक्त होकर श्रपत्ती कामनावोसे दूर रहे यह ब्रत मोहोमे नहीं 
हो सकता । तो यह मिथ्यात्वका प्रकरण चल रहा है । इस जीवका प्रवल बरी मिथ्यात्वभाव 
है, इसलिए थोडा ध्यान जमायें । जो प्रांखो दिखता है उसे माया जाने । घह मेरे लिए सत्य 
स्वरूप नही है । वे सव स|सारिक बातें है, उनसे मेरा हित नही होनेका । मुझ पात्माका 
हित तो मुझ्रमे बसे हुए परमात्मस्वरूपके दर्शनसे ही होगा, मोहादिकसे व होगा । ऐसा 
निर्णय बनाकर जीवनमे सपना उच्च ध्येय बनाना चाहिये । 
श्रवेति तत्वं सदसत््वलक्षण बिना विशेष विपरीतलोचन: ॥ 
यहच्छयां मत्तवदस्तचेतनों जनो जिनानो वचनात्पराडःमुख" ॥१४३४८।। 
जिनवच्ननाभियुल सोही प्राणीके सद्‌ अ्रसत॒के विद्वेफका अ्रम्ाव--मोही मिध्याहृष्टि 
जोव सर्वश्देवके बताये हुए मार्गसे ब्रिल्कुल उल्टे है। जो पुरुष भगवानके दर्शत करते है, 
मंदिरमे प्रतिबिम्बके दर्शन करते है भौर बडी भक्तिपते पाठ विनती पढते है, और उनके चित्त 
में यदि यह बात है कि ऐसे धर्मपालनसे मेरा पद्चिवौर सुखी रहेगा'"'वो बताओ भगवानके 
द्वारा बताये गए मार्गमे वह कहाँ चल रहा ? भले हो हम भगवानके बताये मार्गपर चल ने 
सकें, पर जब-जब प्रभ्ञुक्ना स्मरण हो तब-तब यह भाव लाना चाहिए कि जैसे मोह मिथ्यात्व 
को तजकद सर्व परिग्रहोसे ममता तजकर प्रभ्चुने अपने श्ात्मामे प्पनेकों देखा, ध्यान बनाया 
श्रौर इस मार्गसे चलक्र सदाके लिए सुखी हो गए, मुझको भी यही स्थिति चाहिये, भ्न्य 
कुछ न चाहिए। यह तो निर्शेय होवे दर्शनके समय तब तो प्रश्ुके दर्शन कहलायेंगे, और' प्रभु 
का मांगें यदि रुच ही नहीं रहा तो वह प्रभ्रुका दर्शन नहीं है । तो जो जीव सर्वज्ञदेव द्वारा 
बताये गए मार्गसे अष्ट है वह मचपायी पुरुषके समान है। विशेष ज्ञानके बिना वस्तुके सत्त्व 
पोर धसत्त्वकी यथार्थ नही जान सकधा । विपरीत जानेगा । जैसे मद्यसे मतवालः हुश्रा पुरुष 
प्रपने पागलपनके कारण, नशेके कारण कभी अपनी माँ को बहिन कहता, कभी मा को प्रपनी 
एघी फहता, कभी श्रपनी स्थीकों मां कहता या वह श्रटपट बकता है, क्योकि उसे कुछ विवेक 
नही रहता, ऐसे ही जो लोग वस्तुस्वरूपसे श्रनभिन्न है श्रौर यथार्थ श्रात्मस्वरूपका जिन्हे कभी 
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धनुभव नहीं हुआ वे वास्तयिक बातका निर्णय नहीं फर सकते । सिश्यात्थके मशेसे पागल 
हुआ यह जीव सतृको असत्‌ श्रौर प्रसतुको सत्‌ समझाया है । दास्तयिक भेदकों वे जान सकेगा 
मिथ्याहष्टि जीव, शीर यही कारण है कि मोही जीव ससारमे अ्रवादिकालसे घिरक्षाल तक 
पटकता ही फिरता हैं । 
घिलोवकालययसभव[सुर्स सुदःसहं तत्विविष विलोक्यते । 
चरोचराण! भवगतंवर्तिनां तदघ मिथ्यात्वचशेव जायते ॥१३६॥ 
लिध्यात्यणशबर्ता जोवोंका संसाश्परिशज्रम्मण--भुृत भ्रविष्यतु वतंमानमे तीनो लोकमे 
जितने भी मानसिक छावमिक शोर शारीरिक शसह्य दुःख हैं वे सब इस मिथ्यात्वके कारण 
होते है । यह किततनी एक बडो विकटसी बात है कि कोई जीव मरकर पेड बन जाय शौर 
उसका आत्मा इस ढंगसे फैल जाय कि शाखाबोमे, टहुमियोमे, पत्तियोमे, फुबोमे, परागोमे 
उन सबसे ये श्रात्माके प्रदेश फैलते है, यह तो कोई विचित्र काम है | इसे कोई कंसे करके 
दिखायेगा ? त्तो उसका उपाय फेवल एक ही है कि मोह ममता खूब करे जावो तो शासानी 
है यह जीव ऐसे पेडोमे जन्म लेन्‍-लेकर इस चरहसे फैलकर अपनी लीलायें करेगा। जितना 
भी ससादमे कष्ट है वह सब मिथ्यात्व भोर अज्ञानके कारण है । अन्य कपका बया काम ? 
कोई मकान गिर गया या जल गया, पुदूगल था, इकट्ठा था, बिखर ग्रया, उसमे मेरेकों क्या 
फंष्ट पड गया ? कोई परिजन या भिन्र जन गुजर गया तो उससे मेरे श्रात्मामे क्या कष्ट 
झाया ? भरे जगतूमे कुछसे भी कुछ गुजरे, उससे मेरेको कोई कष्ट नहों होता । कश्ट है तो 
मोहभावका है * जो भीतरमे श्रज्ञान बद्धा है, जिससे कल्पनायें बल रही है, बस यही दुःख 
है । तो दुःख रहा मिथ्यात्व, मोह । दुसरा कोई दुःख नाम नही है। जो भी जीव दुःखी द्दी 
रहे हैं कोई घनके बिगडनेसे, कोई श्रपने इष्टके बिछुडनेसे, कोई किसी तरह, तो उनको कौव 
सा साघन रखा जाय कि उनका दुःख दुर हो जाय ? है क्‍या कोई ऐसा साधन ? केवल एक 
शम्परज्ञान ही साधन है । 
श्रपनी सम्हालमें सब सम्हाल - भैया, प्रपनेको वश किया तो बाकी सब ठीक । एक 
ऐसा ध्रहाना है कि लेवा मरे या देवा, बल्देवा करे कलेवा । कोई भ्रनाजकी मण्डी थी, उसमे 
कोई बल्देवा नामका एक दलाल था । दूसरेका प्रवाज बिकद्ाा दे तो कुछ बेचने वालेसे मिल 
नाता, कुछ खरीदने घालेसे । सो उसने एक किसानका दो एक गाड़ी श्रनाज बिकवा दिया 
धौर दोनोसे प्पना कमीशन ले लिया । श्रव बिक तो गया, मगर उस प्रसगमे खरीददार 
कौर बेचने वाला इन दोनोमे मन-मुटाव हो गया, खरीदने वालेने समक्का कि हमको, महंगा 
मिला भर बेचने वालेने समझा कि हमारा सस्ता बिका, सो दोनोमे कुछ ऋषगड़ासा होने 
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लगा । करीब दोपहरका झग्य था, उसके कलेवा छरनेका धमय हो गया था, सो वह एक 
पेडके नीचे बैठ गया और कहने लगा--लेवा मरे या देवा, बल्देवा फरे कलेशा, याने चाहे 
लेने वाला मरे चाहे देने वाला, बल्देवाकों उस कुछ मतलब नही, उसे कुछ दुःख नहीं, वह 
तो झाराममभे है । लड़े मरें तो वे दोनो मरें तो ज्ञानी पुरुष चूँकि पपने शात्माकी सम्हाल 
लिए हुए हैं, सो वह परपदार्थोकी परिणत्तिमे ज्ञोता हश रहता है भ्ोर यह निर्णय रखता है 
कि थाहे जगत्‌का कुछ भी परिणमन हो हम तो अपने प्ात्माराममे ही लीन होकर संतुष्ट 
गे। 
के मोहबश उच्छिष्ट भोगोंमें प्रपुनेतिका अम--यह थीव पश्रब तक किस-किस भवमें 
नहीं गरा । यहाँ वो जैसे रोज-रोज वही रोटी-दाल, चावल खाते, पर रोज-रोज उन्हे नया 
सा लगता । अपने इस ५०-६०-७० वर्षके जीवनमे न जाने कितना हो श्रनाज खा लिया 
होगा, मगर रोज*रोज वही दाल, रोटी, चावल ऐसे लगते हैं जैसे कि नई चीज । स्वादमें 
ग्रासक्त रहते हैं । सो ऐसे ही इस जीवने इस सब पुदूगलोकों बारःबोर भोग रखा, श्रमेक बार 
भोगा, मगर प्रत्येक भवमे कुछ तयेसे लगते हैं । उनकी तुष्णा भी जगती, धौर लोकमे जो 
धनी हैं, ऐश पधाराममे रहते है उनके प्रति होड भो लगाते है। यह घिवेक घही करते कि 
पुण्यके उदयसे जो कुछ प्राप्त हुमा है वही बहुत है । हम उसमे ही गुजारा कर लेंगे । हमे तो 
श्रपना प्रात्मज्ञान बढाना है, उसमें बढ़े श्रोर उसका श्रांनन्‍द लूट । बाहरी पदार्थोमे कुछ नहीं 
रखा श्रौर न कभी होडके चक्‍करमे रहना चाहिये । जैसा उदयमे है वैसा हो रहा है, उसमे 
हम ग्रुजारा कर सकते है, ऐसी हमारेमे कला है। सतोष रहे, झौर वास्तविक जो धन है, 
भपने श्ञानसे ज्ञानका ग्र्जन करे और अपने आपके श्रात्मासे घटित करें। श्रौर उसके श्रतुभव 
का प्रानन्‍द लें, यह काम करनेका है इस जीबनमे, श्रीर यह काम घही कर सकता है, जो 
इन बाहरी पुदुगलोकी, महल मकानोको, घन-दोलतको तुच्छ सममभता हो । यह मेंरे प्रात्माके 
लिए कुछ चीज नही है । श्रात्माका हित करने वाला तो यह ज्ञानभाव ही है । ऐसा जो भाव 
रक्षता है वह संसारके परिभ्रमणसे दुर होता है । भोर जो मिथ्यात्वमे पगे रहते है वे चतु- 
गेतिथोमे जन्म मरदा कर, परिभ्रमण कर, शारीरिक, मानसिक, वाचनिक सब दुःखोसे दुःखी 
रहते हैं । 
वरं विष भुक्तमसुक्षयक्षम वर वन श्वापदवन्निषेक्षितं । 
वर कृतंवह्निशिखाप्रवेशन नरस्य मिथ्यात्वयुतं न जीवितं ॥१४०।। 
सिध्यात्वकी सर्वाधिक कहितकारिता--मिथ्यात्वसहिंत जीवन रहना बहुत बुरा है, 
क्योकि नहाँ ज्ञानप्रकाश नही, स्व-परका भेद नहीं, यथाथ ज्ञान नही वहाँ उपयोग क्षुब्ध रहता 
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है, व्याकुल रहता है भोर [श्रटपट कर्पनायें ऋरने घाला रहता है । ऐसा जीवन ठीक नही 
है । उससे तो श्रच्छा हैं विषपान, विषपान करने वाली |एक ही बार वो मरेगा, दो जीवनमे 
ने मरेगा । मगर मिथ्यात्वसे जिसका हुदय व्याप्त है उसका तो श्रनेक भवोमे मरण होगा। 
तो विषपानसे भो खोटा है मिश्यात्वयुक्त जीवा । मिथ्यात्वयुक्त जीवनसे प्रपेक्षाहत भना है 
सिहादिक जंतुवोंसे भरे हुए तनगे निवास करना । जहां हिंसक जतु भरे हैं उस वनमे जो 
निवास करेगा वह भला तो नही हैं | वहां वे जंतु प्राक्रमण करेंगे श्रौर इसको मरना होगा, 
मगर एक ही बार तो मरण होगा, दिस्तु मिथ्यात्वसे जिसका आत्मा दबा है उसका तो भव- 
भवमे मरण होगा । भिथ्वात्यसहित जीवनसे तो जलती हुईं शग्निस जलकर प्राणोका सो 
देना श्रच्छा है। उस घटनवाका श्रसर उतना ही तो है कि एक सबमे मरणा हो, किस्तु जिनके 
मोह वसा है उनका तो भव भसवमे मरण होगा । जम्म और सरणकी परम्परामे लगेगा। तो 
मिथ्यात्वभाव इतना दूषित भाव है कि कणायोके व्यामोहसे रहकर यह जीव सोचता नहीं है 
झौर श्रपना जीवन जैसे कपाय परिणाममे गुजरें, ज॑से तात्कालिक काल्पनिक श्ानन्‍द मिले 
बैसा प्रयत्न करता है । उन सुखोमे यह बहिमु ख रहता है | ये सब सुख बस्तुत. तो दु'खसे 
भरे हुए है। यह जीव अभ्रब तक ससारमे रुलता घला श्राया तो यह मिथ्यात्वका ही तो भ्रसर 
है । मिथ्यात्वके बराबर जीवको बेरी दूसरा नहीं है । मान लो यह प्रेम हुआ किसीसे, लेह 
हुआ, मोह हुआ तो उस्तमे योडासा कल्पित मौज मात्रा कि यह मेरा बहुत भला है, मगर 
किसीका किसीसे पुरा पड सकता है क्‍या ? अपने आत्मासे ही अपना पूरा पडेगा। यदि ज्ञात 
सही है तो प्रपना पूरा पाड लेगा यह जीव झौर यदि ज्ञान निरबल है, मिथ्या है तो वह दु बी 
रहेगा । सो सिथ्यात्वके समान दूसरा कोई बैरी इस जीवका नहीं है । 
करोति दोषं॑ न तमन्न केशरी न दंशशुकोी न करी न भूमिय: । 


ग्रतीव रुष्टो न व शत्रुरुद्धतो यमुग्रमिथ्यात्वरिपु: शरीरिणा ॥।१४१॥ 
भिथ्यात्वका प्रबल बैरीपला---इस जीवका जितना अ्रहित मिथ्यात्वरूप बैरी कर 


सवाता है उतना श्रहित कोई दूसरा नहीं कर सकता । पिह भी क्रूद्ध हो जाय तो जान ले 
लेगा, एक भवका प्राण ले ले इतना ही तो कर पाया । हस्ती, रुएट राजा, शद्ठु श्रादिक कोई 
प्रधिकसे प्रधिक इत्तना हो तो बिगाड कर सकेगा कि एक भवका प्राण खत्म कर दे, मगर 
मिथ्यात्व बैरी तो भव-भवमे जन्म मरण करायेगा, क्लीर जिससे जीवन रहता है इं६ वियोग 
प्रनिष्ट सयोग, नाना वेदनायें, इससे दुःखी रहेगा । जीवका विज्युद्ध जानवहार है। जहां 
कल्पना नहीं, विचार नहीं, कोई विशेषता न लेकर केवल झलक भतिभासमात्र दर्पणमे इस 
तरह मलक रहे समस्त पदार्थ कि यह ही तो वास्तविक स्वरूप है। श्रपने सही स्वरूपमे रहें 
तो कोई कष्टकी बात नहीं । लोग कष्ट बनाते है श्लौर फिर उन क्रष्टोको मिठानेक्ता प्रयत्त करते 
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है । कदाचित्‌ कल्पनामे यहु बात ग्राथे कि कष्ट मिटा तो उसके एकजमे इसको कष्ट प्रोर री 
सामने प्राते है | जैसे कोई तराजूपे वरकर जिन्दों मेढक तौल नही सकता । कुछ रखे जाथगे, 
फिर कुछ रखनेका प्रयत्न करेंगे तो उनगेसे कुछ उछल जायेंगे, तो जिन्दा मेढक तौलना जैसे 
ग्रशक्य है ऐसे ही कष्टोको दूर करनेका प्रयत्न कर-करके कष्टोका मिटाना बिल्कुल अशकक्‍य है, 
केवल ज्ञानप्रकाश ही एक ऐसी परम श्रौषधि है कि कष्ट मिटानेमे समर्थ है । दूसरा कुछ नही 
है । तो जिस जीवके शिथ्यात्वसाव लगा है उसका महान अहित है । हमारे श्रद्धितकों कोई 
दूसरा नही कर सकता । 
दधातु धर्म दशधा तु पावन करोतु भिक्षाशनसश्तदृषण । 
तनोतु योगं धृतचित्तविस्तर तथापि भिथ्यात्वयुतों न सुच्यते ॥१४२॥ 
मिथ्यात्ववशीभुत जीवके क्षमा आदि धर्मोका पालन करने पर भी सोक्षसार्मका 
शै्साव--कोई पुरुष १० प्रकारके क्षमा ग्रादिक पवित्र घर्तोकोी भी पा ले, पर सिथ्यात्वकों न 
तजे तो क्‍या उसको मोक्ष मिलेगा ? बढ़ तो सम्वारमे हो रुलेगा । जिसने मिथ्यात्व नही छोडा 
घास्तवमे वह घर्मको पाल ही नहीं सकता, मगर रूढिमे हम जिसे धर्मंपालव कहते है उस 
ढंगसे कोई क्षमा मादेव श्रौदिक दस घ॒र्मोका पालन करे और मिथ्यात्वसे युक्त है तो बह छुट- 
कारा नही पा सकता । कोई पुरुष बाह्य परिग्रहोकों त्यागकर निर्दोष भिक्षावृत्तिका आचरण 
करे श्लोर जैसे सन्‍्यासमे उपदेण किया है उस प्रकारसे योगकी साधना भी कर डाले, ममके 
वेगको भी रोके, मनको मियत्रणमे रखे तो भी जब तक भिथ्योत्वसे युक्त है तब तक कदा- 
चित्‌ भी इसकी युक्ति नहीं हो सकतो । वास्तवमे श्रद्धा हुए बिया कितना ही जप तप कर 
लिया जाय वह मोक्षका दायक नही हो सकता । उसे संसारमे उलना हो पड़ेगा | तो श्रब 
यदि श्रपने श्रापपर दया हुई हो तो भीतरमे यह सोचिये कि हम इस जीवनमे कर क्या रहे 
हैं ? भिथ्यात्व और मोह ही पुष्ठ हो रह्ा है तो उसका जीवन सब व्यर्थ है । यो तो पअनादि 
कालरों अन्त जन्म मरण किया, श्रनेक जीवन पाये, परिजन पाये, पौदगलिक ठाठ पाये, पर 
उससे लाभ क्या मिला ? आज भी यदि वास्तविक ज्ञान प्रकाश नहीं जग रहा है तो कुछसे 
भी कुछ कर लिया जाय उससे इस जीवका लाभ होनेका नहीं है। श्रपने श्रापका केवल श्रपना 
धात्मा ही शरण है दूसरा कोई शरण नही । ऐसा जानकर कुछ दया करनी चाहिए श्लौर 
सत्य प्रकाण चित्तमे लाइये । मै आत्मा अमुर्ते ज्ञानस्वरूप भ्रकेला हू, इसका दूसरा कोई क्‌छ 
नही है । यह श्रपनेकी सम्हाले तो कल्याण पा लेगा और श्रपने स्वरूपकी सुध न ले श्रौर 
बाहरी पदा्योमे लगाव मोह राग बताये रहे तो यह संसोरमे इसी तरहके जन्म मरणाके कष्ट 
पायगा । सो जो मिथ्यात्वयुक्त पुरुष हैं वे बाहरमे कितनी भी घामिक क्ियायें कर डालें तो 
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भी उनको सोक्षमार्ग नही मिलता । 

ददांतु दान बहुधा चतुविधं करोतु पूजामतिभक्तितो$हँता । 

दधातु शील तनुतामभोजन तथापि मिध्यात्ववशों न सिद्धयूत्ति ॥१४३॥ 

दब, पुजा, शील आदि कर्तव्य फरने पर भी सिथ्यात्ववशी जीवको सिद्धिका 

छथाव--मिध्याहृष्टि जीव चाहे चारो प्रकारके दान भी कर लेवे तो भी उसको निराबाघ सुद्र 
की प्राप्ति नही हो सकती ; यह भी एक हिम्मत है कि अपने पाये हुए घनको दूधरोके उपकार 
के लिए लगाये, दान करे सो अपेक्षाकृत ठीक है किन्तु मोहवुद्धि यदि न चले तो मोक्षमार्ग 
तो न मिल पायवा । कोई. पुरुष जि्नेद्र भगवानकी पूजा बडी भक्तिसे करे तो श्रपेक्षाकृत उसे 
लाभ मिलेगा थोडा, लेकिन मिथ्यात्वके बशीभूत हैं तो ऐसे पूजन श्रादिक करने पर भी उसे 
निराबाघ सोक्षका मार्ग नही मिल ण॒ता । कोई पुरुष शीलको खूब घारण करे याने द्रव्य ब्रह्म- 
चर्यका पालन करे वह भी ठीक है भ्रपेक्षाकृत, लेकिन मिथ्यात्वक्रे वशीभ्रुत्त है तो इतना त्याग 
करके भी उसे मोक्षमागं न मिल पायगा | कोई पुएष ८-१० दिनके बड़े उपवास भी करे 
शोर नाना प्रकारके एकान्त श्रादिक बहुत-बहुत ब्रत करे कमंदहुनके, जिनगुणसम्पतिके, एमो- 
कार मत्रके, किसी भी सहारेसे व्रत, उपवास करे, तीर्थप्रवृत्तिके लिए ठीक है, करे, लेकिन 
यदि मिध्यात्वके वशीभुत्त है, मोहयुक्त है तो वह मोक्षण्ार्ग तो नही पा सकता । तो इस जीव 
. का सर्वाधिक बैरी एक भिश्यात्ांद है । 
ग्रवेतु शास्त्रारिी नरो विशेषतः करोतु चित्रारि तर्पांसि भावतः । 
श्रतत्वससक्तमनास्तथावि नो विमुक्तितौर्थ गतबाधमश्तुते ॥१४४॥ 


शास्त्रभान व विधिष तपश्चरण होतेपर पर्थायबुद्धि जीवके सुक्तिका श्रसाव--कोई 

मनुष्य शास्त्रोका भले प्रकारसे अ्ध्यपन, अ्रष्यापन करे, पर यदि भिथ्यात्वभावमे भासक्त है 
तो वह मुक्तिके सुखको तो नही पा सकता | उसका शास्त्राध्ययन करना शब्दोमे है, भाव- 
भासनामे नहीं है। कोई पुरुष पवित्र भावोसे नाना प्रकारके उम्र तपोकी भाराघवा करे, 
परन्तु यदि वह निर्दोष तत्वके विचारसे विमुख है त्रो वह कभी भो बाघारहित मोक्षसुखको 
प्राप्त नही कर सकता । यहाँ जो यह बतलाया जा रहा है कि चाहे उपवास करे, चाहे शास्त्र 
पढे ध्लादिक जो कहा जा रहा, सो घसमे शास्त्रके अध्ययन उपवास, जप तप आ्रादिकमे हीनता 
नहीं बतायी जा रही है, किन्तु मिथ्यात्वका प्रबल बैर बताया जा रहा कि यदि मोह मिथ्या- 
त्व है तो इतना बडा काम करनेपर भी वह मोक्षमार्गको न प्राप्त कर सकेगा । 

विचिब्रवर्णाघितवित्रमुत्तम॑ यथा गताक्षों न जनो विलोकते । 

प्रदर्शमानं न चथा प्रपच्चते कृदृष्टिजीवों जिननाथशासनं ॥१४५॥ 


गाथा ६४४ २४९ 
जिसके शांख नही है वह श्रंघा मलुष्य नाना रंगके बठे हुए उत्तम चिणोंकों देख सकता 
है क्या ? श्रांखें श्रंघी है तो उन चिजोदी फेसे दख सकता ? तो ऐसे हो जिसके विवेक नहीं 
- है, बिवेककी फरखि फूट गई है, मिथ्यात्वका शधा बना हुझ्ना है वहु जीव बाना प्रकारके उपदेश 
किए गए जिमेन्द्रके सच्चे सार्गकी नहीं पहिचान सकता । भिथ्यात्क श्रज्नान इस जीवका इतना 
घना बेरी है । तो जीवनमे कर्तव्य तो यह है कि उन सब कामोकी गौण कर देवें, पर तत्त्व- 
शानके पीरुषकर पूर्ण मुख्यता दें, क्योकि गददगार, शरण अपना तत्वज्ञान बनेगा । 
तस्वलायातिश्स्ि धन्य पृदार्णभ व कष्य भावक्षी शशरणता--बाह्य पदार्थ जो समा- 
शससे सिले हैं के सददयार नही बनते । जीवनसे अनेक पटवाय घटती हैं श्रीर वे घटवायें 
क्या हैं ? सारे कष्ठऊे कारणशभूत है ॥ प्रगर किसीकों विशेष धन सिल गया तो वह भी कष्टका 
काह्श है, न भिला तो घहु भी कष्॒टका कारण है। किसीके संतान हो तो वहू भी कह्का 
कारण है, न हो तो वह भी कहका कारण है। 
इस प्रकार सारी घटनायें कश्का ही एक रूप हैं। सो कहनेकी धन तो सभीके 
पास है, किसीके पास ध्धिक भी है । तो जो भी बच यूलमे प्राप्त है उसकी रक्षाकी चिन्ता, 
व्यवस्थाकी चिन्ता, उसकी सम्हालकी चिन्ता और रक्षा करते-करते हानि हो जाय तो उसकी 
घिन्‍्ता, घनमे कहाँ सुख पाया प्लौर कोई अगर निर्धत है, गरीब है, तो उसके भूख-प्यासकी 
बाधा दौसे मिटे, अनेक कठिनाइयां है, उसको भरी कष्ट हैं। जिसके पुत्र है तो पुत्र तो दो ही 
तरह॒के होगे---कोई कुपूत निकले कोई सुपुत्त निकले । बदि किसोका पुत्र कुपूत निकल भ्ाया 
वो बताओ्रो वष्ट मानते कि नहीं ? श्लोर किसीका पुत्र सुपुत निकल खाया तो उश्षके तो उससे 
भी अधिक कष्ट है क्रुपूत विकल आया तो एक बार घोषणा कर दी कि मेरा इससे कुछ मत*- 
लब नही । जो इपसे व्यवहार करे, लेन देन करे सो खुद जाने, और सुपत निकला तो जिंदगी 
भर उसके पीछे चिस्ता, इसे में खूब कमाकर घर जाके, यह वडा शआ्राज्ञाकारों है, बड़ा गुणवान 
है, कभी लोटकर बाव नहीं कहवा, सो उसके सुखी करनेक्के लिए बजिर्दरगीभर चिन्तन करेंगे, 
परिश्रम करेंगे कि मैं इसके लिए खूब धव जोड़कर धर जाऊं । वो झ्राखिर कष्टका हो तो 
छारण बना | संसारका कौससा समायम ऐसा है परपदार्थंका जो शान्द्िका साधन बने ? सब 
कहके कारण बनते हैं। भले ही मोहमे वे न मानें, पर है वे सब कष्टके ही कारण । सो 
जिछने विवेक नहीं पाया, जो मिथ्यात्वसे श्रंघा है वह कभी सुखी नही हो छकता । 
अभव्यनीवों णचने पठन्नपि जिनस्य सिथ्यात्वविष न मुंचति । 
यथा विषं रौद्रविषोडतिपन्‍तग: सशकेर चारुपयः पिबल्‍्तपि ॥१४६९॥ 
इभर्य जीवके शध्यणचछ्ती भी सिध्यात्यविषपोषकता--कोई विषधर सेर्पे भयंकर 


२५२ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


विष वाला यदि भीठे दृधको पी ले तो वह क्या उगलेगा ? विष ही उगलेगा, अ्रमत नही, 
यद्यपि उसने पी तो श्रच्छी वस्तु, सही दूध है, मीठा मिला हुम्ना है, पर वह श्राधार ऐसा है 
कि वहां दूध पहुंच जानेपर विषरूप परिणम जाता है । तो जैसे विपला सर्प॑ मीठे दूधको पीकर 
विष ही उगलता है इसी प्रकार अ्रभव्य जीव जिमेस्द्र भगवोनके वचनोकों पढ़ता हुप्रा भी 
मिथ्यात्वकूपी विषकों ही उगलता है । आपने निर्णय ही यह बनाया है कि मुझे दोष निरखना 
है घोर थाप यदि गुण निरखने चलें तो दीन भिखारियोमे भ्री कोई न कोई गुछा मिलेंगे । तो 
जैसी दृष्टि बनायेगे वैसा ही उपयोग बन जायगा । मगर शभ्राशय मिथ्या है, मोह भरा है, श्रपने 
श्रापकी सुधसे पत्तित है, च्युत है तो वह कितना भी उपदेशको सुने, पर उसमे से दोष ही 
निकालेगा, मिथ्यात्वकों ही प्रकट करेगा । भव्य पुरुष समय पाकर अपने शुद्ध परिणामोके बल 
से मिथ्यात्वकी त्तोड देगा, पर जिनका होनहार खोटा है, प्रभव्य पुरुष है वे तो सदा बसे ही 
रहते हैं । वे प्रपनी प्रकृतिको नही छोड़ सकते । जैसे सांप अपनी प्रकृतिको नही छोड पात्ता, 
दूध भी पिये तो भी विष ही उगलेगा । ऐसे ही कोई कैसा ही विद्वाच्‌ हो, उपदेश भी सुने, 
यदि श्रोत्ता श्रभव्य है त्तो वह दोष हो देखेगा---भाई बात तो सब ठीक कही, पर एक इतनी 
कमी दिखी । 
एरके दोष थ निरखकर स्वके दोष देखकर उसके दूर फरनेके पौरुषसे विवेक-- 
कमी तो साधुवोमे भी होती, ग्रन्यथा वे साधु ही क्यो होते ? फिर तो वे भगवान कहलाते । 
लिनमें कमो नही है वे भगवान है । साधुवोमे कमी होती है, उस कप्तीको दूर करनेकी साधना 
करते है, उनको ही तो सांधु कहते है । श्रब कशीपर कोई हृष्टि डाले तो बतलावो उसका जो 
दिल है वह दोषकी फोटोसे भर गया या नही ? जो दूसरोके दोष देखनेकी श्रादत बनाये 
रखते है उनका उपयोग दोषोकी फोटोसे भरा हुन्ना रहता है। भ्ौर गुणोको देखे तो उसका 
उपयोग गुणोकी फोटोसे भरा हुआ होता । तो मनुष्यका यह कतेव्य है कि वे दोष देखें, कमी 
देखें तो खुदकी कमी देखें । मुकमे कितनी कमी है । भले हो सम्यक्त्व भी हो गया, पर जो 
गुर कुछ विकासमें शभ्राये है उनक्को न देखे, किन्तु जो दोष रह गए है उनको देखे । प्रगर 
प्रपने गुणोकी देखेंगे जो कि पर्यायकूप है तो उससे तो श्रहकार बनेगा झोर अपने दोष देखेंगे 
तो उन दोषोको दूर करनेका पौरुष बनायेगा । श्रौर यदि अपने गुण हो देखना है तो जो भ्रत्व 
विकास पर्यायरूपमे जो गुण है उनको न देखें, किन्तु भ्रात्माके जो सहज स्वभावरूप शाश्वत 
शक्तिको देखें । जो कुछ थोडे विकसित हुए है उन गुणोपर दृष्टि न डालिये श्रपती । गुण देखे 
तो स्वभावमे देखें श्रौर दोष देखें तो जिससे प्रॉनि दोष दूर हो सके उसे देखें । भ्रब दूसरोमें 
देखिये तो उनके गृण निहारिये ताकि अपनेको प्रेरणा मिले कि इस तरहकी वृत्ति मेरी भी 
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होनी चाहिए । तो गुण देखिये दुसरोके और दोष देखिये अपने । 
स्वसहज गुरणोंकों उपासनामें प्रगति--अपने गुण देखना हो तो अ्नाहि अनन्त प्रहे- 
तुक सहज स्वभावरूप अ्रपना चैतन्यगुण निरखियेगा । बाहरमे देखा तो यह जीव उल्मानमे पड 
गया। सारी उल्मनें दिख रही हैं बाहर । जब अपने स्वरूपके श्रन्दर देखें तो बहाँ सारी 
उल्मने समाप्त हो जाती है । जितनी उल्कनें हमने बाह्य पदार्थेके लगावसे बना डाली है एक 
क्षणमे श्रात्मस्वभावकी हृष्टि होते ही सारो उल्कनें समाप्त हो जाती है | चाहे बडी कठिन 
भी हो कि मकान कैसे छोडा जा सकता, यह घन कैसे दर हो गया, लोग मुझसे कैसा बुरी 
तरह बोलते हैं, इन्होने मेरा कितना बडा तिरस्कोर किया'*'यो कितनी ही उल्मने मिलेंगी 
चित्तमे, म)र सारीकी सारी उल्मनें एक क्षणके आ्रात्मतत्त्वकी दृष्टिमे खत्म हो जाती हैं! बचा 
है, परकी परिणति थी, उससे मेरेमे क्या श्राता था । तो अपने स्वभावके दर्शन होते ही सारी 
उल्मनें समाप्त होती है । तो सुखके लिए बाहर कही उच्चम नहीं करना है, किन्तु अपने सहज 
ज्ञानस्वरूपकी हृष्टि करना, उपासना करना उसे निहारे रहना, प्रयोग करना है । 
भजति नैकंकगुर्ण त्रयस्त्रयो दयय हय॑ च त्रयमेकके: पर॥ | 
इमेत्र सप्तापि भवंति दुहंशों यथाथ॑ंत्तत्त्वप्नतिपत्तिवजिता, ॥१४७॥ 
भिथ्याहृष्टिके रत्नत्नयका शभाव--तोन बातें है-सम्यग्द्शय न होना, सम्यश्ज्ञान न 
होना, सम्यकचारित्र न होना । दो भज्धोके रूपमे रखा -जाय तो मुख्यताकी हृष्टिसे ३ भग 
भोर हो जायेंगे । तीन तो एक-एकके और तोन दो-दो के । सम्यक्त्वका शभ्रभाव भौर सम्य- 
ज्ञानका श्रभाव श्रथवा सम्यकत्वका प्रभाव, सम्यक्चारित्रका श्रभाव अथवा सम्यग्ज्ञानका 
प्रभाव, सम्यकचारित्रका श्रभाव । और तीनोका श्रभाव है, वह एक भग हुप्रा श्रथवा जो 
पहले ७ तरहके मिथ्याहष्टि कहे गए उनमे प्रथम तीनके तो एक गुण सम्यस्दशेन नही । 
अगले तीन मिथ्याहृष्टियोके दो गुण नही श्रोर श्रन्तके एकके अभ्रतिरिक्त अग्ृहीत मिथ्याहष्टिके 
तीनो ही गुण नही । वस्तुत। इन सभी मिथ्याहष्टिवोके तीनो ही गुण नही । वस्तुतः इचे सभो 
मिथ्याहृष्टियो के सम्पस्दर्शन, सम्यग्ज्ञान श्रोर सम्यक्चारित्ष नही है । जिसके सम्यक्ट्व नहीं 
उसके दो हो ही चह्ी सकते । 
ध्रनंचकोपादिवतुष्टयोद्ये धिभेदमिथ्यात्वमलोदये तथा । 
दुरंतमिथ्यात्वविष शरीरिणशामनंतसंसारकर प्ररोहति ॥१४५।॥॥। 
सस्यवत्वघातक सप्त प्रकृतियोके उदयक्षी जनंतससाश्करता--सम्यग्दर्शनका घात 
करने वाली ७ प्रकृतियाँ है । श्रनन्तानुबधी क्रोध, मान, मौया, लोभ, भमिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्या- 
त्व भीर सम्यकप्रकृति । ये ७ प्रकृतियाँ सम्यक्त्वकी घातक बत्तायी गई हैं । इनके उदयमे 
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जीवके मिष्यात्वभाव रहता है भीर इस मिश्यात्वग्रादके कारण संसारमे निरम्दर दुःख भोगवा 
पड़ता है । अनन्तानुबंधी क्रोधष---जो क्ोघ मिथ्यात्वका सम्बंध बनाये, भिष्यात्वकों पुष्ठ करे 
उसे प्रनन्तानुबधी क्रोध कहते है । प्रनन्तका अर्थ है मिथ्यात्व, उसका जो अनुबंधन कराये 
उसे कहते है अ्नन्तानुबधी क्रोष, मान, माया, लोभ ये सम्पकक्‍त्वके घातक हैं । 
घांमिक झोठसें या प्रसंगमे कणायोद्षे होनेकी श्रनस्तातुबन्पिता--प्रनन्तानुर्वधीके 
उदाहरणमे यह उदाहरण भी हो सकता है कि घाभिक प्रसगकी कोटिमे क्रोध, मान, माया, 
लोभ करना, जैसे घाभिक व्यवस्था, प्रबंध संचालन या जो धामिक कार्य हैं उनके प्रसंगमे 
क्रोध श्रानोी एक हठवादके क्रारण जैसे पर्वके दिनोमे पूजन करते है, श्रव रोज रोज अभिषेक 
करते है मानो प्रारस्भमे श्रोर किसी दिव उस जगह कोई दूसरा श्रा जाय तो उसपर क्रोध 
कर बैठे तो यह भ्रनन्तानुबंधी क्रोध है । कोईसा भी घमंकार्य हो उप्त बीच क्रोध श्राये ठो 
यह श्रनन्तानुबधी क्रोघ है । जिन लोगोकी ऐसी प्रकृति है कि पूजा करते समय मान लो धृप 
दान न श्राया या अर्नि न शभ्रायी तो लोग माली या मदिरके पंडितपरु झल्‍ला जाते हैं, उत 
पर बहुत नाराज होते हैं तो वह भ्रनण्तानुबंधी क्रोध है। प्रभुकी पूजा तो बिना द्रव्वके भी 
हो लेती है, चुपचाप भी हो लेती है, भ्रांखें बंद करके भी हो लेती है, वहाँ तो भक्तिभाव 
चाहिये, पर उस प्रसंगमे बीच-बीच क्रोध श्राना यह भलेका सूचक नहीं है। हाँ व्यवस्पाके 
नाते श्रागे पीछे बोत करना वह तो व्यवस्थामे शामिल है, पर जब पूजा कर रहे हो, जहाँ 
कि भावशुद्धि रहनी चाहिए वहां यदि भाव बिगड जायें तो वह श्रनन्तानुबंवीका द्योतक है । 
कोई घमंकार्यके प्रसंगमे घमड श्राये -- मैं पुजारी हू, मैं इतने दिनोसे लगातार पुजा करता प्रा 
रहा हूं, प्रबबक हू यह श्रनन्वानुबधी मान है । कारण यह है कि प्रन्य जगह कोई पाप कर 
धाये तो घर्मस्थानमे उन पापोको नष्ट करनेका मौका मिलता है श्रौर यदि कोई धर्मस्थानमें 
ही पाप करे तो फिर उसको अ्रन्यश्र कही मोका भिलेगा ? श्रनन्तानुबन्धी माया--घधर्मका 
कार्य करते हुएमे मायाचार रखना, दिखानेके लिए श्रन्य करते झोर अपने श्रापको जगह प्राच- 
रण भौर करते, जैसे श्रभी तक तो ढीले-ढाले बैठे या खड़े पूजा कर रहे थे, जल्दी-जल्दी 
बोलकर कर रहे थे, पर कोई दो-चार दशक लोग श्रा गए तो भट शभ्रटेन्शन हो गए प्रौर 
बड़ा राग श्लालापकर पूत्ा करने लगे । तो यह धतन्तानुबंधी माया है | ऐसे ही धर्मंकोी कार्य - 
कोई सामने श्राये श्रौर अपनेमे सामरथ्य॑ बहुत है भौर उस प्रसंगमे तृष्णा लोभ कर जाय तो 
बह भनन्ताचुबधी लोभ है । एक ही बात नही, भ्रन्यत्र भी यह प्रनन्तानुबंधी लोभ चलता 
है। तो जहाँ ये चार कार्य है वहाँ प्रकट नही हो पाता | भले हो एक स्थिति ऐसी भातो है 
कि सम्यक्त्व छूट गया, मिथ्यात्वमे नही श्रा पाया प्रौर एक समयसे लेकर झ्धिकसे प्रधिक 
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६ आ्रवली पर्यन्त अनन्तानुबंधी रहता है । जिसे कहते हैं सालादन ग्रुखस्थाच, पर पहे त्तो 
मिश्यात्वके ही सम्सुख है । वहाँ भी श्रज्ञान है । तो अनब्तानुबंधी चार कषाय और दर्शन मोह 
की तीन प्रकृतियाँ इनके उदयसे मिथ्यात्व होता हैं । जहां मिथ्यात्वका उदय है वहाँ सम्य- 
स्मिथ्यात्व, सम्यकृप्रकतिकी क्या चर्चा ? 

दर्शनघोहकी प्रकृतियोंका वैश्विन्य--एक स्थिति ऐसी होती है कि मिथ्यात्व नही है 
शौर सम्यस्मिथ्यात्वका उदय है, जिसे कहते है तीसरा गुणस्थान, मगर वह सम्यक्त्वके प्रसाद 
से ही प्रकट हुआ है ॥ जिसको पूर्णों सम्यवत्व नहीं हुमा उसके तीसरा गुरास्थान नहीं हो 
सकता । भले ही वह मिथ्याहृष्टि होकर तीसरा गुणस्थान पा ले, पर सम्यस्मिथ्यात्व प्रकृतिकी 
सत्ता तो सम्यवत्व होनेके समय ही तो बनी थी । ग्ही सम्पकप्रकृतिका हाल है । सब्यक्‌- 
प्रकृति सम्यक्त्वका घात नही करती, पर सम्यक्त्वमे चल मलिन श्रगाढ दोप उत्पन्न करती 
रहतो है । इसका नाम सम्पक्‍्त्वप्रकृति रखा है । सम्यक्त्वप्रकृतिके मायने क्या है कि सम्पक्त्व 
होते हुए भी उसमे दोष उत्पन्न हो । सम्यक्त्व चाम उसका रख दिया है, पर श्रर्थ उसका 
दोषोत्पादक है श्रौर उसका उदय वेदक सम्यक्रत्वमे होता है । मो यह प्रकृति भी संत्तामे तब 
प्रायी जब प्रथमोपशम सम्यवत्व हुआ था । उस क्षण मिथ्यात्वके तीन ठुकड़े हुए थे । सो 
जहाँ मिथ्यात्वका उदय है वहाँ इन २ प्रकृतियोकी क्या चर्चा ? भले ही पडे रहे, पर प्रबल 
तो मिथ्यात्वकर्म है । 

संसारी जीवोंकी कर्माक्ान्तता--संसारमे जितने भी प्राणी है उन सबके साथ शुभ 
भ्रौर भ्रशुभ कर्म लगे हैं प्रोर उन्ही शुभ अशुभ कर्मोकी प्रेरणासे ये ससारी जीव चारो गतियों 
मे डोलते रहते हैं । तो जो भी ससारमे कष्ट है वे कर्मका निमित्त पाकर हुए है। जीवका 
स्वभाव है नही कष्ट होनेका । पह तो श्रानन्द्रस्वरप है, पर जहां ऐसे कर्म उदयमे होते है वहाँ 
दुःखकी स्थिति बन जाती है | ये थ्राठो प्रकौरके कर्म इस जीवके लिए एक कीचड़ हैं । इससे 
मलीमसता उत्पन्न होती है। जैसे-जैसे इन क्रमोंका नाश होता है वेसे ही बसे भ्रात्माके गुश्यों 
का विकास होता चला जाता है। प्रात्मामे शक्ति ब्रदभ्ुत है, अनन्त है, पर कर्मोदिय इस 
प्रकार निमित्त हो रहा है कि यह जीव स्वयं बलहीन हो जाता है भौर दोषीक बन जाहां 
है । जब कभी प्रात्माकों श्रपने सहज स्वरूपका श्रनुभव बने तो वहाँ आ्रात्मा बलिष्ट होता है । 
तो निमित्तनैमित्तिक भावका ग्रब पलटा हो गया । श्रात्माके झुद्ध भावका तिमित्त पाकर श्रब 
कर्मोंमे निर्जेया होने लगती है । पर जहाँ भिथ्यात्वका तौबन्र उदय है वहाँ इस जीवका क्‍या 
वश चले, तिसपर भी जब विवेक पाया है तो उद्यम कर तत्त्वज्ञानका, भावनाका, भक्तिका, 
जिसके प्रसादसे सम्यक्त्वधातक प्रकृतियोमे कुछ कमजोरी श्लायी भ्रौर मौका सम्यक्त्व पानेका 
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मिल गया। 
अलब्धदुग्धादिरसो रसावहं तदु:द्रवों निबरसं क्रमियंथा । 
अ्रद्ृशजैनें द्रवचो रसायनस्तया कुतत्व मनुते रसायन ॥१४६॥ 
मिथ्याहश्टिकी कुतत्वसे आस्था--जेमे निम्वोलीमे श्रर्थात्‌ नीमके फलमें उत्पन्न हुमा 
कीडा उस नोमके रसक्ो हो मघुर श्लौर इष समझता है। उसने कभी दुग्ध श्रथवा मीठेका 
रस जाना ही नही है.। तो नीमके रसको यह मघुर समभता है। ऐसे हो कुछ मिथ्याहृष्टि 
जीवोने जिनेन्द्रदेव द्वारा प्रतिपादिव तत्वरूपी रस्तायनकों जाना ही नही है तो उनको राग्रहेष 
मोह श्रथवा कुबुद्धि कुनयकी बात ही विदित होतो है। बडा ही सोभाग्य है उद मनुष्योका 
जिनको जेनशासनमे प्रीति, आ्रात्मस्वभावकों दृष्टिमे प्रीति, धामिफ्तामे अनुराग होता है | श्रौर 
इस शुद्ध तत्त्वकी प्रीतिमे कुछ शान्तिका भी अनुभव द्ोता है । और जो मनुष्य पञ्चेन्द्रियके 
विषयोभे प्रनुराग रखता है, उनके सचयका ही मात्र ध्येय समझता है, उसका उपयोग निर- 
ध्तर बाहर ही बाहर भटकता रहता है श्लरौर उसे चैत्र नही पड़ती । उसे शान्तिलाभ नही 
मिल सकता । परवस्तुवोके उपयोगमे शान्ति सरभव हो नहीं है । जैसे कोई मछली श्रपने जल 
के स्थानसे उछ्चलकर रेतोली भूमि पर गिर जाय तो उसका तडपना ही रहेगा श्रौर तड़प- 
त्तडपकर मरना होगा, ऐसे ही भ्रपना उपयोग इस ज्ञानसमुद्रसे, इस श्लात्मस्वरूपसे बाहर 
निकल गया तो इस उपयोगने श्रपने इस ज्ञानसागरकों तो नही जाना श्लौर जानने लग गया 
- बांद्य विषयोकों । तो जो उपयोग यो बाह्य विषयोमे गिर पडेगा वह तो तडपेगा श्रोर त्तडप- 
घड़पकर विकट कर्म बॉँघेगा श्रोर तडपनेकी म्याद बढ़ाता रहेगा, भच-भवमे जन्म-सरण करता 
रहेगा । 
ददाति दुःख बहुघातिदु सह तनोति पापोपचयोस्मुखां मति । 
यथार्थबुद्धि त्रिधुनोति पावनी करोति मिथ्यात्यविषं न कि चृणा ॥१५०॥। 
मिथ्यात्वविषकी दुःखकारिता, पापविस्तारफता व सदुबुद्धिष्वंसक्रता --यह मिथ्या- 
व्वरूपी विष इस जीवको श्रतीव दु.सह दुख देता है । इस मिथ्यात्व भावके ही कारण पाप 
कार्योकी ग्रोर बुद्धिकों लगा देता है। विषयके भोग शोर उपभोगोमे हो यह अपनेको महत्त्व- 
शाली जानता है | इसीसे ही कल्याए समझता है। इसमे ही लाभ समझता है । किसीके 
पास बहुत घन इकट्ठा हो गया तो बह यह समझता है कि मैंने बहुत कमायो और महत्व, ही 
महत्त्व पाया, लाभ पाया, पर जो आत्मा है उस श्रोर तो देखो कि परपदार्थोकी श्रोर बुद्धि 
लगाकर उसने प्रपना सब कुछ खोया या पाथा ? उसने सब खोया । भले ही घन लाभ हुप्ना, 
पर उससे वह अपनेको महस्वशाली समझे, बढ़प्पन जाने श्रौर उसमे पपनेको कृतार्थ माने तो 
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उस जीवने अ्पत्रा सब कुछ खोया ही है, कमाया कुछ नही है । कमाया तो उसने है जो झपने 
सहुज स्वरूपको निरखता है, श्रौर उस सहज स्वरूपकी हृष्टिमे ही अपना लाभ तममता है । 
झासीका उद्देश्य व. प्रसार्थनिधिलाभ--ज्ञानीका उद्देश्य सहज श्रात्मस्वहूपक्री 
उपासना है । बाह्य तत्वोका निवारण करना ज्ञानक्ा ध्येय नहीं होता | ज्ञानी गृहस्थ भी 
यद्यपि लगा है सबके बीच, पर उसकी धुनमे केवल भ्रन्तः स्वरूप ही बसा है । जसे किसीका 
कोई इष्ट गुनर जाय तो भले हो वह रिस्तेदारोक़े बीच भी बैठा है, भोजन भी करता, लोगो 
की बात भी घुनता, पर लक्ष्य शौर दृष्टि मरे हुए इश्की श्रोर ही है। छउसका ड्याल श्रीर 
प्रतीति नही छोड़ पाता । तो ऐसे ही धर्मात्मा ज्ञानी पुरुष भले ही समय-समयपर अन्य-म्रन्य 
कायोंमे लगा है | घरमे, दुकानमे लोगोसे वार्तामे भले ही लगा है, मगर एक क्षणकों भी वह 
प्रपने शुद्ध श्रन्तस्तत्वकी प्रतीति नहीं छौडता । जैसे लोगोको अपने-प्रपने नाममें बड़ी प्रीति 
प्रोर प्रतीति लगी हुई है, वह एक सेकेण्डकी भी नहीं हटती । भले ही सो गया, मगर अपने 
नाम क्लौर पर्यायके प्रति जो वासना है उसे बार-बार रखे हुए है। इन्द्रियाँ बेहोश हैं सो 
विकार मालूम नही हो रहा, पर प्रनीतिमं उसके अपने पर्याय शोर नाममे ब्रात्मत्वकी ग्रास्था 
है | वो सम्यग्हृष्टि ज्ञानीको हर प्रसगमे चाहे वह खाये-पिये, चाहे किसोसे दार्तालाप करे, पर 
प्रतीति श्रपने श्रकिज्चन चैतन्यस्वरूपक्ती ही है । मैं तो यह हु, बाकी बाहरी रंग ढंग ये सब 
मैं नही-हैं | मैं तो भ्रमुतं ज्ञानमात्र हु, ऐही ग्रास्था ज्ञानीके होतो है । इस जीवका प्रबल बैरी 
है मिथ्वात्वभाव | इस मिश्यात्वके कारण जीवपद सप्ी प्रकारके संपार-संकट छा जाते है । 
श्रनेकधेति प्रगुरोव चेतसा विविच्य मिथ्यवात्वमल सदूषण । 
विमुच्य जैनेन्द्रमत सुखावह भजति भव्या भवदुःखभीरवः ॥ (५१॥ 
भव्यो द्वारा कुपथकों छोड़कर सुपयका ग्रहणा--जो भव्य पुरुष है, सम्यक्वत्वके पात्र 
हैं वे संसारमे जन्म मरण घारण करनेसे डरते है । देखिये क्या लाभ मिलता ? मरे, फिर 
कोई न कोई जन्म ले लिया, चिड़िया ही बन गए, पशु ही बन गए, न जाने कहां कैसे रहना 
पड़ता है, न जाने कंसे-कंसे शरीर मिलते हैं, ये सब बडी विडम्बताकी बातें है । जन्मे फिर 
मर गए, कितना कष्ट है ? विडियोके अंडेमे पहुंचे, उप्त श्रड़ेमे रह रहे, कुछ जरासे बड़े हुए 
तो किसी बंदरने दबोचा या किसी घिल्लीने उठा लिया, किस्ती तरह मर गए । तो जन्म-मरण 
को इस कसरतमे इए जीवको लाभ क_्ष्या मिलता है ? अबसे पहले भी तो जन्म था किसी भ 
मे । वहाँसे तो मरकर श्राये हैं। कया लाये हैं साथ ? वहाँका कया है ? प्रव्॒ यहांते मरक्र 
जायेंगे सो पता नहीं कहां उत्पन्न हो ? यदि सम्यकक्‍त्व नही है श्रौर विषमरवातवा ही चल 
रही है तो उसका फल है कीड़ा-मकौड़ी एकेन्द्रिय श्रादिक होना । हुए, जन्म तो हो गया, पर 
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किस कामका ? जन्मे और मरे, यह कसरत ज्ञानीकों पसंद नहीं है । ज्ञानी पुशष जन्म मरण 
धारण करनेसे डरता है। वह नाता प्रकारके दोषोसे दुृषित सर्व श्रकारके भिथ्यात्यको 
दोडकर जिनेन्द्र मतक्तो ही घारण करता है । मिथ्यात्व सर्व दोषपोसे दूषित भाव है । जहां 
प्रपता हो पता नही झीर बाहरी-बाहरी पद्रार्थामि ही मोह बना हुआ हैं, सहो सध है ही नहीं 
कि मैं क्‍या हूँ, तो ऐसा प्राणी तो बडे अधेरेमे है। न जाने वया-क्या सोच रहा है ? वह 
स्वप्न जैसी ग्थिति है | जैसे स्वप्तमे कोई बडा खजाना दिख गया श्रथवा किसी घसियारिकों 
स्वप्नमे राज्य मिल गया ती सब लोग उसे सलाम करने लगे, हुक्म मानने लगे श्रौर सो रहा 
जमीन पर, सिरके नोचे इट रखे हुए है शोर अचानक किसी घसियारेने जगा दिया कि उे 
चार बज गए, श्रव कब चलोगे, कब घास बेचोगे ? तो चूंकि वह स्वप्तमे तो राज्यपद पाये 
हुए था । जमनेके बाद तो कुछ नहीं तो वह अच्य लोगोसे लडने लगा कि तुमने हमारा राज्य 
छीन क्रिया | प्ररे था कहाँ राज्य ? केवल एक स्वप्तकी बात थी, वो वह तो सोततेकी ब्रात 
है, जगनेमे भी उसका है कहाँ ? केवल कल्पनामे, मोहमे मान रहे कि मेरा है । कही मेरे 
माननेसे कोई वस्तु मेरी बन सकती है क्या कि आात्मस्वहूप ही मेरा है, भ्रन्य कुछ मेरा नही 
है । ऐसी बुद्धि भव्य जीवोकी प्राप्त होती है । सो वे मिथ्यात्वको छोडकर श्रनन्तसुख देने 
ताले जिनेन्द्र देव द्वारा बताये गए घर्मभावमे प्रवेश करते हैं। मिथ्यात्वसे हटना शोर सम्य- 
क्त्व भावमे भ्राना यह है सच्ची कमाई झौर बह नही है तो प्रुदूगलका ढेर कुछ भी हो उससे 
प्रात्माका वया लाभ ? 
विमुक्तशंकादिसमस्तदूषण विमुक्ततत्त्वाप्रतिपत्तिमुज्ज्वलं 
वदति सम्यक्रत्वमनंतदर्शना जिनेशिनों नाकिनु्ताश्रिपकजा: ॥६४२॥ 
प्रभु द्वारा निर्दोष सम्यवत्वका निरूपण--अ्रनन्त दर्शनके घारी देवेन्द्रो द्वारा पूणित 
भगवानने दिव्यध्वनिमे उपदेश किया है कि शका श्रांदिक दोषोसे रहित जीव, श्रजोव, आश्रव, 
बंध, सम्वर, निर्जरा श्रीर मोक्ष इन ७ तत्वोके यथार्थ श्रद्धानकों सम्यकत्व कहते हैं । शका 
प्रादि दोषोसे रहित मायने जो सम्पग्दर्शनके ५ भ्रतिचार बताये गए हैं उन प्रतिचारोसे रहिंत 
सम्यक सम्यक्‍त्वनिरतिचार सम्यक्ट्व कहलाता है। उन श्रतिचारोसे रहित सम्यक्‌ सम्यवेत्व 
निरतिवार सम्यकक्‍त्व कहलाता है। शंकाके मोयने हैं. जिमेस्द्रवचनोमे आत्मस्वरूपमे संदेह 
करना, शका रखना यह श्रतिचार है । काञ्छाका श्रर्थ है भोगोकी, भोगोके साधनोकी वाज्ह्ां 
करना शतिचार है । विघिकित्साका श्र है कर्मोदयसे क्षुधा, तृषा श्रादिक कोई विपदा प्रा 
पढ़े तो उसमे विषाद करना विचिकित्सा है तथा साधुजनोकी सेवामे उनके मलिन शरीश्को 
देखकर ग्लामि बारना विचिकित्सा है, यह सम्यक्‍त्वका धतिचार है। प्रन्य दृष्टि प्रशेत्ा-: 
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प्रग्य दर्शन श्र्थात्‌ मिथ्यादर्शनका जिनके प्रवर्तत है. ऐसे साधको मी प्रशंसा करना सम्यस्दर्शन 
का अतिचार है । यह प्रशसा शरीरसे हो, मनसे हो, वह सब्र झतिचार है प्रोर मिथ्याहृष्टिका 
स्तवन करना, गृणानुवाद करवा, बचनोसे प्रशंभा करना, यह श्रतिदार है । इन ५ प्रतिचारों 
से रहित ७ तत्त्वोका श्रद्धान सम्बक्त्व कहलाता है । जीव चेंतन्यस्वरूप है । इसके साथ 
अनादिसे अजीब कम :पाधि लगी झायी है । जीवमे कर्मका प्रावा, कर्मवर्गणापे कर्मत्व झाना 
प्राश्रव है । कर्मोका प्रनेक समयक्रे लिए जीवमे बंघ जाना बधँ है। कार्माणचर्गणामे कर्मत्व न 
ग्रावा सम्वर है । जो बंघे कर्म है उनका मूड जाना निजंरा है श्लोर सर्द कर्मोका विकार हुट 
जाता, क्षेय हो जाया मोक्ष है। इन ७ तत्वोका श्रद्धावन हो और उसके माध्यमसते परिचय 
करके जीवके सहज स्वरूपका श्रद्धात होना वह सम्परदर्शन कहलाता है । 
परोपदेशेन शशाकनिर्मल नरो निसम्रेश] तदा तदण्तुते । 
क्षयं शम मिश्रम्रुयागते मले यधार्थतत्वैकरुचेनिषेघके ॥१५३॥ 
सम्यक्त्वक्षी निसर्गजता व श्रधिगभजता--सम्यस्दर्शनके दो भेद किए गए है - (१) 
तिसमंध सम्यग्दर्शन गोर (२) श्रधिगमज सम्प्दर्शन । सो कोई भी सम्यक्त्ठ होना होता है 
सम्य स्वघातक ७ प्रकृतियोकिे उपशम, क्षय, क्षयोपशमसे । केवल वर्तमान समयमे उपदेश 
प्रादिक मिलने न मिलनेका श्रन्तर है । निसर्गन सम्यर्दर्शन जिसको उत्पन्त होता है उसने 
कभी पृ्व॑ंभवमे देशनालव्वि पायी थी शोर उसके सस्कारसे श्रातज इस भवमे बिना उपदेश पाये 
सम्पवत्व हो रहा है तो भले ही हो रहा है तो भी ७ प्रकृतियोके उपशम, क्षय, क्षयोपशम 
बिना नही हो पाता । ते ७ प्रकृतियाँ यवार्थ तत्त्वोके श्रद्धानको रखने वाली है, जिनमे तीत 
 दर्शनमोहनीयकी हुँ--मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व, सम्यक्षप्रकृति ॥ चार चारित्रमोहनीयकी हैं--- 
प्रनन्‍्तानुबंधी क्रीोष, मान, माया, लोभ । इन ७ प्रकृतियोके उपशम क्षय प्रथवा क्षयोपणमसे 
सम्यकत्व होता है । किसी भी नवीन परिणतिके होनेमे दो कारण हुप्ता करते हँ--( १) झंत- 
रग कारण, (२) बहिरंग कारण । जिनका दूसरा नाम है उपादान कारण श्रीर निमित्त 
कारण । सो ऐसे ही जिस जीवके सम्यकत्व न था झौर ध्रव सम्यन्त्वका धाविर्भाव हो रहा 
' है तो उसमे उपादान कारण तो जिसमे सम्पक्त्व हो रहा है वह जीव है भौर निर्मित कारण 
सम्पक्त्वघातक प्रकृतियोका उपशम, क्षय व क्षयोपशम है । उपशमका प्रर्ष है कर्मोझ्ा दव 
जाना उदयसे दे ४ पाता । लेंसे कोई मलिन तेल है तो उसमे फिटकरी ठालनेसे उस तेलमे 
रहने वाले मलका उपशम हो जाता है । दव जाता है । वही तेल यदि दूसरी शीशीर्मे निसार 
लिया जाय तो बह मलका अंश भी नहीं है । वह क्षय जैसी पीज है धौर वह मलित ददा 
हा तेल यदि हिल जाय तो उसका मैल कुछ व्यक्त होता है कुछ नहीं रहुता है । ऐसी 
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स्थिति क्षयोपशमकी होती है । प्रनादिकालसे यह श्रात्मा कर्म द्वारा मलिन था। इस प्रात्मा 
में उपदेश श्रादिकके कारण दर्शन गुणको ढोकने वाले कर्मका उद्दय न भ्राये, कुछ कालके लिए 
उस कमके फलका मिलना न हो तो यह उपशम कहलाता है। सम्यवत्वघातक ७ प्रकृतियो 
का सर्वेधा नाश हो जाय उसका नाम क्षय है श्रौर सम्यक्त्वघातक प्रकृृतियोमे से ६ प्रकृतिनों 
का उदयाभावी क्षय हो, उनन्‍्हीका उपशमन श्रौर सम्यवत्वधानक प्रकृतियोका उदय हो तो यह 
क्षयोपशम है, सो निमित्त कारणमे अ्रेतरंग निमित्त है ७ प्रकृतियोका उपशम, क्षय, क्षयोपशम, 
याह्य कारण है इूसरेका उपदेश मिलना, जिनविम्बका दर्शन होना प्रादिक | ये सम्पत्रत्व होते 
समय तो नही है कारण, पर सम्यवत्वसे पहले जो शुभोपयोग हुआ था उस शुभोपयोगमे ये : 
श्राश्यभूत कारण पढे थे । चुकि शुभोपयोग हुए बिना सम्यवत्व नही हुआ्ना और छुभोपयोगमे 
ये श्राश्रयभूत कारण पडे तो इन्हे भी सम्यक्त्वक्रा बाह्य कारण कहा जाता है । इस प्रकार 
निमित्तकी धोरसे देखनेपर सम्यक्त्वके तीन भेद हुँ--प्रोपशमिक, क्षायोपशमिक श्रोर क्षायिक, 
कौर परोपदेश प्रादिक वर्तमान भवमे मे हो तथा हो इस भ्रपेक्षासे दो भेद हैं--(६) निसगंज 
सम्यग्दशंन ओर (२) श्रधिगमज सम्यग्दशेन । 
सुरेन्द्रनागेंद्रन रेंद्रसपद सुखेन सर्वा लभते अ्मच्‌ भवे। 
श्रशेषदुःखक्ष यकारणं पर न दर्शन पावनमश्नुते जनः ॥१५४॥ 
>वेषदुःखक्षयकारणभुत सम्यवत्वकी दुर्लभता- इस संसारमे भ्रमण करता हुप्ना यह 

जीव बडी सुगमतासे देवेन्द्र, नागेन्द्र, नरेन्द्रकी सम्पत्तियोकों सबको था लेता है। परन्तु इस 
पविन्न सस्यम्दर्शनसे जो कि समस्त दु/खोके क्षयका कारण है उसे यह मनुष्य नहीं भराप्त कर 
पाता ) इस छदमें सम्यग्दर्शनकी दुर्लेमता बतायी है ) सम्यस्दर्दातकों हुर एक कोई पुरुष नही 
प्राप्त कर पाता । जितना सुलभ ससारके बड़े-बड़े वैशवोको मिलना है उसके मुकाबलेमे सम्प- 
ग्दशंनका पाना अत्तीव दुर्लभ है । इस जीवने अनेक भव सपदायें अनेक भवोमे पायी, पर 
इस जीवेका कुछ प्रा न पडा । सम्यवत्व एक ऐसा पवित्र विकास है कि जिसके द्ोनेपर वह 

धात्मा निधमसे मिवांणा प्राप्त करेगा । 

जनस्य यस्य।स्ति विनिर्मेला रुचििनेंद्रचंद्रप्रतिपादिते मते । 
पतेकधर्मान्विततत्वसूचके किमस्ति नो तस्य समस्तविष्टयें ॥१५५॥ 
सस्यग्दृष्टिफी सम्पत्नता--जो श्रात्मा सर्वज्ञ प्रणीत जीवादिक तत्त्वोमे निदोष श्रद्धा 

रखता है उन भात्मावंके लिए इस लोकमे कोई भी पदार्थ दुष्प्राप्प नहीं है । समस्त साँसा* 

रिक सुख मानों उतके हाथके खिलौने हो हैं । ढक जो भी बड़े-बड़े पद प्राप् होते हैं चक्री 

नारायण, बलभद्र, तीर्थंकर भ्रादिकं वे सब यद्यपि होते हैं पुण्योदयसे, लेकिन इस प्रकारका 


गोथा ६५७ २६१ 


पुण्यवंध सम्यग्दृष्टि जीवके शुभ राग होनेपर होता है ! तो सम्यक्त्व होनेपर हो ऐसा पुण्योदय 
संभव है, जिसके उदयमे लोकपूजित बडे पदोकी प्राप्ति होती है, इसीसे यहाँ यह कहा गया है 
कि जिन जीवोको भगवत्‌ प्रणीत तत्त्वोमे निर्दोष श्रद्धा है उनके लिए लोकमे कोई भी पदार्थ 
दुलंभ नही है ॥ सत्य सुख 'बाहने वाले पुरुषोका कतंव्य मात्र एक ही है--श्रपने प्रात्माके 
सहज स्वरूपका अनुभव, दर्शन, प्रत्यय करना । एक इस अ्गत्माकी सम्हाल होनेपर जो इस 
लोकमे अच्छा होना चाहिये वह सब्र विधान बनता चला जाता है । श्रोर जिस अ्रंतस्तत्त्वका 
विकास होना चाहिए वह भी विधान इसके साथ बनता चला जाता है। तो उन्ततिका मूल 
हेतु सम्यकत्वका प्रादुर्भाव है । उसकी प्राप्ति सहज शझ्ात्माके प्रचुमवसे बनती है | ऐसे श्रनु भव 
फी पात्रता भेदविज्ञानसे बनती है । भेदविज्ञानका लाभ वस्तुके यथार्थ स्वरूपको जाननेसे होता 
है । भ्रतः प्राथमिक कर्तव्य यह है कि वस्तुका स्वरूप यथार्थ समझनेका पौरुष करें। 

विघाय यो जैनमतस्य रोचन मुहतंमप्येकमथों विमृंचत्ति । 

प्रततकालं भवदुःखसर्गात न सोषपि जीवों लभते कर्थंचन ॥१५६॥ 

सम्धण्त्वसे संसारपरिपाटीका प्रक्षय---जो जीव जिनेन्द्र प्रतिपादित तत्त्वोमे एक क्षण 

भी श्रद्धाव कर लेता है वह जीव भी श्ननन्तकाल तक ससारमे परिभ्रमण करनेकी परिपाटी 
को तोड डालता है । सम्यग्दर्शनकी स्थिति कमसे कम श्रन्तसु हूं है। उपशम सम्यक्त्व श्रंत्त- 
मु'हतंसे श्रधिक टिकता ही नही । क्षायोपशमिक सम्यवत्व भी किसीके जधन्य भ्रन्तमु हुर्त रह 
सकता है । तो यो कोई जीव सुह॒तेके भीतर ही सम्यग्हृष्टि बन, जाय, पीछे मिथ्याहष्टि हो जाय 
तो भी वह पुरुष ध्नन्तकाल तक तो संसारमे परिभ्रमण न करेगा । त्ञो यो चाहे बहुत थोड़े 
समयके किए ही सम्यवत्व पाया गया है, पर सम्यरदर्शनके प्रतापसे इश्चना कर्मभार दुर हो 
गया शोर ऐसा संरकार श्रपेक्षाका टूट गया कि सम्यवत्व मिटनेपर भी यदि घह संसारमे रहेगी 
भी तो प्रधिकसे श्रधिक कुछ कम शअद्धंपुदूगल परिवतेन तक ही रह सकेया, यह तो बहुत 
विरली बाद कही है, पर निकट कालमे ही वह सस्यवत्वः पायगा ध्रौर उच्च गुणस्थानमें 
चेढ़ेगा श्रोर क्षपक श्रेणीमे प्रवेश कर कर्मोका क्षय करता हुआ्ना निर्वाण प्राप्त कर लेगा । 

ययाथ॑त्तत्वत्कथित जिनेश्वर: सुखावहं संवंशरीरिणा। सदा । 

निधाय कर्ण विहितार्थनिश्वयो न भव्य जीवो वितनोति दुर्मत ॥१५७॥ 

प्रभुभाषित तत्वोके पवधारणसे कुसतिक्का घिनाश--जिनेन्द्रदेव द्वारा प्रतिपादित 

6त्वोका जो भव्य जीव पूर्ण विश्वास रखता है वह कभी भी दुर्गतिको प्राप्त नही होता । 
सम्यग्हृष्टि जीव मरकर दुर्गंतिमे नही जाता | एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, त्तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, 
परसंज्ञी पंचेस्द्रियमे तो उत्पन्‍न्त होता ही वही, तियच पणथ्चेन्द्रियमे वही सम्यग्हष्टि जीव उत्पर्न 


ए६२ पुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 
होगा सो भी भ्रोगशूमिमे, जिसने कि पहले तिर्य७्चायु बाध ली हो पश्चात्‌ सम्यवत्व हुआ हो 
क्रौर वह सम्यकवमे ही रहे तो वहू तियंड्च तो होगा, पर भोगभूमियां ततिय॑ञ्च होगा । 
सम्यस्हृष्टि जीव मनुष्यगतिमे उत्पन्त होगा तो सज्ञी पण्चेन्द्रिय पर्याप्त पुरुषवेदी मनुष्य होगा । 
उसका स्थ्रीमे और नपुसकोमे उत्पाद नही होता | देवगतिये देवोमे ही उत्पन्न होगा। सम्य-- 
इत्वसे मरण कर जीवको नरकगतिसे न उत्पन्न होना चाहिए, पर किसी जीवने पहले नर- 
कायु बाँध ली हो पश्चातु सम्यकत्व उत्पन्त हो तो वह सम्यक्त्वमे मरण कर श्रधिकसे भ्रधिक 
बहले ही नरकमे प्रौर वह भी थोडो ही ज्ायु लेकर उत्पन्न होता है । नरकोमे जधन्य प्राय 
६४ हजार वर्षकी है । तो यो जीव सम्यग्दृष्टि होकर खोटी गतियोमे उत्पन्त नही होता। 
सम्बर्दर्शनका ऐसा ही प्रभाव है कि वह वर्तमानमे भी खोटे मार्गममे न घलकर सुमाग्गपर ही 
बलता है । 
विरांगसवंज्ञभदांबुजद्यये यततो निरस्ताखिलसगसगतौ । 
युषे च हिसारहिते मद्दाफले करोत्ति हर्प जिनवाक्यभावितः ॥१५८॥ 
सम्यग्हष्टिकि यथार्थ देव धर्म गुरुकी प्रतीति--सम्यग्हदि जीव रागद्ठेषादि सहित देवों 
में देवत्वकी बुद्धि नही रखता । जो रागद्वेष सहित है वह कभी देव हो ही नही सकता। प्रश्न 
तो वह है कि जिसमे दोष एक भी न हो और गुर परिपूरं हो । तो दोषसहित श्रात्मा देव 
नही कहला सकता,। सम्यग्दृष्टि जीव प्रारभ परिग्रहसहित सनुष्योमे १रवत्वकी श्रद्धा नही 
रखता । जो प्रारंभसहित है वह गुष नही कहला सकता है, क्योकि गुरु श्रार॒म प्लौर परिग्रह 
से रहित होता, विषयोके वश नही होता । जो ज्ञान ध्यान तपमे ही निरत रहा करता। 
इससे विपरीत लक्षण वाला मनुष्य गुरु नही कहलाता । सम्यग्हृष्टि जीव हिंसा श्रादिक कर्मों 
में धर्मपनेकी बुद्धि नही करता । जेसे कि लोकमे अनेक मोही पुरुष ममत्ता श्रादिक करके देवी 
देवताके नामपर पशु श्रादिकको बलि देकर धर्मबुद्धि कर लेते हैं वह सम्यग्दृष्टि उन्हे पापरूप 
से ही निरखेगा । उनमे घर्मत्वकी बुद्धि नही करता । धर्म वही है जहाँ स्वकी भी दया है भौर 
परकी भी दया है । तो सम्थग्हष्टि कुदेव, कुगुरु, कुधर्ममे श्रद्धा न रखकर यथार्थंदेव, यथा 
गरु और यथायथे घर्ममे हो श्रद्धा रखता है, जो रागद्रेषसे रहित है, स्व पदार्थोंका ज्ञांता है वह 
देव कहलाता है । जो प्लारंभ परिग्रहसे रहित है, निरतर श्रोत्माकी धुनमे रहता है वह निम्म॑न्‍्य 
मुनि गुरु कहलाता है । जो हिंसा श्रादिक पापोसे रहित वर्तव्योमे धर्म मावते है प्लौर उन्ही 
को पैवा करते हैं, सम्यग्हष्टिका ऐसा ही भ्राचरण होता है । | 
भवागभोगेष्दपि भगुरात्मदीं जयत्सु नारीजनचित्तसंत्तति । 
भावार्णवञ्रौतिविधानहेतुषु विरागभव विदधाति सद्रुचिः ॥१५६॥ 


गाथा १६१ २६ 

इन्द्रियभोगोंकी श्रहितकाशिताक्ा मिर्शाय - सम्प्ग्ह्ष्टि जीव इन्द्रियभोगोकों बुरा 
प्रहितकारी समझता है | ये भोग सांसारिक श्रापत्तियोसे मरे है, विवाशीक है और वारीके 
मनोभावकी तरह चंचल है याने स्थिर मही है । थे भोग विवाणशीक हैं। इन भोगोंकों सम्य- 
रृष्टि पुछष बुरा ही मानता हैं । भोगोमे लगाद, भोगोका लाभ, इनमे उसकी रुचि नही रहती 
है । शौर इन भोगोक्ो ये ससारसमुद्रमे डुबाने वाले है ऐसा समझता है । थो भोगोको श्रप्र 
शस्त जानकर उनसे विरक्त ही रहता है । इन्द्रिव भोयोमे सम्यन्हष्तटि जीवकोी उपादेय बुद्धि 
कभी नही होती प्लोर इसी कारण उनमे लिप्त नही होते । ज्ञानी पुरुषकों सहज श्रानन्दस्वरूप 
प्रपना ज्ञानमात्र आ्रात्मा प्रनुमवमे श्राय है, दृश्टिमे ध्वाया है । सो छपने सहज स्वरूपके शाल- 
वनसे जो झानन्द पाया है घह प्नुपम है, भ्लो/केक है । ऐसा अद्भुत आनन्द पाने वाला 
भोगोमे कैसे चित्त देगा ? यद्यपि जीवकी प्रादत है श्रानन्‍द होनेकी, खो जिसको अपने झोननन्‍द- 
घामकी सुध नहीं है वह परपदार्थोमि उपयोग लगाकर पश्रपनी ही कल्पनासे सुख मानता है सो 
ये इन्द्रियविषय जिनका संयोग समककर सुख मानता है वे बाह्य पदार्थ विनाशीक है, वे 
, श्पने भ्रापके समयानुप्तार वष्ट हो जाते हैं । तो यह मोहो जीव उनको वियुक्त वष्ट देखकर 
मनमें बडी वेदना मानता है । ससारमे यही हो रहा । किसका कुटुम्ब सदा रहने वाला है ? 
जिनका संयोग हुआ है उनका वियोग नियमसे होगा । जो ४च वाह्य पदायंसि भिन्न परतत्व 
मानते हैं उनकी तो कोई श्राकुलंता नहीं होती इनके वियोग होनेपर, पर जिनको स्त्ररूपकी 
सही श्रद्धा नही है वे यही प्रास्था लिए हुए है कि घन-वैसव परिजनके सयोगसे हो मेरेकों 
सुख है, श्राननद है भ्रौर पवित्रता है, इस कारण वे पराधीन रहते है । सम्पग्दृष्टि जीव इन 
सब धभापत्तियोसे दूर है, वह तो- निरन्तर इस घुनमे रहता है कि मेरा सहज धात्मा ही मेरेमे 
विराजे । मेरा उपयोग एक इस सहज शक्षात्मस्वरूपकी सेवामे लगे, सम्यर्दष्टिका यह ही 
प्रयत्व होता है । उसे विषय भोग ख्ाना-पीवा कंदाचित्‌ संयबमके साधनभूत देहकी रक्षाके 
लिए करने पड़ते है, १रनतु उनमे न घुन है, व शक्ति है, उतसे उनकी अतोक्षा रहती है, समय 
पर जैसा हो गया सही मार्यानुसोर वैसा हो गया, पर किसी भी भोयमें सम्यस्हप्टिके ध्रसुराग 
नही रहता । 


नाप 


कलप्रपुभादितिभित्ततः ववचिद्विनिद्वल्पे विहितेषि कर्मेरि। 
एद कछृत॑ कर्म विनिदितं सता मयेति भव्यश्दकितों विनिष्त्ति 8१६०॥॥ 
गतंठि दोषा: कथिता। कथ्ंचत प्रततलोह पनित यथा पयः | 
नयेषु तेषा ग्रतिनां स्वदुपर्ण निवेदयत्यात्महितोंच्यतों जद 8१६ १॥॥ 
शानी द्वारा चारित्रमो हबशापतित छुछृत्यपर पात्मनिन्‍दा-सम्यग्हष्टि फीव झप 


२६४ सुभाषित रत्तसंदोह प्रवचन 


जीवनमे कैसी चचसि रहता है इसका वर्णन चल रहा है ! इन दो छंदोमे कहा गया है कि 
यदि कदाचित्‌ सम्यग्इष्टि जोवसे स्त्री, पुत्र, भाई-बहिन, माँ-बाप झादिक कुठु,वी जनोके 
निमिल्से कोई दुरा काम वन जाय तो वह श्रपनेको बार बार घिककारता है, उस्त काम करने 
की निन्‍्दा करता है, श्रीर एक निन्‍्दा ही नही, वह अपने कुकार्यों को गुरुबचोके समक्ष निवेदन 
भी करता है, ग्रहस्यीमे रहकर वह स्वयं भी चारित्रमोहक्के उदयसे कोई क्रुकार्य व जाय या 
परिजन भ्रादिकके प्र्ंगसे कोई खोदा काम करनेका प्रप्ृंग आ आय जिससे कि दूसरोको कष्ट 
हुआ हो अधदा किसो पर श्रन्याय हो गया हो तो ऐसे कार्योकी वह स्वयं निन्‍दा करता है 
प्रौर गुरुजनोसे प्लालोचना करता है । वह ज्ञानी जानता हैँ कि गुरु जनोके समक्ष विनयपूर्वक 
दोष कहा जाय वो एप श्रालोचनासे भी समस्त ढटोष नष्ट हो जाते है | जैसे गर्म लोहैपर गिरी 
हुई जलकी बंद क्षणभरमे नष्ट हो जाती हैं इसी प्रऊार गुरु जनोके समक्ष विनयपुवैक कहा 
गया दोष भी नष्ट हो जाता है | सो यह ज्ञानी जीव अपनेमे सा-धानीका ही प्रयत्न करता 
है । पर मृहस्थीका प्रसंग है, इसको पंक बताया गया है । श्रनेक कार्य कुछ प्रन्याय श्रादिकके 
बन सकते है । तो जो ख्ोटा कार्य बन गया हो उस कार्यकी यह निन्‍दा करता है प्रौर गुरु 
जनोसे श्रालोचना करद्वा है । 
निमित्तते भूतमनर्थेकारणं न बस्य कोपादिचतुष्टयं स्थिति । 
करोति रेखा पयसीव मानसे स शांतभावो5स्ति विद्युद्धदर्शन: ॥१६२॥ 

सस्यश्हृष्टिका शान्त सराव--महान्‌ प्रनर्थके कारखभूत क्रोधादिक चार कषायोके 
कारणसे कोई, भ्रनर्थके काम हो दो गए, परन्तु जंसे जलकी रेखा चिरकाल तक नही ठहरती, 
उसो प्रकार सम्पन्दृष्टिके चित्तमे बहुत देर तक वे कषाय वालो बातें नही ठहरती । ऐसा ही 
शान्त स्वभावी सम्यग्हष्टि कहा जाता है। सम्यग्हष्टिने मात्र अपने स्वभावकी आराधनाका 
ही जीवनका ध्येय यनाया है, इसके श्रतिरिक्त उसके श्रन्य कुछ भो ध्येय नही है, पर कर्मोदय 
है, पूवंबद्ध कमंविपाक प्लाता है । क्रोध, मान, माया, लोभके प्रसंग बन जाते है श्लोर जब तक 
वह निम्तभूमिमे है तब तक कषायकी वेदना हो जाती है । तो ऐसे समयमे उससे कोई प्रन्थ 
को बात बन जाय, ये कषायें बन जायें तो भी उसके चित्तमें ये कषारयें देर तक नही ठहरती, 
इसका कारण यह है कि ज्ञानी तो अपनेमे शुद्ध चंतन्यस्वरूपकी भावता करता है, वही उस्तका 
ध्येय है, तो जो बाहरी विकार प्रसंग है वह स्थूल नही रह सकता है । यो विकार परिणाम 
उसके नष्ट हो जाया करते है। जैसे मान लो क्रोघवश किसीको कुछ कह डाला तो जैसे 
बालक कभी पश्रापसमे भडने लगे तो थोडी ही देर बाद वे मिलकर खेलने लगते हैं, उन बच्चो 
के चित्तमे कषाय बैठकर नही रहता, ऐसे ही ज्ञानी पुरुषोके चित्तमे कोई कषाय बैठाकर न 


न 


गाथा १६३ २६५ 


रहेगा । किसी भी कषायवश किसीके १ति कोई व्यवहार बन गया हो तो चंद्र उस कषायकों 
लिए हुए नहीं रहता । कषायका परिहार कर देता है, और जिसको कष्ट -हुआ है उससे बड़े 
प्रेमपुबंक सिलकर वह शल्यको दर कर देता है । 
विद्ुद्धभावेब विधुतदूषण करोति भक्ति गुरुपचक श्रुते । 
श्रुवान्विते जैनगृहे विमाक्षतों जिनेशतत्वकर्शन' शरीरवाबन ॥१६३४७ 

सम्यष्हश्टिके पश्चपरमगुरभक्षिका शाव--सम्यग्हष्टि जीव पृ्य पुरुष प्रौर पृज्य 
जिनालय प्रादिकके भक्तिभादसे निर्दोष विधिसे पूजा भक्ति करते है, पर भ्रन्य अ्ल्पज्ञ पाखंडी 
जनोके प्रति भक्ति नही करते । सम्वन्दष्टिकों परमात्मतत्त्वके प्रति हृढ श्रद्धा है कि जौ 
निर्दोष और सर्वज्ञ हा श्ौर हितोपदेशी हो वह तो श्ररहत भग्रवान है। प्रश्चु निर्दोष है, इस 
कारण उनके वचन कभी मिथ्या नहीं हो सकते, ओर सर्वज्ञ हैं, इसलिए उनके कोई बचद 
भिथ्या नही निकलते । जिनको संपूर्ण ज्ञान है उनके मिथ्यावच्न होनेक) प्रसग ही नही है, 
सा यह प्राणिमात्रके हितके लिए इनकी दिव्यध्वनि होती है श्रौर उस उपदेशसे जग्रतके प्राणी 
लाभ लेते हैं । सिद्ध भगवान श्रात्माकी परम छुद्ध श्रवस्था है । जिसका श्रात्मा स्कष्यं श्रपने 
ग्राप है उस ही प्रकार जो प्रसिद्ध हो गया, प्रकट हो गया । निर्लेष निरक्षन चेतचामांत्र 
जिसकी जाज्वल्यमान ज्योतिसे समस्त लोकालोक प्रतिभासित होता ऐसा शुद्ध दृब्य, व्यक्त 
पर्याय और छुद्ध गुणा व्यञ्ञत पर्यायमे परिणाम रहे प्रात्मा सिद्धतभ्नु॒ कहलाते हैं । भाचार्य जो 
मुनिसघके नायक है श्रोर परिग्रह भारसे रहित हैं, संगमे रहने वाले मुनिजन स्वयं श्ात्म 
कल्याएके अधिलाएषी है प्रतएव सहज है । ऐसी प्रकृति रहती है कि उनसे श्राचार्यपर कोई 
भार नही होता श्रौर श्राचायय भो स्वयं श्रात्मकल्याणके मार्मेमे रहनेके कारण अपनेको परिश्रह 
रहित, भाररहित हो अ्रनुभव करते है यह उनकी परम करुणा है कि सगमे रहने वोले साधु 
जनोक्ो ययासमय उपदेश आ्ादेश देकर उन्हे भी मोक्षमार्गमे लगाये रहते है । उपाध्याय परि- 
ग्रह भौर ध्रारंभसे रहित हैं और सुनियोको प्रतिदिव पढ़ाते रहते है, ऐसे ज्ञानी श्रौर दूसरोको 
पढ़ानेका उपकार करने वाले उपाध्याय कहलाते है । ये भी साधु ही हैं । निग्नेत्य परिग्रहरहित 
ध्रात्मसाधनामे तत्पर रहा करते है शोर साधुनन जो आरंभ परिग्रहसे रहित हैं इनकी निर्दोष 
पूजा भक्तिमें सम्यग्हष्टि निरत रहता है भौर सर्वज्ञके द्वारा कहे गए शास्त्रोके प्रति अपूर्व 
भक्ति रहती है । उन शास्त्रोका प्रकट करना, प्रचार करना, पढ़वाना श्रोर उपदेशादिकसे ज्ञान 
की प्रभावता कराना यह सब सम्यर्हृष्टि जीवोकी धयभि बना रहता है । जैनमदिर श्रीद 
जिनविबकी भी विज्लुद्ध भक्तिसे निर्दोष पूजा करते है, पर ज्ञानी पुरुष श्रन्‍्य “किसी भरी प्रल्पत्ञ 
को प्ारंस परिग्रह्महिदकों विषयकषायकी वाणीको कभी भी योग्य सही वही समझता । 
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चतुविधे घमिजने जिनाश्रिते निरस्तमिथ्यात्वमलेड्तिपावने । 
करोति वात्सल्यमनर्थनाशन सुदर्शनो गौरिव तरंके नवे ॥१६४।॥। 

सम्पाहृष्टिका चतुविध सघके प्रति वात्सल्य--जिस प्रकार गाय श्रपने नये बच्चेमे 
प्रीति करती है श्लोर वह गाय श्रपने बच्चेका वियोग कभी नहीं चाहती है, ऐसे ही सम्यग्हष्टि 
जीव भी श्पने हो समान जो तत्त्वके श्रद्धाती है ऐसे श्रावक श्राविका और इस पथमे बढे हुए 
सुन्रि श्रजिका श्रोदिक सघमे निर्दोष प्रेपष करता है श्रोर उस संध समागमका वियोग नही 
चाहता । उनकी समतिमे रहना हो हितकर सभममता है। सम्यग्हष्टिकी मूल चाह है कि 
आत्मश्द्धान, गात्मज्ञान श्रौर प्रात्मरमणमे उसकी वृत्ति रहती है, ऐसी चाह करने वाला 
सम्यग्हप्टि जीव ऐसी चाह वाले और इस ही मे जो श्रग्मगामी है उन पुरुषोके प्रति निश्चल 
प्रेम करेगा ही । लोकमे भी देखा जाता कि जो जिस कर्मका उहंश्य रख रहा है उसीका 
उ्ं श्य रखने वाले श्रन्य जनोमे प्रीति हो जाती है । बालक भी जो सिनेमा जा रहा हो श्रौर 
प्रन्य बालक सहपाठी भी सिनेमा जा रहा हो तो उनमे परस्पर मंत्री भाव बन जाता है, 
प्रीति हो जाती है ॥ तो यहां तो मोक्षमार्गका उद्देश्य है। जो लोकोत्तर लक्ष्य है इसका ही 
ध्येय सग्यग्हष्टिनिं बनाया श्रौर इसी ध्येयमे चलने बाले श्रन्य श्रावक, श्राविका, मुनि, श्रजिका 
हैं तो उनके प्रति निश्छेल वात्सल्य उमड जाता है, क्योकि समय-समयपर जो बातें प्पनेमे 
देखना चाहते हैं उसीके सकेत इन पृज्य-सतोमे प्राप्त होते हैं, इसलिए श्रनुरागकी ध्ृद्धि करता 
स्वाभाविक हो बात है। 

दुरंतरोगोपह॑तेषु सतत पुराजितैनोवशतः शरोरिषु । 
करोति सर्वेषु विशुद्धदशनों दयां परामस्तसमस्तदूषणा, ॥१६५५ 

सम्पग्हश्किः रोगी दुःखी जोवोपर कशरणाभाव--सम्यग्हष्टि जीव समस्त संसारी 
जीवोमे दयाभाव धारण करता है | ससारी जीवोको निरखकर वह समझ रहा है कि पहले 
झपने उपाजित किए हुए दुष्कमके कारण यह अनेक रोगोसे श्राक्रान्त है, श्रनेक कठिनाइयोसे 
परेशान है तो ऐसे रोगाक्रान्त प्राणियोमे सम्यश्दृष्टि जीव दयाभाव धारण करता है श्रौर 
केवल वचनमात्र ही दयाभाव नही, किन्तु अपने सामथ्य॑ प्रमाण तनसे, मनसे, घनसे, वचनसे 
उन रोगाक़ान्त प्रोशियोकी सेवा करता है । इस प्रकार इस सम्यग्हष्टि जीवको सभी प्राणियों 
के प्रति दयाभाव रहता है, उनमें किसी प्रकारका वह स्वार्थ नही चाहता । निश्छल सेवा 
करता, क्योकि सम्यग्हष्टि जीव जो सेघामे चल रहा है वह स्वरूपके नातेसे चल रहा है । 
कोई लौकिक छल कपटका सबंध वहां नही है । तो जैसे सम्यग्दष्टि जीवोका भ्रन्नदान भ्रादि 
मे प्रेम है उसी प्रकार श्रोषिदानसे रोगियोकोश्सेवामे भो उसकी प्रवृत्ति रहती है। वह सर्व 
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प्रवस्थावोमे सभी जीवोमे उस शुद्ध सामान्ण चैत्न्यस्वरूपकों निरखता है यह जीव स्वभावतः 
है तो कष्टरहित अविकार, पर उपाधिवश ऐसी ही वृत्ति हुई कि जिससे कर्मंबन्ध हुए, श्र 
उन कर्मोकि उदयमें श्राज ऐसो रुणण दशा हुई है। 
विशुद्धमेवगुणमस्ति दर्शने जनस्थ यस्येह विमुक्तिकारणं । 
ब्रत विनाप्युतमसंचित सती थे चीर्थकृत्वं लभतेडतिपोवन ॥१६६॥।॥! 

विशुद्ध सम्यदत्वका लोकपें प्रताएप---जिस जीवके विशुद्ध सम्यस्दर्शन है वहु बिना 
ब्रत, तप, उपवास किए भी सर्वोत्कष्ट तीर्थंकर प्रकृतिका बंध कर लेता हैं । तीर्थंकर प्रकृतिका 
बंध करने वाले श्रव्नती भी होते, श्रावक भी होते, मुनि भी होते । तीर्थंकर प्रकृति बधमे जीवो 
के प्रति विशुद्ध भावना पडी हुई है, संसारके ये जीव सभी स्वरूपतः शुद्ध ज्ञानानन्दसय है 
धर्थात्‌ स्‍्कछपमे विकार नहीं पडा है । ये कब प्रपने स्वछूपको सुध लें श्लोर संसारके सकटोसे 
मुक्ति पायें ऐसे जोवोंके प्रति सम्यग्दष्टिकी भावना रहतो है | यह सम्ण्स्दर्शन सुक्तिका कारणु« 
भूत है । प्रष्ट अगसे सहित है पश्रौर जीबोका मूल श्रालंबन है । जिसके सम्यबत्व हुआ उसके 
ब्रत भो व हो तब भी वह तोर्थकर प्रकृतिका बध करता है और निकट कालमे हो निम्नेन्थ 
पद घारण कर तपश्चरण बलसे इस तीर्थंकर पदको साक्षात्‌ प्राप्त कर लेता है । तीर्थंकर 
वास्तवमे १३वें गुणस्थानमे ही रहता है, इससे पहले वह परमार्थसे तीर्थंकर नही है, पर जो 
गर्मेकल्याणुक व ज॑न्मकल्याणक प्लादिक मनाये जाते हैं सो तोर्थकर प्रकृतिके उदयमे नहीं 
मनाये जाते, किन्तु जिस पुरुषने तीर्थंकर श्रकृतिका बंध किया है भोर तीर्थंकर होगा उसके 
इतना प्रण्य विशेष है कि उस पुण्य विशेषके प्रतापसे कल्याणक श्रोदिक उत्सव मनाये जाते 
है। तीथकर श्रवस्थामे तो केवल दो ही कल्याणक मानते हैं--ज्ञानकल्यागक और निर्वाण 
कल्पाणक । तीर्थंकरप्रकृतिक्ा उदय १२वें गुरास्याच तक नही श्राता, किन्तु इस विश्युद्ध तीर्थ- 
कर प्रकृतिका बंध अव्ती सम्यग्शेष्टि भी कर लेता है । इस संसारभे जितनी भी ज्विभूतियां हैं 
बाहे इन्द्रकी विभूति हो, चाहे धररोच्रकी विभूति हो या चक्रत्रतींकी विभूति हो, ससारमे 
जितनी भी श्रलौकिक विश्रृतियां हैं उन सबमे महान विभुति तीर्थंकरकी,विश्वृति है । तीर्थंकर 
पदका प्राप्त करना बडे ही उत्कृष्ट तपका फल है, परन्तु जो जीव विशुद्ध सम्यग्हष्टि होता है 
उसे बिना ब्रत श्रादिकके भी वह विशभूति प्राप्त हो जाती है ध्र्थात्‌ उसके लिए कोई विशेष 
प्रयत्त नही करना पडता । तो जब सम्बक्तत्वके प्रवापसे तीर्थंकर जैसी विभूत्रिय प्राप्त हो सकें 
वो प्न्य विभूतियोकी तो बाच हो क्‍या है ? वह तो स्वयं ही ध्रनायास मिल जाती है । तो 
सम्यक्त्व जीवका उत्कृष्ट वेभव है। 


श्द्८ सुभाण्ति रत्नसंदोह प्रवचन 


दमो दय।ध्यानमहिसन तपो जितेंद्रियर्व विनयो नयस्तथा । 
व्दाति नत्तत्पफलमगधघारिश!। यदत्र सम्यवध्वमधिदित धृत ॥१६७॥ 
सम्यक्त्वक्षी द्भवयातपसे भी अधिक फलदायिता--जों फल सम्यक्‍त्वके 9तापसे 
प्राणियोको प्राप्त होता है वह फल ससोरमे अन्य बडे बड़े ध्यान भ्रादिक कार्योंसे भी प्राप्त 
नही हो सबता । कोई पुस्ष सम्यवत्वसे हीन हो श्रौर क्षमाशील हो तो भी उसे वह पद प्राप्त 
नहीं हो सकता जो सम्यवत्वका कारण हुआ करता है । दयालु पुरुष श्रनेक पाये जाते है । 
प्राणियोपर दयो करनेके लिए श्रपती सपत्ति भी व्यय कर देता है, पर सम्यकक्‍त्व नहां है तो 
उनको वह फल प्राप्त नही हो सकता । जो सम्यवत्वके होनेपर ही हुआ्ना करता । ध्यान करने 
वाले प्रमेक लोग हैं, शोर ध्यानके बडे योग श्रासन प्राणायाम श्रादिकमे निपुण लोग है, पर 
सम्यवत्वहीन यदि है तो उनके ध्यानसे वह फल प्राप्त नहीं हो सकता, जो सम्यवत्व होने१र 
हुआ करता है । तपश्चरण करने वाले अनेक सन्‍्यासी जन मिलते है श्रौर ऐसे-ऐसे दुर्धर तप 
करते हैं कि जो साधारण जनोसे भी न किए जा सके । जैसे जिन्दगीभर खड़े रहना, सोना 
भी हो/तो पेडके सहारे खडे ही खडे टिककर कुछ सो लेते । हाथको ऊँचा ही बनाये रहते, 
लाहे वह हाथ खूनसे रहित होकर श्रतीण दुर्बल द्वों जाय ऐसे-ऐसे श्रनेक तपश्चरणा हैं जिसे 
बहुतसे संन्यासीजच करते हैं । करें, लेकिन यदि सम्यवक्‍त्वहीन है तो उनको वह फल नही 
प्राप्त हो सकता जो सम्यग्दर्शयके होनेपर फल श्राण्ठ होता है । 
सम्यवत्वफी जितेन्द्रिता विचय आदिसे भी श्रेष्षफलदायिता--जितेन्द्रियपना भी 
बहुतसे लोग श्राचरण करते है । जो नीरस ही खायें, शरीरका खज्ञार भी व करें, न नहाये 
या प्रनेक प्रकारके विकट परिश्रम करें, पर इन्द्रियके विषयोमे श्रासक्त न हो उन भोगोकोी 
झोर ध्यान भी त रखें ऐसे बहुतसे पुरुष मिलेंगे, पर उनके जितेन्द्रियपनाके कारण भले ह्दी 
साधारणतया पुण्यबंध हो, पर वह विशिष्ट ध्यान नहीं बच पाता जो सम्यवत्वके होनेपर बँधा 
करता है । विनयशील भी पुरुष भ्रनेक्ष मिलते है, बडी विनम्नता रखते है । वचनोमे नम्नता, 
शरीरसे नम्रता, सन भी नप्न रखें, ऐसे विनयशील पुरुष भी सम्यक्‍्त्वरहित है वो वह फल 
नही प्राप्त कर सकते जो सम्यकत्वके होनेपर हुआ करता है । क्षमा ध्ादिक घारण करनेसे 
तो साक्षातु स्वर्गादिक सांसारिक श्रनित्य सुखोकी प्राप्ति हो जायगी, सो यह भ्रनादिसे प्रनेकी 
को होती चली प्रायी, पर शुद्ध सम्यक्‍्तंव घारर करनेसे पारमाथिक श्रविताशी मोक्षसुख प्राप्त 
होता है | वास्तविक श्ानन्द मुक्तिका ही भानन्द है, जहाँ केवल श्रात्माश्रयसे श्रानन्‍्द मड 
रह है, पराघीनताका रच भी नाम नही है, जिसका ज्ञान सर्वेज्ञ होता हुआ भी निश्चल 
स्थिर रहा करता है । जहाँ कोई शारीरिक व्याक्ष नही, शरीर नही, कम नही, केवल प्रात्म- 
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मग्नता है तो ऐसा शाननन्‍द सम्यवत्वक्रे प्रतापसे प्राप्त होता है। वह आनन्द प्रत्य गुण विकास 
से नही हो पाता । इस कारण श्रन्य शेष समस्त गुण मिलकर भी इस छुद्ध सश्पग्दर्शनकी 
बराबरी नही कर सकते । जीवोका कल्याण॒रूप कोई प्रयत्न है तो वह है सम्यग्दर्शन । भागे 
जितनी भी चारिश्ररूप प्रगति होती है उस सबका श्राघार है सम्पग्दर्शन । सम्यक्षत्वके प्राधार 
पर ही चारित्रकी प्रगति बनती है। जहाँ कोई प्रपता उद्देश्य ही न बना पाये, फिर उपयोग 
को कहाँ रमाग्रोगे ? उपयोग वहाँ रमता है जिम्त प्रकारकी जीवोकों श्रद्धा होती है । जिनको 
भोगसाघनोमे सुख पानेकी श्रद्धा है उनका उपयोग भोगसाधनोमे रुमता है! सम्यस्हृष्टिका 
श्रद्धान केवल भ्रात्मस्वडप ही हितमय है, श्रानन्दमय है ऐसा बचा रहता है । तो उवका उप« 
योग उस ही श्रात्मस्वरूपमे मग्त रहता है | तो सम्यग्दर्शनमें जो आनन्द है वह तत्काल भी 
श्रानन्‍द है श्रोर इसके प्रतापसे कर्मोका विध्वप्त होकर सम्यकदारित्रकी पूर्ण प्राप्ति होकर जो 
एक शुद्ध शाश्वत निरज्ञन सिद्ध प्रवस्था प्रकट होती है, फिर तो यह श्रतन्तकाल तकके लिए 
धर्मादिक द्रव्योकी तरह शुद्ध पवित्र रहेगा | तो जीवोका परम कल्याण हो उसका मूल साधन 
है सम्यश्दर्शन । 
वर निवासो नरके5पि देहिनां विशुद्ध संम्यकत्वविभूषितात्मनां 
दुरतमिथ्यात्वविषोपभोगिना न देवलोके वसेतिविराजने ॥१६८॥ 

सिध्यात्ववासित जीवके देवलोकसें निवासकी श्रपेक्षा सम्यपत्वसतहित जीवके नरक्ष- 
वासकी भी श्रेष्ठता--जिन जीवोको शुद्ध सम्यक्‍्त्व प्राप्त हुप्रा है ऐसे विशुद्ध सम्यक्‍त्वसे विभु- 
षित प्रात्माश्रोका चरकमे भी निवास हो तो भी वह अ्रच्छा है, परन्तु जिवका परिणाम खोटा 
है ऐसे मिथ्यात्वविष भोगवें वाले जीवोंका स्वर्गलोकमे भी निवास हो तो भी उत्तम नहीं है । 
सम्यग्दष्टि जीव नरकोमे भी पाये जाते है । कोई तो नरकोमे सम्यक्त्व उत्पन्न कर लेते हैं प्रौर 
पहले नरकमे क्षायिक सम्यग्हष्टि जीव सम्बवत्वके साथ उत्पन्न हो लेते हैं तो चरकमे सम्यग्हष्टि 
जीव पाये जाते हैं, सो भले ही चरकमे उनका निवास है, लेकिन सम्यदत्वकी ऐसी महिमा है 
कि जिसके प्रसादसते वह भ्रन्तः व्याकुल नही रहता, किन्तु जो मिथ्याहर्टि जीव है वे स्वर्ग॑में 
भी रहते, किन्तु ज्ञानप्रकाश न मिलनेके कारण उनका श्रात्मा बेचैन रहता है, तृष्णासे व्या- 
कुल रहता है । तो सम्यग्दशंनका ऐसा उत्कृष्ट माहोत्म्य है कि जिसके कारण यहू जीव संतुष्ट 
हो जाता है । इस सहज श्ात्मस्वरूपका शक्रवलोकन करने वाले सहज प्रानन्दसे तृप्त हो जाते 
हैं, किन्तु साप्तारिक विभूति भी विशेष मिली हो श्रोर वह मिथ्याहृष्टि हो तो वह तृष्णासे व्या- 
कुल बना रहता है । तो सम्यक्‍त्व ही श्रेष्ठ चीज है श्रौर यही वास्तविक वैभव है । 
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ग्रधत्तनश्वश्रभुवो व योति घट न सर्वंनारीषु न सज्लितोउन्यतता । 
न जायते व्यंत्रदेवजातिषु न भवनज्योतिषिकेषु सदृशचिः ॥१६६७ 
सम्पश्हश्कि दुर्गंतिसे अ्रनुत्पादका विवरण--जिन आात्मागेकों सम्यवत्व उत्पन्त हो 
गया है वे पुरुष नीचेके ६ नरकोमे उत्पन्त नही हो सकते । सम्यक्त्वमे मरण करने वाले जीव 
वी बात कही जा रही है । जो सम्यक्‍त्वसहित मरेगा वह प्रथम नरकको छोडकर शेष नरको 
से उत्पन्त नहीं हो सकता, सो प्रथम नरकमे भी वह जीव उत्पन्न होगा जिस भतुष्यने पहले 
नरकायुका बध किया हो पश्चातूं विधिपुरवंकं उसके क्षायिक सम्ण्क्त्व बन जाय । तो क्षायिक 
सम्यवत्व तो कभी मिटता नहीं । और जो श्रायु बाँध ली वह भी टलती नही याने जिस भव 
की भ्रायु बांधी है उस भवमे जाना ही पडता है । तो वह जीव पहले नरकमे जायगा, नीचे 
के नरकोमे न जोयगा । सम्यग्हृष्टि जीव सम्यक्त्वमे मरण कर किसी भी स्त्री जातिमे उत्पन्न 
नही हो सकता । सम्यस्दष्टि जीव सम्यक्त्वमे मरणा कर केवल सज्ञी पंचेम्द्रियमे ही उत्पन्न 
होगा । भ्रसज्ञी तक उत्पन्न न होगा | एक्रेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय व भ्रसज्ञी 
पड्चेन्द्रियमे सम्यग्हष्टि जीव उत्पन्न नही होता । भवनवासी व्यन्तर व ज्योतिषी इन तीन 
प्रकारके देवोमे भी सम्यग्हष्टि जीव उत्पन्त नही होता । संसारमे चार प्रकारकी जीवोकी 
घिशाव द्रव्य व्यक्षन पर्यावें है--मनुष्प, तियंझ्च नारकी श्रोर देव । इन ही के ग्रनेक उत्तरो- 
त्तर भेद हैं । सो मनुष्योमें स्त्री जाति श्रौर नपुसकोमे सम्यग्हष्टि जीव उत्पन्न नही होता। 
पर्याप्त मनुष्य पुरुष ही होगा । तियँचोमे एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, भसंश्ी 
पञ्चेन्द्रियमे उत्पन्त न होगा | पर्याप्त सज्ञी पचेन्द्रिय तिर्यचोमे ही वह उत्पन्न होगा जिसने 
पहले तिय॑चायु बांध ली हो, सो वह भोगभुमिमे उत्पन्न होगा । हाँ कोई नारकियोमे केवल 
प्रथम नरकमे ही उत्पन्न हो सफेगा । सो वह भी जिसने पहले नरकायु बाघी हो, पश्चात्‌ 
क्षायथिक सम्यवत्व उत्पन्न किया हो वह देवोभे भवनत्रिकमें उत्पन्न न होगा श्रोर स्त्री जातिमे 
वो कही भी उत्पन्न न होगा, यह सब सम्यक्त्वका प्रताप है । 
न धाँघवा नो सुहृदो न बल्‍लमा न देहजा नो घनधान्यसंचय: । 
तथा हिता: सत्ति शरोरिणा जने यथात्र सम्यच्त्वमदुषितं छित॑ ॥१७०॥ 
निर्दोष सम्यवत्वकी हितकारिता--इस श्नादि अ्रनन्त ससारमे जितना हिंतकारी . 
जीवोका दुद्ध सम्यग्दर्शन है उतना हितकारी श्रन्य कुछ भी नही है । दूसरे जीव मेरा क्या 
सुघार कर सकेंगे । समर्थ ही नही हैं ।-एक द्रव्य दूसरे द्रष्पकी परिणति नही कर सकता । 
हम ही अपनी अल्युद्ध भावनाको छोड़कर शुद्ध भावनामे श्रायें, मिथ्यात्वको तजकर सम्यकक्‍त्वमे 
झ्रायं तो हम पझ्पन। स्वयं कल्याण कर पायेंगे | तो इस जीवका हितकारी केवल सम्यवत्वभाव 
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है। न बधु, न भिन्न, न बल्‍लभा, न पुत्र, त घन घान्‍्य कोई भी इस जीवका हितकारी नही 
है । इस कारणा यदि श्रपने आपपर दया है तो निर्दोष सम्यवत्व घारण करना चाहिये । यदि 
घित्तमे उन जाय यह बात कि सुझको लोकके श्रन्‍्य प्रलोभनोसे कोई प्रयोजन वही, अरणुमात्र 
से भी कोई प्रयोजन नही । मैं त्तो संसारसकटोसे छूटनेका उपाय चाहता हु । ऐसा दिलमे ठन 
जाय तो उसको सम्यवत्व उत्पन्न होगा श्रौर किसी भी प्रकारसे लालच, परवस्तुकी तृष्णा 
रखेगा तो उसको सम्यवत्व न उत्पन्न होगा । 
तनोति धर्म, विधुनोति पातक, ददाति सोझुयं, विधुनोति बाधक । 
चिनोति मुक्ति, विनिहति ससूरति, जनस्य सम्यक्त्वमनिदितं धृत ॥१७१।॥ 

सम्यप्दर्शनधारीकी धर्मविस्तारकता व पापविष्वंसकता--जिस जीवने निर्दोष सम्यन् 
क्त्व पा लिया है वह जीव पापज्चावका विध्वंस कर देता है। पापकर्म उनकी दृष्टिसे न कट 
पायेंगे, पापकर्म कोई ग्रहण भी नहीं कर सकता, मरोड नहीं सकता, नष्ट क्या किया जायगा ? 
पर जीव यवि श्रपने भाव शुद्ध बना ले तो कर्म अपने श्राप दुर हो जाते है। कर्मोके दूथ करने 
का ,दुसरा कोई उपाय नहीं हैं। अपने आपकी संबाल करें, श्रपनेक्ो सहुज चैतन्यस्वरूप श्रतु- 
भवें, इस प्रकार स्वरूपमे मग्न हो तो कर्म अपने श्राप ही फड जाते हैं । तो सम्यवत्वभाव 
ऐसा उत्कृष्ट भाव है कि जिसके होते ही पापकर्म ध्वस्त होने लगते हैं । जिस जीवने सम्यक्त्व 
घारण किया वहू घर्मका विस्तार करता है। धर्म बताया गया है चारित्र को, घारित्तं 
खलु घम्मो, किन्तु सम्यक्त्वको कहा है घर्मकोी जड । दसण मुलो धम्मो, सम्यवत्व जिसकी 
जड है वह धर्म है । जेसे--पक्‍की नीव किए बिना महल नहीं उठाया जा सकता, श्लोर कोई 
उठाये तो वह धघंस जायगा | तो ऐसे ही निर्दोष सम्यक्ट्व पाये बित्रा कोई चारित्र मे न बढ़ 
सकेगा 4 कोई बनावटी चारित्र _पाले तो उससे कही कर्म नही कटते । कर्म कटेंगे निश्चय 
चारित्र द्वारा । तो सम्यक्त्वभाव जिसके हुआ वह घर्मका विस्तार करता है श्रर्थात्‌ चारित्र 
की प्रगति करता है । 

सम्यक्त्वकी सौस्यकारकता व बाधापहारकता--सम्यक्त्व भाव ही सौर्य प्रदान 
करता है । जब तक परम था तब तक यह जीव दृष्टमे रहा । जहाँ देहको माना कि यह मैं हूं 
तो देह तो वियुक्त होगा ही । जब मरण काल श्राता है तो विपरीत श्रद्धान वाले जीव बढ़े 
दुःखी होते हैं । भ्रम निकल जानेपर फिर उनके दुःख नही रहता । जैसे कोई पड़ी तो हो 
रस्सी शौर कुछ अरधेरे उजेलेमे धमंझ लिया कि यह तो साँप है, तो वह बड़ा दुःखी होता 
है । झोर यदि उसका यह अम दूर हो जाय, उसके पास जाकर, उसे छूकर, हाथसे उठाकर 
जान ले कि झरे यह तो कोरी रस्सी है, तो फिर उसको कोई भय नही रहता । तो ऐसे हो 
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संप्तारके इन समाभमोके प्रति जब तक भ्रम बना है कि ये मेरे हैं, ये मेरेको सुखदायी हैँ, भेरे 
हितू हैं तब तक यह जीव कह पाता है | क्योकि जैसा सोचा वैसा परपदार्थम होता नहीं 
ग्रोर यह मानता है परपदार्थ पर पश्रपना श्रधिकार तो यह दःखी होता है । श्रोर जहाँ वस्तु- 
स्वातंत्रयका परिचय हुआ्ना वहाँ दुःख नहीं होता । ठो सम्यक्त्व भाव सुख प्रदान करने बाला 
है । ससारकी जितनी भी बाघायें हैं उत सत्र बाघाग्रोफो सम्यवत्वभाव नष्ट कर देता है। 
बाघायें क्या हैं ? परपदाथंसि स्नेह जो रखा है । उनकी शका, उनका उपकार उनके मनके 
असुसार न मिलता, ऐसी घटनायें होतो हैं तो उन्हें यह जीव बराघा समझता है । बाधा किस 
बात की ? जीवका स्वरूप श्रभ्नेश्व है । इसमे किसी परका प्रवेश नही है । तो संवयमें तो कोई 
भो परपदार्थ कुछ भी गड़बढ नहीं कर पाता है, फिर बाघा किस बात को ? सम्यक्त्वका 
प्रकाश जिसके श्रा गया उसके बाघा नही रहती । मानें तो बाघा न मानें तो कुछ बाघा नही । 

सम्पष्त्वके द्वारा संसारसे छुटकारा--सम्यवर्त्व भाव संसारसे मृक्तिको दिलाता है । 
सम्यवत्व हो तो वह जड है कि जिसके झ्राधारपर चारित्रकी प्रगति हो तो कर्मोंका ध्वस 
होता है. श्रौर मोक्षका लाभ होता है । मोक्ष मायने है खालिस ग्रात्माका रह जाना । भले 
ही प्राज आत्मा, कर्म शोर शरीर ये एक जगह पिण्डोले रूप बन रहे है लेकिन सत्ता दो 
घलग-अलग है । तो जैसी मेरी सत्ता है उस सत्ता रूप ही अपने को निरखें तो यह उपाय है 
शुद्ध होने का । जब मुक्तिमे भ्रकेला रहना है तो यहां ही झपनेको अकेला देखिये ना तो प्रपने 
एकत्वका यह श्रभ्यास मोक्षताभका कारण बनेगा । सम्यक्त्वभाव ससार प्रक्रियासे जन्म मरण 
से दूर कर देतः है । संसार मायने जन्म लेना, मरण करना श्र जीवनका दृष्टवियोग अनिष्ट 
सयोग श्रादिक दु'्खोसे दुखी होना इसीका नाम ससार है। सो जब सम्यक्‍त्वभाव उत्पन्न हो 
गया तब परभावोमे इसको भ्रहकार्र नही रहता । सहज शुद्ध चैतन्यस्वरूपमे ही प्रात्मत्वका 
प्रनुभव रहता है । सो जिस जीवके यह उत्कृष्ट भाव निर्दोष सम्यनत्व भराप्त हुप्रा हैं. उसके 
सर्व श्रेय बन जाता है । ता स्व अकल्याण उसका दूर हो जाता है । 

मनोहर सोख्यकरं शरीरिणां तदस्ति लोके सकले न किचन । 
यदब् सम्यक्त्वघनस्य दुर्लभमिति प्रचित्यात भवतु तत्पराः ॥१७२॥ 

सम्यकस्थकी लोकोच्ररसौरुपकरता--तीव लोकमे ऐसा कोई सुख नही है जो सम्य- 
बत्व घनके प्रतापसे प्राप्त न हो सके ।, लोकमे जितने बडे बड़े पदवियोके सुख माने जाते हैं 
उन सुखोके पाने लायक परुण्यका बंध सम्यग्हश्कि हो पाता है । तीर्थंकर हो सके, चक्री ही 
सके ऐसा पुण्य मिथ्याहष्टिके नहीं बन पाता । बनता है रागभावसे, मगर सम्यक्‍त्वसे पुण्य 
नही बेंघता । सम्यवत्व तो सवर भौर निजराका कारण है, पर सम्यकत्व होते हुए प्रशचुभक्ति 
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आदिक शुभ भावनाये हो तो उसे उत्कृष्ट सुख मिलता है और फिर आत्मानुभवसे बढ़कर 
आनन्द कहाँ रखा है? वह सम्यक्‍त्वसे ही प्राप्त होता है। तो सम्यक्त्वके प्रभावसे ही 
उत्तम आनन्द प्राप्त होता है । इस कारण जितको सुखी होने की चाह है उनको सम्यक्‍त्व 
धारण करना चाहिए । सम्यक्त्व लाभ होने से हित अहित का विचार जगने लगेगा । ये 
रागद्वेप विकल्य मेरे लिए अहित है ओर यह सहज शुद्ध चैतन्यस्वरूप की उपासना मेरे लिए 
डितकर है। ऐसा हित अहितका विवेक्र करना और उसका पालन, अहितका छोडना, 
हितका ग्रहण करना यह सम्यक्त्व होने पर होता है। तो जहां हेयका त्याग किया, 
उपादेयका ग्रहण किया तो इपसे बढ़कर आनन्द और कहाँ मिलेगा ? तो सम्यकत्वकी 
कूयासे ऊंचासे ऊँचा आनन्द सिद्ध होता है और यहाँ तक कि सम्यवत्व मोक्षके आनन्दको 
प्रदान करता है। तो ससारमे कोई भी वस्तु दुर्लभ नही है। एक सम्यत्वभाव दुर्लभ है। 
अपने आपके सहज स्वरूपको पहचाने, जाने, यह ही बात दुर्लभ है जो कि सुगम होना 
चाहिए । जिस जीवका भवितव्य सुधरनेको है उसे अपने स्वरूपको प्राप्ति हो जाती है। 
विहाय देवी गतिमचिता सतां ब्रजति नान्यत्न॑ विशुद्धदर्शना. । 
ततश्च्युताश्चक्रधरादिमानवा भवत्ति भव्या भवभीरवों भुवि ॥१७३॥ 
सम्पग्दृष्टिका सुगति लाभ--शुद्ध सम्यरदृष्टि जीव जिसको ससार शरीर भोगोसे 
सहज वैराग्य बना है वह मरकर अच्छी जाति के देवोमे ही उत्पन्न होता है | या 
तो स्वर्गो मे कल्पवासी देव बनेगा यथा स्वर्गो से ऊपर के विमानोमे कल्पातीत देव 
बनेगा । अन्य प्रकार के खोटे देव नहीं बन सकता और वह ऐसे उत्तम देव 
देवेन्द्रके भवों को पाकर उस जीवनमे भी धर्मचचसिे अपने को सुवासित रखेगा और 
आधुके क्षयके समय विशुद्ध परिणाम रहेगा जिससे इस मध्यलोक मे वह श्रेष्ठ मनुष्य बनेगा 
जिनको लोकोत्तम सुख प्राप्त होता है उन्होने पूर्व भव मे सम्यक्त्वके साथ धर्मसाधना की 
थो वहाँ भक्ति आदिकके कारण ऐसा ही पुण्यबघ हुआ था उसका ही यह फल है कि अच्छे 
फल भोग रहे हैं। लेकिन ये ज्ञानी जोव ससारके अनेक सुखोको पाकर भी उनमे लीन 
नही होते । उनसे विरकक्‍त हो रहते हैं तो मनुष्यका, जीवका जितना भी जो कुछ कल्याण 
है वह सम्यकक्‍त्व घारण करने से हो प्राप्त होगा और सम्यक्त्व अपने आपके मननसे प्राप्त 
होता है। इसमे कोई कठिनाई और कोई बाघा नही आती । स्वयं अपनेमे अपनेकों सहज 
स्वरूपमात्त अनुभव करे कि मैं तो यह अमू्ते ज्ञानमात्र आत्मा हैं । स्वय आनन्दस्वरूप हैं । 
यहाँ कोई कष्ट नहीं । ऐसा अन्तस्तत्त्व को निहारता रहे तो अलौकिक आनन्द प्राप्त होता 
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है। सो सब कल्याण सम्यक्त्व का प्रताप जानकर तत्त्वाभ्यास हारा आत्ममनन द्वारा 
सम्यक्त्व को पाये और इस सम्यक्त्वकोी स्थिर बनाये रहे, यह ही इस मनुष्यजीवनका 
सर्वश्रेष्ठ कार्य है । 
प्रमाणसिद्धा. कथिता जिनेशिना व्ययोद्भव ध्रौव्ययुत्ता विमोहिता। 
समस्तभावा वितथा न वेति य. करोति श्ञका स निहति दशेनं ॥१७४॥ 
सम्पग्दृष्टिकि जिनोदित वचनोसे व वस्तुस्वरूप में शंकाका अधाव--जिनेन्द्रदेवने 
वस्तुका स्वरूप उत्पाद व्यय श्रौव्ययुक्त बताया है जो वस्तुमे स्वभावत सुक्तक्षयात, है 
ही क्योकि प्रत्येक वस्तु नवीन पर्यायोरूपसे उत्पन्त होती है, पुरानी पर्यायोके रूपसे विलीन 
होती है और वह सद्भूत वस्तु शाश्वत रहती है। ऐसा ही वस्तुस्वरूप प्रमाण और युक्तियो 
से सिद्ध है। सो जो मोही पुरुष ऐसे वस्तुस्वरूप को वस्तुमे रहने वाले समस्त भावोकों 
नही जानता है अथवा उनके स्वरूपमे शंका करता है कि यह सत्य है अथवा नही है या इस 
प्रकार है, वह अपने विशुद्ध सम्यवत्वका नाश करता है । जिसको वस्तुके मूल स्वरूपकी 
श्रद्धा ही नही वह न तो अपने आपको पहिचान सकता है और न मोक्ष मार्ग में गति कर 
सकता है। तथ्य यह है कि जीव हूँ, सदा रहने वाला हूँ, प्रतिक्षण नवीन-नवीन पर्यायो 
को उत्पन्त करता हूँ। आज तक उपाधिके सम्पर्कसे मैं विभावरूप परिणमता आया हूँ। 
आश्रयभूत पदार्थोका आलम्बन लेकर विकार व्यक्त करता आया हूँ और यदि मैं अपने 
स्वरूपको सम्हालूँ तो ये विकार भी दूर होगे और आत्मामे शुद्धि प्रकट होगी । उपाधि 
दूर होनेका उपाय भी यही है कि अपने आपके सहज स्वरूपकी श्रद्धा करना ओर उस ही 
मे रमना | तो जिस पुरुषको वस्तुके उत्पाद व्यय श्रौव्य स्वरूपकी श्रद्धा नही है वह 
आत्मकल्याण नही कर सकता । 
सुरासुराणामथ चक्रधारिणा निरीक्ष्य लक्ष्मीममला मनोहरां। 
अनेनशीलेन भवेन्ममेति यस्तनोति काक्षा स धुनोति सद्रुचि ॥१७५॥ 
सम्यग्हष्टिके लोकवैभवकी कांक्षाका अभाव--पहले छद मे शका नामक दोषकी 
दृष्टिकी प्रधानतासे वर्णन किया गया था, अब यहाँ काक्षा अतीचार की प्रधानतासे 
वर्णन किया जा रहा है। यदि कोई सम्यरदृष्टि पुरुष कभी शिथिलता में आकर जगतकी 
विभूतियोको देखकर 'उनकी इच्छा करे तो वह अपने सम्यक्त्वको नष्ट कर सकता है। 
कभी देवो की विभूति देखे या सुन ले, असुर या चक्रवर्तीकी विभूतिको देखे या सुने, उसे 
जानकर मनमें यदि यह इच्छा उत्पन्न हो कि मेरे भी ऐसी ही विभूति हो, मैं भी ऐसी 


। थ १७६ २७४६ 


सम्पत्ति वालो बनूं तो यह भाव आदे ही वहाँ सम्यक्त्व कहाँ रहा ? सम्यक्त्वमे तो 
केवल आत्मस्वरूपकी भावना रहती हैं और कदाचित्‌ इच्छा रूपकी बात कहे तो मोक्षकी 
इच्छा हो सकती है, पर संसारकी विभूतियोकी इच्छा करनेके मायने यह है कि उसको 
ससार रुच गया है। ससार की विभूतिकी इच्छा कर रहा है, तो ऐसी स्थितिमे 
सम्यवत्व मलिन होता है और मलिन होकर नष्ट भी हो जाता है, तो सम्यर्दुष्टि पुरुष 
कभी भी जगतकी विभूतिकी इच्छा नहीं करता । मेरा इस जगतमें नाम हो, जगतका 
ऐसा वेभव प्राप्त हो ऐसी कुछ भी चाह नही करता, सम्यग्दुष्टिकी धुन तो केवल सहज 
आत्मस्वरूप के अवलोकन की है। कदाचित्‌ ज्ञानी गृहस्थ दुकान पर जाये तो इच्छा तो 
करेगा ही कि मेरा माल बिके, इस भाव मे बिके, तो ऐसी इच्छा करने मात्रसे सम्यक्त्वका 
घात नही होता, पर निदान रूपमे इच्छा बने अथवा धर्मकार्य करके उसके एवज मे 
लोकिक बात की इच्छा करे तो वहाँ सम्यवत्वका घात हो जाता है। 
मलेन दिग्धानवलोक्य सयतान्प्रपीडितान्वा तपसा महीयसा । 
नरश्चिकित्सा विदधाति व परां निहति सम्यवत्व मस्तावचेतन, ॥१७६॥ 

सम्यम्हष्टिके जिचिकित्साका अजाग--सम्यर्दृष्टि पुरुष तपस्वियोके मलिन शरीर 
को देखकर या रोगादिक से पीडित शरीरको देखकर उसमे घृणा नहीं करता | वह 
जानता है कि तपस्वियों का शरीर रत्नतयधारी आत्माके सम्पर्क से पवित्र है मगल है, 
तो वह रल्तत्नयसे पवित्न शरीरमे घृणा कंसे कर सकेगा ? जिसको अपने पुत्रके गुणोसे 
प्रेम है या पुत्रमे ही प्रेम है वह पृत्न यदि मृत्र विष्टा करदे तो माँ उससे कभी ग्लानि 
नही करती, ऐसे ही समझिये कि सम्यरदृष्टि जीवको रत्नत्नयधारी पुरुषोके प्रति धर्मानृ- 
राग है, उसमे रत्नत्नयके भावोका निरीक्षण है तो ऐसे आत्मसि अधिष्ठित शरीरको 
कभी रुग्ण मलयुकत देखे तो सेवा करते हुए मे उन्हे रंच घृणा नही होती । यह रत्नत्नय 
से पवित्र श्रमणक्रा शरीर स्तान आदिकसे रहित है इसलिये मल भी चढ जाता है, श्रेष्ठ 
तयसे सयुक्त है इससे स्थामवर्ण हो जाना आदिक बातें भी हो जाती हैं । ' दुर्बेल शरीर 
हो जाता है, हड्डियाँ भी निकल आती, ऐसा जीर्ण शरीर बन सकता है, पर सम्यग्दर्शन, 
सम्यस्जान सम्यकचवारित्र से उसकी कान्ति बढ़ी हुई रहती है। उन श्रमणोका आत्मबल 
सहज बढ़ता रहता है, तो ऐसे तपस्वीजनोके मलिन व रोगादिकसे पीडित शरीरको 
देखकर - यदि कोई पुरुष घृणा करता है तो वह मूढ़ पुरुष अपने सम्यग्दशन से कलक 
लगाता है ओर ऐसे कलक के होते रहने से सम्यक्त्वका घात हो जाता है । 


२७६ सुभाषित रत्नसदोह प्रवचन 


विलोक्य. रीद्रथतिनोह्यलिगिनप्रकुर्वंत॑ कदफलाशनादिक । 
इमेडइपि कर्मक्षयकारकत्नता विचिन्चतेति प्रतिहन्यते रुचि! ॥१७७ ॥ 

मुट्ृष्टित्वसे सम्यक्‍त्वका क्षय्र--यदि सम्यग्दुप्टि पुरुष शिथिलत्तावश अनेक प्रकार 
के आचरण रखनेवाले पाखण्डी जनोको देखकर यह £*द्धा कर ले कि ये भी सही हैं और 
अपने कर्मोका क्षय कर रहे है, इनके इस तप, ब्रत तपश्चरणसे भी कर्मोका नाश हो जाता 
है, ऐसी श्रद्धा जगने पर बुद्धि होने पर वह अपने सम्यग्दर्शनकों दूषित कर लेता है । 
कभी-कभी बड ऊँचे बाह्य तपश्चरणके धारी सन्यात्री देखने को मिलते है । कीई पंचाग्नि 
तपको तप रहा है, गर्मी के दिनो मे चारो तरफ अग्नि सुलगा रखी है तेपश्चरण के वास्ते 
ओर ऊपरसे सूर्यका आताप है तो यो पाँचो ओर से तपन मिल रहा है, ऐसे तपन में 
तपने वाले पंचाग्नि तपके तपने वाले कहे जाते है, उसमे कष्ट तो प्रत्यक्ष दिख ही रहा 
है। उसे देखकर प्रशसा करना कि यह भी बड धर्मात्मा है, तपस्वी है, कमकिा क्षय कर 
रहे है, तो इसमे सम्यग्दर्शनको दोष आता है क्योकि सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्न ही मोक्ष मार्ग 
है और उस रत्नत्नय के अनुसार ही क्रिया बने तो वह व्यवहार धर्म मे माना गया है, 
पचाग्नि तपमे प्रथम तो अग्निका आरम्भ किया, चारो ओर अग्नि जल रही है भौर 
अग्नि जलने पर अनेक जीवोका घात भी सम्भव है और यह जान बूझकर आरम्भ करे 
तो वह रत्नत्यके मार्गसे विस्द्ध बात है। फिर भी उसके प्रति यह भाव रहना कि इससे 
कर्मोक्रा क्षय होता है तो वह सम्यक्त्वको दृषित कर रहा है, अनेक सनन्‍्यासीजन जगलमे 
रहते है और कंदमूल फल खाकर अपना पेट भरते है, यह देखकर भी प्रशंसाका भाव 
किसीके हो सकता है कि देखो ये कितना निरपेक्ष है, किसी मनुप्य से मतलब भी नही 
रखते है, जगलमे ही रहते है और कदमूल फल खाकर अपना गुजारा कर लेते हैं यह 
बात तो जानी पर यह ध्यानमे न आया कि कितना स्वच्छद वृत्ति है, रसना इन्द्रियका 
विषय स्वादने के लिये उनके कोई बाधा नही है। कंसा ही खाय, फलके तोडने मे 
आरम्भ, कदमूल के खोदनेमे आरम्भ, ऐसे पट्कायकी हिसा भी चल रही है। इस ओर 
ध्यान नही किन्तु बाहरी निरपेक्षता देखकर किसी मनुष्य से सम्बन्ध नही है इतना ही मांत्र 
देखकर प्रशसा करना यह भी कर्मक्षयका मार्ग है ऐसी बुद्धि करना सम्यवत्व मे कलक 
लगाना है। अनेक पाखण्डीजन चिलम, तम्ब'कूं, सुलफा, भाँग आदिक मादक चीजे पीते 
हैं और उसमे धर्मकी मुद्रा दिखाते है। ऐसे ही देवताओको माना है पक उन देवताओका 
नाम लेकर सुलफा आदिक पीतेखाते है और भवतजन भी चूंकि शिथिल है तो उनके प्रति 


गाथा १७८, १७४ २७७ 


गुणका ही भाव बढ़ाते है कि जब ये इस नशे मे होते है तो भगवान से साक्षात्‌ मिलते है, 
ऐसी ही बाते सोचकर उनका समर्थन करते है, भक्तिपूजा करते है, ऐसी घटनाको देखबर 
यदि कोई ज्ञानी अपने ज्ञानभावभे शिथिल होकर उनकी अनुमोदना करे और ये भी 
कर्मक्षय कर रहे है ऐसी बुद्धि रखे तो वह ज्ञानी अपने सम्यर्दर्शंनको दूषित करता है और 
ऐमे दूषण द्वारा सम्यवत्वका घात कर लेता है। 


कृदर्शनज्ञानचा रिल्नचिद्रजानू._ निरस्ततत्त्वर्थंश्चीनसयतान्‌ । 
निषेवमाणो मनसापि मानवों लुनाति सम्यक्त्वतरू सहाफ्ल ॥१७८॥ 


मिथ्यादर्शनज्ञानचा रित्रगन्तोंकी भमानसी सेगासे सम्यक्त्वका क्षय--जो परुष खोटे 
दर्शन, खोटे ज्ञान, खोटे चारित्नरूपी मैलसे मलिन जीवों के मन, वचन, कायसे किसी एक 
से भी सेवा सुश्रुषा करता है वह अपने सम्यवत्वको काट डालता है, दृषित करता है, 
सम्यक्त्वका घात करता है। जो भिथ्यातत्त्वके श्रद्धानी है उनकी भक्ति, उनकी सेवासे 
कौनसा फल पा लिया जायेगा ? मभिथ्यात्व ही तो संस्रारके जीवोकों अनादिसे रुलाता 
आया है मिथ्यात्के वश ही तो यह जीव सारे सकट सह रहा है और अब यह 
भिथ्यादृष्टियों को ही गुरु समझकर, शरण समझकर उनकी भक्तित श्रद्धा करे तो वह 
मिथ्यात्वकों ही तो पृष्ट करता है। जिन लौकिक गरुजनोका दर्शन खोटा है भनेकान्तके 
स्वरूपसे अपरिचित है आत्माके वास्तविक स्वरूपसे अनभिन्न है. उनको कमंक्षयका रास्ता 
कैसे प्राप्त हो सकता है ” वस्तुकी स्व॒तन्त्र सत्ताका भान न होनेसे जिसका ज्ञान खोटा 
बना हुआ है ओर खोटा दर्शन ज्ञान होनेके कारण रागढह षमे ही पग रहे है, रागद्ग पमयी 
क्रियामे ही धर्म मानकर उनका ही आचरण कर रहे है, ऐसे पुरुषोकी सेवा सुश्रुषा मे यह 
पुरुष कैसे सम्यकूभाव प्राप्त कर सकता है ? जिस मिध्यात्वभावकों लिये हुए है उसी 
सिथ्याभावक्रो और भी दृढ कर रहा है, तो मिथ्यादृष्टि, मिथ्याज्ञानी, मिथ्या आचरण 
वाले पुरुषोकी कोई मनसे सेवा सुश्रुषा करे, वचनसे सेवा सुश्र्‌ षा करे अथवा शरीरसे सेवा 
सुश्रूषा करे वह सम्यग्दर्शनरूपी वृक्षकों जडसे उखाड डालता है। सम्यग्दशंन ही तो 
ससार सकटोसे छुटाने वाले मोक्ष रूप महाफलको देने वाला है, उसीका ही जिसने घात 
किया है वह अब केसे आत्माको प्रगतिके मार्गमे बढ सकता है ? 

जिनेद्रचद्रमकक्‍्तमक्तिभाविना निरस्तमिध्यात्वमलेन देहिना । 
प्रधारयते येत विशुद्धवशेनमवाप्यते तेन विमुक्तिकामिनी ॥१७६॥ 


| 
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निरतिश्रार सम्यक्त्णसे प्रगतिपूर्णफ निर्वाणका लाध- इस छंदसे पूर्वके ५ छंदोमे 
सम्बन्दर्गनके ५ भतिवारोका वर्णन किया, उन अतिचारोसे रहित सम्यग्दर्शनकों जो 
धारण करते है भौर साथ ही जिनेन्द्र भगवानके 'रणोमे अचन भक्ति भी रखते है वे 
जीव शीघ्र ही मृुक्तिरूपी कामिनीको प्राप्त कर लेते है अर्थात्‌ ससारके सर्व सकटो से 
सदाके लिये छुटकारा पा लेते है। संसार नाम है अपने रागद्वेष सुख दु ख आदिक 
विकारोमे आत्मीयता मानकर भटकते रहवा सो जब सग्यर्दूष्टिने इन रागादिक 
विकारोकोी परभाव समझ लिया, ये मेरे स्वभावमे नही है किन्तु कर्मोदयकी छाया 
प्रतिफलन रूप जो नैमित्तेक है, औपाधिक है यह मेरा कंसे हो सकता है ? मैं तो इनसे 
निराला केवल चंतन्यवृत्ति मात्र हूँ, बस चेतता रहें, प्रतिभास होता रहे यह ही मेरा सीधा 
काम है और मैं प्रतिभास स्वरूप हूँ, यह श्रद्धा जिसके हो गई है वह पुरुष तो इस स्वत 
सिद्ध चेतनामात्र सहज परमात्मतत्त्व की ही धुन रखेगा, उसका ससार फिर कैसे बढ 
सकता है ? कर्मभार उसके साथ लगता है जिसको कर्मके फल में आदर रहता है। 
सम्परदृष्टि जीव को कर्म के फल मे आदर रच नही है । यह समस्त कर्मफल विक्ृत है, 
ससार सकटो मे फँसाने वाले है, ऐपा परभावोक्की असारता भिन्‍नता सम्यग्दृष्टि के 
निर्णीत हुई है, अब वह सम्यर्दृष्टि इन विकार भावोसे तो उपेक्षा करता है और अपने 
सहज अविकार स्वभावकी आस्था रखता है और जिसने सहज स्वभाव प्रकट कर 
लिया है उन परमात्माओकी अचल भक्ति करते है, अर्थात्‌ यह सिद्ध स्वरूप ही 
परमात्मतत्त्व है। यहो अवस्था जीवोको कल्याणकारी है, ऐसी उस सिद्ध पयविके 
प्रति आस्था रहती है, तो जिसको निज सहज स्वरूपका भाव है और सहज स्वभाव 
के अनुकूल जिनका विकास हुआ है उनके प्रति भक्ति जगतो है वह पुरुष संसार सकटो 
से नियमसे छूट जाता है । 


पे ८ सम्यग्ज्ञाननिरुपण 


अनेकपर्यायगुर्णरुपेत॑ विलोक्यते येन समस्ततत्त्व । 
तदिद्वियानिद्रियभेदशिन्न ज्ञ,न जिनेंद्र गदित हिताय ॥१८०॥ 
प्रत्यक्ष परोक्षरूप सम्यस्ज्ञान का स्वरूप व.हित प्रयोजक्त्व --इससे पूर्व परिच्छेद मे 
* सत्‌ असतृका विवेक किया गया था, जिसके आधार पर सम्यवत्व होता है जो कि मोक्षका 


साधा १८००, १८१९ २७६ 


मूल है उसका वर्णव करके अब सम्यग्जानका वर्णव किया जा रहा है। ज्ञानका अध॑ है 
अनेक पर्याय और गुणोसे युक्त जीवादिक पदार्थोका जानना। जो पदार्थ जिस स्वरूप 
से अवस्थित हैं उस स्वरूप में उन पदार्थक्रा परिज्ञान करना सम्यग्जान कहलाता 
है | सो ये सग्यग्ज्ञान दो प्रकार के है - परोक्ष और प्रत्यक्ष । जो इन्द्रिय मनके सहयोग से 
ज्ञान जगता है वह तो परोक्षज्ञान है । जहाँ इच्ध्रिय मनक्रा माध्यम नही लेना पडता, केवल 
आत्मीय शकक्‍्तिसे ही ज्ञनन जगता है उस ज्ञानको प्रत्यक्ष ज्ञान कहने है। यर्याप जाना जाता 
है वैसे मात्र ज्ञानके ही द्वारा, कही इच्द्रियके द्वारा नहीं जाना जाता पर जंसे कोई कमरे मे 
बन्द हो तो वह पुरुष 'खिड़कियों के द्वार से ही देख सकता है, तो देखने वाला वह॒पुरुष 
हो है। खिडकियाँ नही देखती | पर उस बधनकी स्थितिसे यह ही चारा है कि वह खिड़कियो 
के दवारसे बाहर की बात देख सके । तो ऐसे ही यह जीव कर्म और शरीर से बंधा हुआ है । 
छदमस्थ है, इस स्थितिम इन बाहरी पदार्थोका ज्ञान इन्द्रियरूपी खिड़कियोके द्वारा कर 
पाता है। सो जानने वाला तो आत्मा ही है, पर स्थिति ऐसी है कि इन्द्रिय और मनके 
निमित्तसे वह जान पाता है। तो ऐसे इन्द्रियज जञानको परोक्षज्ञान कहते है और अतीन्‍न्द्रिय 
ज्ञानको प्रत्यक्ष ज्ञान कहते है। ज्ञान जब्द ज्ष अवबोधने धातुसे बना है। जिससे पदार्थ 
जाना जाय उसे ज्ञान कहते हूं। ज्ञानका स्वरूप जानना है। जेसे दीपकका स्वरूप ही 
प्रकाशमय है सो वह स्वय प्रकाशित है ओर दूसरे पदार्थका भी प्रकाशक है, ऐसे ही यह 
आत्मज्ञान स्वयं जानन स्वरूप है, प्रतिभास स्वरूप होने से वह ज्ञान अपने को भी जानता 
है ओर पर पदार्थोकों भी जानना है। सो जहाँ इन्द्रियकी निरपे६ ता हो गयी, केवल 
आंत्मीय शक्तिसे ही जानता चल रहा है उसे प्रत्यक्ष ज्ञान कहते हे । 
रत्नमयो रक्षति येन जीवो विरज्यतेपञ्त्यतशरीर सोख्यात । 
रुणद्धि पाप, कुमने विशुद्धि, ज्ञान तदिष्ठ सकलार्थविदिभर ॥१८९१।॥ 
झानसे रत्तत्न्यी रक्षा, विरवित, पापनिरोध, विशद्धि एवम सकलार्थ सिद्धि--सर्व ज्ञदेवने 
सज्ञान को श्रेप्ठ नान कहा है, जिस जान की सहायतासे यह जीव सम्परदर्णन, सम्यच्ज्ञान 
भीर सम्यव्चाश्ति की रक्षा करता है | यद्यवि यह भी बताया यया है कि सम्यग्दर्णशन होते 
ही सम्बस्तान होता हैं । सम्यरदर्शन से पहले वह जान सम्बस्भान नही कहलाता, पर ज्ञान 
तो सही पहले था, पर अनुभूति सहित न था। संम्यस्दर्शन होने पर भी ज्ञानकी आर। धना, 
ज्ञान का पोरष आवश्यक है | यदि ज्ञानका पौरुष न रहे तो विषय कपायोके अनु रागसे 
पाया हुआ समसस्दर्शन भी नप्ट चर नहना है तो दही ज्ञान प्रशसनीय है जो सम्यस्टर्भस 


श्८० सुभाषित रत्नसदीह प्रवचन 


को रक्षा करता है, सम्यग्जान की रक्षा करता है| ज्ञाममे समीचीनता आये, पर उसको 
बनाये रहे यह भी ज्ञानसे ही किया जायगा। अपना आचरण सही बनायें, ज्ञानस्वरूप 
अतस्तत्त्व में उष्योग जूटायें यह सब ज्ञानवलसे ही होता है। सम्थर्ज्ञान वही श्रेष्ठ 
ढरताया गया है जिसके प्रतापसे विनश्वर शारीरिए सुखोसे वेराग्य जग जाय । विषयोगे 
अनुराग बना रहे तो उसमें ज्ञानका प्रकाश नही है । सच्चा ज्ञान वही है जिसके होनेसे 
शारीरिक सुखोसे वराग्य बन जाता है। रस म्यसज्ञान पापके आश्रवकों रोकता है। पाप 
कमेंका बंध न होगा, जिसके सम्यग्जञान है उसके पापका आश्रव रुक जायगा। ज्ञानी पुरुष 
धर्ममे अनुराग रखता है, धर्ममें प्रवृत्ति करता है। रागद्वेष न करके मात्र बाताद्रष्टा 
रहना यह कहलाता है धर्मपालन । यह धर्मपालन सम्यच्ज्ञानके प्रतापसे ही होता है । वो , 
सर्वेज्देवने उसी ज्ञानकों श्रेष्ठ ज्ञान कहा है, जिससे पाप कटे, धर्म बढ़े, रत्नत्यकी रक्षा 
हो और उसकी विशुद्धि बढती हो । 


क्रोध धुनीते, विदधाति शार्ति, तनोति मंत्नी, दिहिनस्ति मोह, 
पुनाति चित्त, मदन लुनीते, येनेह बोध॑ तमुशत्ति सत. ॥१5२॥ 


ज्ञाससे क्रोधध्वस व शान्तिविधान--ऐसे ही ज्ञानको सत जन ज्ञान मामसे पुकारते हैं. 

जो ज्ञान क्रोधको नष्ट कर देता है। जिसके ज्ञान जग रहा है उसके क्रोध कैसे होगा ? ५ 
क्रोध तभी होता है जब अज्ञान बत रहा हो | किसी बाह्य पदार्थमे लगाव लग रहा हो, 
फिर कोई विधनकर्ता समझा जा रहा हो वहाँ क्रोध उत्पन्न होता है, पर जहाँ सम्यग्ज्ञान 
है, भिन्‍न-भिन्‍न क्षत्ताका स्पष्ट निर्णय है वहाँ क्रोधका क्या अवकाश ! तो वास्तवमे ज्ञान 
वही है जो क्रोधको नष्ट कर देता है। बड़े-बडे ऋषी जो तपशचरणके बलसे ऋद्धि को 
प्राप्त करले और कदाचित्‌ अज्ञान आ जाय, क्रोध आ जाय तो वह भी भस्म हो जाता 
है और दुनियाक्ो भी भस्म कर देता है, तो जहाँ ज्ञान है वहाँ क्रोध नही रह सकता । 
- ज्ञान वही है जो शान्तिको उत्पन्न करता है, जहाँ पदार्थका यथार्थ बोध है वहाँ रागद्व ष 
का क्‍या काम ? रागद्वेष होते है अज्ञान दशामे । ज्ञान जगने पर जहाँ यह प्रकाश जगा 
कि मैं तो अमूर्त ज्ञानमात्र हैँ। जगतमे सर्वे पदार्थ मुझसे अत्यन्त भिन्‍न है, भिन्‍न इन - 
समस्त पदार्थोका कुछ भी परिणमन हो उससे मेरे मे कोई सुधार बिगाड नही होता है । 
स्वतन्त्र सत््वका जहाँ भान- हो गया, ऐसा ज्ञान जग गया वहाँ शान्तिका वातावरण छा 
जाता है, और उस ज्ञानीके सत्सग में जो लगे रहते हो, उन्हे शान्त देखकर अन्य लोगो 


१ 
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पर भी शान्ति छा जाती है, ऐसी घटनाये हुई भी है। किसी जंगलमे कोई मुनिराज 


त्तपशचरण कर रहे है, वहाँ सिह और बेल दोनों ही मुनिराजके समीप खड़े हैं, उनमें 


परस्पर क्रोध नहीं आता, अशान्ति नहीं होती । शान्तिका वातावरण रहता, वह सब 
प्रताप है सम्यग्जान का । वहाँ जो उदारता जग्री, शान्ति जगी वह ज्ञान के कारण ही तो 
जगी । तो वास्तविक ज्ञान वही है जिस ज्ञानके होनेसे शान्तिका साम्राज्य छा जाय, तो 
जहाँ क्रोध न हो और शान्तिका साम्राज्य छा जाय वह ज्ञान सम्यज्जान है । 


सम्धश्शानससे मेत्नरी विस्तार और सोहविघात--सम्यग्ज्ञानके प्रताप से सर्वे जीवोकी 
मंत्रीका विस्तार हो जाता है। जिसने अपना सहज आत्मस्वरूप जाना वह सब जीवोका 
सही स्वरूप समझता है। अपने ही स्वरूपके समान अन्यका स्वरूप है और जो अपने पर 
बीतती है वही उन पर बीतती है, सब कुछ जाननहार ज्ञानी मित्रताका विस्तार कर लेते 
है । किसी भी जीव को दुख उत्पन्न न हो ऐसी अभिलाषाको मित्नता कहते है, तो जहाँ 
सर्वे जीवोका स्वरूप अपने स्वरूपके समान निरखा वहाँ मित्रताका विस्तार हो ही जाता 
है, सो ज्ञान सम्यक वही है जिसके होने पर सर्व जीवोमे मित्नतावा वि तार हो, शत्नताका 
भाव न रहे, ज्ञान सम्यक वही है जिसके होने से मोह नष्ट हो जाय । ज्ञान और मोह ये 
दो एक साथ कहाँ रह सकते । मोह का अर्थ है पर पदार्थोमिे और अपनेमे भेद न समझ 
सकना, परसे हित मानना, परसे अपना सुधार बिगाड समझना । यह सब मोह कहलाता 
है, तो जहाँ मोहभाव रहता है वहाँ ज्ञानभाव नही रहता । क्योकि ज्ञानका विषय है यह 
कि जो पदार्थ जैसा है उसको वसा जान ले। प्रत्येक पदार्थ अपने ही द्रव्य-क्षेत्र, काल 
भावसे है, परके द्वव्य-क्षेत्र काल भावसे नहीं । एक का दूसरे में प्रंवेश नही, दखल नही, 
अधिकार नहीं, फिर भी जिसके ज्ञानभाव नही रहता, वह सबकुछ परके प्रति मान बैठता 
है। इन बच्चोपर मेरा ही तो अधिकार है, इनका मै ही तो मालिक हूँ, जो वंभव प्राप्त 
हुआ है वह मेरा ही तो है। वहसील में रजिस्ट्री मेरे नामसे ही तो है, यह मकान दसरे 
का कंसे हो सकता। तो पर पदाथमे आत्मीयताका कामोह रहना यह ही तो अज्ञानभाव 
है। जहाँ ज्ञान जगता है वहाँ अज्ञान नही ठहर सकता । 


सम्यग्जञानसे चित्तपवित्रता व कास्खंडन--सम्यग्ज्ञान वही है जो चित्तको पवित्र कर 
दे। चित्त अपवित्न होता है रागद्वेष मोहसे, रागद्वेष मोह बनता है अज्ञानभाव से । जहाँ 
वस्तुके आवान्तर सत्तवका ज्ञान जभा है वहाँ विकार न आ सकेगा, तो सम्यग्श्ञानके होने 
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पर चित्त पवित्र हो जाता है। चित्तमे अपवित्नता नहीं ठहरती और जिनके पूर्ण सम्यग्ज्ञाच 
है, वेवल ज्ञान है, उनके चित्त ही नही, पर आत्मा उपयोग स्वरूप तो है, उनका वह 
उपयोग पवित्र हो जाता है, सम्यग्शान वही है जिसके होने पर कामदेवका प्रभाव घट 
' जाता है। किसी स्त्री पुर्षको निरखकर उसके रूपका कोई महत्त्व दे, उसके श्रति ग्लानि 
न आये, हाड, खून आदिक का ध्यान न जगे और केवल एक सौन्दर्य शोभा यही मात्र 
दिखे तो वह तो अज्ञ'नभाव है। जहाँ ज्ञान सही जग रहा हैं वहाँ कामदेवका प्रभाव नही 
ठहर सकता | यह शरीर जीव कर्म और आहार वर्गणाये इन तीनका पिण्ड है। 
जीव तो अमूतं है, देह भी इस मलिन जीवकी संगति पानेसे पहले इसमे कोई खराबी न 
थी । जहाँ ही जीवका सम्बन्ध हुआ तो ये आहार वर्गणाय इस तरह परिणम गई कि कोई 
हड्डी बनी, कोई खून बनी, कोई चास बनी, तो ये सब अपविद्न पदार्थ बन गए | तो जहाँ 
सही ज्ञान है, प्रत्येक वस्तुके स्वरूपका बोध है वहाँ देहको देखकर सत्य ही नजर आयेगा, 
असत्य माया दृष्ठिमि न आयेगी। तब इस पर कामदेवका प्रभाव कंसे हो सकता ? तो 
जिसके होने पर इतना प्रभाव ब्ने वह ज्ञान सम्यग्शान है, ऐसा सत पुरुष कहते है । 


ज्ञानेन बोध कुरुते परेषा, कीतिस्ततश्चद्रमरीचिगौरी । 
ततोष्नुराग सकले४उलोके तत फल तस्य मनोनुकूल ॥१८३॥ 


ज्ञानसे परबोध्ष करानेके कारण कीतिविरतार -ज्ञानके द्वारा यह जीव दूसरोको बोध 
करा सकता है। दूसरोको समझाना तब ही बनता है जब उस विषयमे खदने भी बहुत 
कुछ समझा हो और स्पष्ट हो। तो जिस ज्ञान द्वारा दूसरे प्राणियोको प्रतिबोध हो वह 
ज्ञान सही ज्ञान है, और ज्ञानका यही चिह्न है अर्थात्‌: ज्ञानी पुरुष ज्ञान द्वारा कुमार्गपर 
जाते हुए लोगोको कुमार्गसे हटाकर सुमार्गपर लगा सकता है, यह सामर्थ्य ज्ञानमे है । 
अन्य वैभव आदिक़के द्वारा यह बात न बन पायेगी कि कुमार्गंसे हटाकर सुमार्गमे लगा 
दे। ज्ञानमे ही यह कला है कि वह द्सरोको बोध करा सकता है। दूसरोको प्रतिबोध 
कराये उससे उसकी कीनि चद्रकिरणोकी तरह धवल विस्मित हो जाती हैं। जिन 
महपुरुषोके आज नाम पाये जा रहे है उन्होंने यही तो किया था अपने समयमे कि 
कुमार्गंपर जाते हुए लोगोको सुमार्गपर लगाया था। तो जो पुरुष दूसरोको प्रतिबोध 
करता है, कुमार्गस हटाकर सुमार्गपर लगाता है उसकी कीति चद्रकिरणोकी तरह स्वच्छ 
फैलतो है। जहाँ लोगोको प्रतिबोध प्राप्त हो और उसकी कीति घवल स्वच्छ विस्मित 
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हो तो उसके प्रति लोगोका अनुराग बढ जाता है। अब यह ज्ञानी पृरुष दूसरोका प्रेमपात्र 
बन जाता है। अनेक प्रयत्न करने पर भी कोई लोगोका प्रेमपात् बन सके यह बात नही 
हो पाती, व्ोंकि ज्ञानातिरिक्त अन्य उपायोभे नि३उलता नही है। ज्ञान ही एक ऐसा 
उपाय है कि जिसके प्रसारसे लोगोका अनुराग बढ़ता है, जहाँ अनुराग प्राप्त हो तो उसका 
अभीष्ट शीघ्र ही सिद्ध हो जाता है । 


ज्ञानाद्धित वेत्ति तत प्रवृत्ती र॒नत़्ये संचितकर्ममोक्ष । 
ततस्तत सौख्यमबाधमुच्चेस्तेनात्न यत्न विदधाति दक्ष ॥१८४॥ 

ज्ञानसे हितपरिचय, रत्नन्रयवृत्ति, संचितकर्ममोक्ष न अवाध आनन्व--ज्ञानसे यह 
जीवहित अहितको जानता है। जब ज्ञान प्रकाश जगता हैं तो वहाँ यह स्पष्ट रहता है 
के यह भाव तो हितरूप है और यह भाव अहितरूप है, कुछ ज्ञान दृढ होने पर विशेष 
उच्च स्थितिमे अहित पदार्थोका ध्याव नहीं रहता पर हितमय निज सहज स्वरूपका तो 
व्यान रहता ही है, तो यह जीव ज्ञान द्वारा हितको समझता है। हित क्या है ”? समता 
परिणाम । अज्ञान हटे, रागद्ेष भाव विकार दूर हो। केवल ज्ञाता द्र॒ष्टा रहे, ऐसी जो 
अपनी स्थिति है वही हिंतरूप है। हितरूप परिणामके परखने पर फिर उसमे प्रवृत्ति हो 
जाती है। क्‍या है हितरूप ”? वह सहजभाव, उसकी दृष्टि की मस्नता । यही सम्यग्दर्शन 
प्रथग्शान सम्यक्चारित्न कहा जाता है। तो हितका परिचय होनेपर जीवकी प्रवृत्ति 
र्नत्नयमें होती है और रत्नत्नयमें प्रवृत्ति होनेके कारण पूर्व संचित कर्मोका क्षय हो जाता 
है। यह पूर्ण वेज्ञानिक बात है। आत्माके विकार भावका ,सान्निध्य पाकर कार्माण 
वर्गणामे कर्मत्व आ जाता है तो ऐपे भव शवके बाँधे कर्म आत्माके अविकार स्वभावकी 
दृष्टि होनेषपर उनमे दुर्बलता आकर उन कर्मोका क्षय हो जाता है। कर्मोक्रा क्षय होनेसे 
मोक्ष सुख प्राप्त होता है। यह मोक्षसुखभी धर्म है। कभी मिटने वाला नही है। इस 
मोक्षसुखमे बीच मे कभी बाधा भी नही आ सकती और कभी उस सुखमे थोडी कमी हो 
जाय, जैसे केवल ज्ञानके द्वारा प्रभु निरन्तर समस्त पदार्थोकों जानते रहते है तो ऐसे ही 
इस आनन्द परिणमन के द्वारा निरल्तर निराकुल अखण्ड, परम आल्हादका अनुभव होता 
रहता हैं। तो कर्मक्षयसे जो मोक्षसुख प्राप्त होता है। उसमे कभीभी बाधा नही आ 
सकती । ऐसा निराबाध नित्य मोक्ष सुख भ्राप्त होता है कर्मोके विध्वससे । इस कारण 
जो विवेकीजन है वे आत्मीय पवित्रता पानेके लिए जैसा स्वयका सहजस्वरूप है। 
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उस प्रकार व्यकत्त हो जाय वह धर्मपालन करके ज्ञानका उप़ार्जन करता है। 
ज्ञानसे भीतर प्रकाश मिला और सत्य प्रकाश मिलनेसे स्वभावाभिमुखता हुई । रागादिक 
विकार दूर हुए, तो ऐसा सुयोग होने पर पूर्ववद्धकर्म स्वय क्षयको प्राप्त हो जाते है तो 
जिनको मोक्षसुखकी चाह है उनका कतंव्य है कि वे अवश्य ही सवप्रयत्नपूर्वक वस्तुस्वरूप , 
का ज्ञान प्राप्त करे । 

यदज्ञजीवों विधुनोति कर्म तपोभिरुग्रेभंवकोटिलक्ष । 

ज्ञानी तु चेकक्षणतों हिनस्ति तदत्न कर्मेंति जिना बदति ॥१८५॥। 


ज्ञानीका अल्प समय से कमंप्रक्षय--अज्ञानीजन लाखो करोडो भवो मे तपश्चरण कर 
करके जितने कर्म नष्ट कर पाते है उतने कर्म ज्ञानी जीव क्षणभर मे नष्ट कर डालता है । 
यहाँ ज्ञानी और अज्ञानी के कर्मनाशकी तुलना की है उसका अर्थ इतना है कि इतना कर्म- 
भार एक क्षणमे द्र होता, पर अज्ञानी जीवने वास्तवमे कर्मोका क्षय ही नहीं किया था । 
और इसीलिए लाखो करोडो भवोके तपश्चरणकी बात कही गई है। सम्वरपूर्वक निर्जेरण 
हो वह मोक्षमार्गमे उपयोगी कहा गया है। अज्ञानी के सम्बर कहाँ ? भले ही थोडे कर्म 
दूर हो जाये और वहाँ भी दूर हो रहे थे कुछ तपश्चरण आदिक विधानोके कारण कुछ 
अधिक दूर हां गए, उदीर्णा हो गई, किसी भी प्रकार हटे तो हट गए, इतने कर्मभार की 
तुलना की *। पर वहाँ अज्ञान अवस्थामे तो कर्मो का क्षय नही होता किसी का । यहें 
जीवके एक क्षणके स्वरूपानुभव से इतने कर्म द्र हो जाते है। ज्ञानीके जो कर्म दूर होते 
है उनमे पाप कर्मके दूर होने की सख्या अधिक रहती है। पाप भारसे रहित होकर उच्च 
दशा में यह ज्ञानी पुण्य भारको भी हटा देता है। पाप कहते है उसे जिसके उदय से जीवको 
अनिष्ट सामग्रो मिले । मनके प्रतिकूल वातावरण मिले, जिसमे यह कष्ट मानता है। 
पृण्य कर्म उसे कहते है जिसके उदयसे जीवको दइष्ट सामग्री मिले । जिससे यह सुख 
मानता है, पर वस्तुतः जो सुख मिला पुण्योदयसे वह क्षोभमसे भरा हुआ है और जो कष्ट 
पापके उदयसे मिला उसमे तो क्षोभ स्पष्ट ही है। और फिर जैसे पापके उदयमे इस जीवको 
सस्रारमे ही रहना पडता तो ऐसे ही पुण्य के उदय मे भी इस जीवको संसारमे ही - 
रहना पडता | तो ज्ञानी जोवका ध्येय तो जैसा अपने आत्माका सहज स्वरूप है 
एक अकेला आरत्मा ज्ञानमात्र, वैसा ही प्रकट होता, वही ध्यानमे रहता है। सो यह स्थिति 
पुण्य पाप दोनो से ही रहित होने १र होती है। तो यो पुण्य पाप दोनो हेय है । 
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चौरादिदायादतनूजभूप रहाय॑मर्च्य सकलेषपि लोके । 
धन परेषा नयनेरदृश्य ज्ञान नरा धन्यतमा वहंति ॥१८६॥। 
ज्ञानकी परके द्वारा अहायता--यह ज्ञान ऐसा अद्भुत पदार्थ है, अलौकिक वेभव 
है कि जिसको चोर चुरा नहीं सकते। बाहर धन पुद्गल पड़े हो तो आँख बचाकर या 
जबरदस्तो चोर चुरा ले जायेगे पर इसके ज्ञानको तो न ले जायेगे। और ज्ञान भी यदि 
पाया है तो उत्तको न हरेगे। और किसी ने परमार्थ ज्ञान प्राप्त किया है तो वह तो उसका 
अमिट वैभव है, तो चोर बाहरी पदार्थों को तो हर ले मगर ज्ञानको नहीं हर सकते । 
ज्ञान ऐसा विलक्षण अलौकिक पदार्थ है कि जिसको भाई-बध्ु आदिक कोई बाँट नहीं 
सकते । हिस्सा बाँट हो रहा हो और उनमे यदि कोई जबरदस्त हो तो वह कुछ अधिक 
घन भी ले सकता मगर ज्ञानको तो कोई नही बाँट सकता । सो ज्ञान एक अलौकिक 
वेभव है। वह यदि प्राप्त हो जाय तो न छिन सकता है न बंठ सकता है। ज्ञान को राजा 
भी नहीं छुडा सकता | कोई अपराध बन जाने पर राजा धन भी ले सकता, राज्य से 
बाहर भी निकाल सकता मगर उसके ज्ञानकों नही छीन सकता। वह ज्ञान आत्मा का 
आत्मा के पास ही रहेगा । बाहरो धन तो लोगोके द्वारा आंखी से दिख जाने योग्य है, 
दिख गया, उसको पकडा भी जा सकता, पर ज्ञान तो आँखो से अदृश्य है। कोई ज्ञानको 
कंसे छुड़ा लेगा ? यह ज्ञानभाव जिसके पास है वह पुरुष धन्य है। सब कुछ लोकमे वेभव 
मिलना सुलभ है पर ज्ञानभावका पाना दुर्लेभ है | ज्ञानही आत्माका स्वरूप है और आत्मा 
के इस सहज स्वरूपको ज्ञान पहिचान ले तो चूके ज्ञानमे ज्ञान स्वरूप आ गया तो उसकी 
पवित्नता बढ़ी और सारे संकट दूर हो गए। तो सर्व सकटो को दूर कर सकने वाला कोई 
मित्र है तो वह ज्ञान ही है। इसलिए बहुत पुरुषार्थ करके भी एक इस ज्ञानसावका अजंन 
करना चाहिये। 
विनश्वर पाप समुद्धिदक्ष विपाकदु ख बुधनिदनीय । 
तदन्यथाभूतगरुणेन तुल्य ज्ञानेन राज्य न कदाचिदस्ति ॥१८७॥। 
ज्ञान की अतुलता--लोकमे सबसे वडी वस्तु लोग राज्य को समझते है, पर उस 
राज्यकी उपमा भी ज्ञानके लिए फेल हो जाती है । यदि ज्ञानसे राज्यक्री उपमा दी जाय 
तो तुलना कैसे दन सकती है ? राज्य तो विनाशीक है । एक न एक दिन नप्ट हो जाने 
वाला है, किन्तु,ज्ञान अविनाशी है, वह नष्ट होगा नहीं। जो सम्यग्जान की घारा है वह 
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बराबर चलती रहेगी । जो सहज आनन्दगुण है वह कभी नष्ट होगा नही । तो राज्यमे और 
ज्ञानमे कालकृत बडा अन्तर है। राज्यसे पाप की वृद्धि होती है और ज्ञानसे पापका नाश 
होता है । तो पाववद्ध क और पापनाशक की तुलना कंसे जा सकती है ? राज्यतो अन्तमे 
दुःखदायी है। या तो उसे कोई छोनता है या मरण होता है तो राज्य वैभव छूटा जा रहा 
है या कुछ भी हो अच्तमे दुःख ही प्राप्त होता है और यह ज्ञान सदा ही सुखका देने वाला 
है। तो दु खदायक और सुखदायककी तुलना कैसे कही जा सकती है। ज्ञानीजन, विद्वान 
लोग, ससारसे विरक्‍्त महापुरुष राज्यकी तो वास्तवमे निनन्‍दा करते है। राज्य तो निन्‍्दनीय 
है और ज्ञानकी सब लोग प्रशंसा करते है तो निन्दनीय और प्रशसनीय की परस्पर तुलना 
क्या ? जो लोग ज्ञानकी राज्यके साथ तुलना करते है वे भूल करते हैं। राज्य भोर ज्ञान, 
ये दोनो बराबर कभी नही हो सकते । 


पूज्य स्वदेशे भवतीह राज्य ज्ञान त्विलोकेषपि सदाचेनीय । 
ज्ञान विवेकाय, मदाय राज्य ततो न ते तुल्यगुणे भवेता ॥8८5८॥ 


ज्ञानकी सार्वभौमता--ज्ञान और राज्यमे बहुत अन्तर है। राज्यतो अपनेही देशमे 
पूज्य होता है, जो राज्य मिला है वह राजा अपने ही देशमे पूजा जायगा। दूसरे देश वाले 
उसकी आज्ञा न मानेगे अथवा दूसरे देश पर उसका अधिकार और प्रवेश ही नही है। वो 
राजा अपने ही देशमे पूजा जाता है, पर ज्ञानतो तीनो लोकमे सभी जगह सदा पूज्य है । 
किसी भी देशके लोग हो किसी भी कालमे, सभी लोग सम्यग्शानका आदर करते है। 
सम्यग्ज्ञानको हितकारी सुखदायी समझते है। तो ज्ञानकी राज्यके साथ तुलना कंसे ” 
राजा स्वय ज्ञानकी पूजा करते है! बड़े-बडे महाराजा चक्रवर्ती इन्द्र, धरणेनद्र, योगीजन 
सभी ज्ञानकी पूजा करते है। तो ज्ञान ऐसा प्रधान हितकारी गुण है, ज्ञान तो विवेकके 
लिए होता है। परत्तु राज्यपद तो मद कराता है। विवेक कहते है उसे जहाँ हितका 
ग्रहण किया जा सके और अहितका त्याग किया जा सके। जो हित है उसका ग्रहण करले, 
परन्तु राज्यका जब मंद आ जाता हैया राज्यके विधानका जहाँ सम्बन्ध होता है वहाँ 
हितका तो ग्रहण नही हो पाता और भहितका ही ग्रहण होता रहता है । तो ज्ञान और 
राज्य ये दोनो एक समान कैसे हो सकते है ? सम्यग्ज्ञान तो स्वयका स्वाभाविक ग्रुण है । 
राज्य तो पराधीन बात है। ज्ञान और राज्यकी तुलना करना यह मोहियोका ही काम 
हो सकता है। है 
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तमो धुनीते, कुरुते प्रकाश, शर्म विधत्त, विनिहति कोप । 
तनोति धर्म, विधुनोति पाप, जान न कि कि कुरुते नराणा ॥१८६॥ 


ज्ञानसे धर्मवृद्धि व पाप प्रक्षय--सम्यस्ज्ञान मनुष्यों को कौन-कौन सा लाभ नही 
पहुँचाता है, अज्ञानहपी अधकारका नाश हो जाना यह बहुत बड़ा लाभ है। जो प्राणी 
अज्ञान मे डूबे हुए है उनका उपयोग स्वसे हटकर पर तत्त्वो में लिपट गया है। उत्त पर 
बडी विपदा है। अज्ञान की विपदा बहुत बडी विपदा होती है। तो ऐसे अज्ञान भंधकार 
को भी जो नष्ट कर दे वह ज्ञान बहुत ही श्रेष्ठ गुण है। ज्ञान अतरगमे विलक्षण रीतिका 
स्वानुभवका प्रकाश पैदा कर देता है। जानसे ज्ञान्ति का साम्राज्य छा जाता है, 
शान्तिका साम्राज्य छा देने वाले और कोई पदार्थ नही हो सकते। सम्यग्ज्ञान ही है एक 
ऐसा परमतत्त्व जो कि शान्तिका साम्राज्य बना देता है। ज्ञान प्रकाशके कारण क्रोधका 
नाम निशान तक नही रहता। ज्ञानमे ही वह महान बल है कि इस जीवकी विकार 
विपदाकों मूलत समाप्त कर दे । ज्ञानसे धर्मकी वृद्धि होती है भौर पापका विनाश हो 
जाता है और पापके नाश होनेसे ही लोकमे भी अद्भुत सम्पदाये प्राप्त होती है और फिर 
, निष्पाप लोग ही मोक्ष मार्ग को प्राप्त करते है। तो ज्ञान से इस जीवको क्या-क्या लाभ 
नही होता। समस्त अद्भुत लाभ ज्ञान द्वारा प्राप्त होते है । 


यथा यथा ज्ञानबलेन जीवो जानाति तत्त्व जिननाथदुृष्ट । 
तथा तथा धर्ममत्तिः प्रशस्ता प्रजायते पापविनाशशक्‍ता ॥|१९०॥ 


ज्ञान बलसे आत्माकी उज्ज्वलता--जैसे जेसे इस ज्ञानबल के द्वारा यह जीव तत्त्वसे 
स्पष्ट मर्मसहित मनन करता चला जाता है वेसे ही वैसे इसकी बुद्धि समीचीन होकर 
धर्मकाय॑ मे अग्ने सर होती चली जाती है। धर्म है आत्माके सहज स्वरूपमे उपयोग का 
मग्न होना । यह भद्भुत कार्य ज्ञान प्रकाश द्वारा ही सम्भव है। जब कोई जीव अपनेको 
सहज ज्ञानस्वरूप समझ ले तब ही तो वह निज सहज ज्ञानस्वरूपसे मग्न होग। । सो जैसे 
जैसे वास्तविक पदार्थिके स्वरूपका ज्ञान होता चला जाता है वमे ही वैसे धर्मंभाव मे बद्धि 
.. स्थिर होती है और पापका विनाश होने लगता है। पापो में प्रधान पाप है अज्ञान, 
मिथ्यात्व, मोह । सो ज्ञान बल द्वारा उस पाप का तो तुरन्त नाश हो ही जाता है, फिर 
पूवंबद्ध चारित्न मोहके वियाकमे जो अविरति भोगरति आदिक लुटियाँ रह जाती है उन 
पापों का विनाश भी सम्य्ज्ञानके बलसे ही होता है । 
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आस्ता महाबोधबलेन साध्यो मोक्षो विवाधामलसौख्ययुवत । 
धर्माथंकामा अपि नो भवति ज्ञान बिना तेन तदचेनोय ॥१<१॥। 


ज्ञान के बिना पुरुषार्थ की असिद्धि--ज्ञानका महाफल है मोक्षका लाभ होना । 
जीव अनादि कालसे अज्ञानवश विपय भोगोमे रति करता हुआ जन्म मरणकी परिपाटी 
बनाता चला आ रहा है, जिसमे सिवाय क्लेशके ओर कोई लाभ नहीं । उस वलेशको 
नष्ट करने वाला है महानज्नान बल। सो मोक्ष सुखके बारेमे अनेक लोग यह कह सकते है 
कि वह हमे कहां दिखता ” और इस तरह बहाना करके कि जो हमारी इन्द्रियके गोचर 
भी नही है, जिसे हम देख नही सकते तो वह हमारे लिए कुछ भी नही है । अत उसके 
ज्ञानकी आराधना करना व्यर्थ है। ऐसा कहकर लोग इस ज्ञानकों टाल सकते है और यह 
भी कह सकते है कि यदि वह मोक्ष है तो बडे भारी ज्ञानसे ही मिल सकेगा, प्राधारण 
ज्ञानसे नही । जिस ज्ञानका उपार्जन करना बहुत कठिन है ऐसा कहफर मोक्ष सुख प्रदान 
करने -वाले ज्ञानकी बातको टाल सकता है। तो सुनो उसे भी गौण कर दो परन्तु देखो कि 
वह ज्ञान के बिना इसके इन्द्रियगोचर धर्म अर्थ काम भी तो नही है । जो इन्द्रियसे यहाँ 
देखता है धर्म अर्थ काम वह ज्ञानके बिना नही हो सकता । ज्ञानके बिना तो उन कामोको 
भी नही कर सकते जो कि हमारे लिए प्रतिदिनके काम है। इसलिए ज्ञान सम्माननीय है। 
इस लोकमे भी लाभ देने वाला है और परलोकमे भी लाभ देगा और उत्कृष्ट लोक जो 
मोक्ष है। उसकी भी प्राप्ति करायगा | तो ऐसा ज्ञगन आदरके योग्य है और ऐसे ज्ञानका 
उपार्जन करना चाहिये। 
सर्वेष्पि लोके विधयो हितार्था ज्ञानाहते नव भवति जंतो । 
अनात्मनीय परिहर्तकामास्तदथिनो ज्ञानमत श्रयति ॥१&२॥। 
ज्ञानसे ही हितमे प्रवत्ति--संसारमे जितने भी कार्य है, जितने भी व्यवहार है वे सब 
ज्ञानके बिना ठीक-ठीक नही चल सकते और ठीक-ठीक हितकारी भी नहीं हो सकते । 
ज्ञानी पुरुष जितना योग्य हितसम्पादन विधि से कार्य और व्यवहारकों कर सकता है 
अज्ञ,नी नही कर सकता । इस लोकमे भी जिनका दिमाग सही नही है, # मजोर है, बुद्धि- 
हीन है, उनकी क्या प्रतिष्ठा देखी जाती ” सब लोग उसे तुच्छ देखते है। जो ज्ञानी है वे 
लोकके कार्योको भी भली-भाँति सम्पादित करेंगे। तो ज्ञानके बिना ससारके कार्य और 
व्यवहार ठीक-ठीक हितकारी नही बन स कते है । इस कारण जो लोग अपना ्त चाहते 


्क 
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है उन्हे चाहिये कि अहित से तो दूर हटें और हितकारी ज्ञानका आश्रय ले । ज्ञानका 
अर्जन सग्पादन इस जीवके लिए कल्याणकारी है तथा यदि आत्माका जो सहज ज्ञान प्रकाश 
है तन्‍्मात्र अपनेको अनुभव-होने लगे तो इस ज्ञानका फल है मोक्ष का लाभ । जब तक इस 
जीवके साथ घगरीर लगा है तब तक इस जीवको कष्ट ही कष्ट है। खुद अनुभव कर 
लीजिए-जितने रोग होते है वे शरीर के आधीन ही तो होते है जितने सम्मान अपमानके 
व्यवहार चलते है वे शरीरको ही यह मैं हूँ ऐस। मानकर ही तो चलते है। मानसिक दुःख, 
वाचनिक दुःख और शारीरिक दुख ये सब इस जीवको शरीरके कारण प्राप्त होते है । सो 
उपाय यह होना चाहिये कि शरीरके साथ इस जीवका सम्बन्ध सदा के लिए छूट जाय । 
यह जीव अशरीर हो जाय, केवल आत्मा ही रह जाय तब तो इस जीवका कल्याण है और 
मानो कुछ दिन को शरारका सुख है और इसी प्रसग मे भोगका सुख मान रहा है तो इससे 
जीवका कुछ पूरा तो नही पड सकता, ये तो मिट जाने वाले है। शरीर मिटा, दूसरा शरीर 
मिला, पता नहीं कैसा शरीर मिले । मगरमच्छ आदिक न जाने कंसे कंसे जीव है, कसा 
उनका शरीर है। न जाने कंसे क॑से शरीरोमे इस जीवको बसना पड़ता है। वास्तविक लाभ 
आत्माका यह है कि वह अपने इस ज्ञान-स्वभाव की आराधना करे और अन्य कुछ घ 
चाहे । ऐसो ध्षुनके साथ आत्माके ज्ञानस्वभाव की उपासना करें कि कर्म और देह ये सदा 
के लिए छूट जाये और केवल ज्ञान ज्योति ही आत्म-स्वरूप रह जाय। यही सर्वश्रेय की 
बात है, बाकी तो जगत मे सब कुछ विडम्बना हो विडम्बना है। 


शक्‍यों विजेतु न मन. करीद्रों गतु प्रवृत्त प्रविद्याय मार्ग । 

ज्ञानाकुरोेनात् बिना मनुष्येविनाकुश मत्तमहाकरीव ॥१&६३॥ 
ज्ञानांकुश से सनमत्तकरोन्द्र पर घिजय--यह मन मदोनन्‍्मत्त हाथीकोी तरह है। जैसे 
उन्मत्त हाथो किसोके- वश मे नही आ पाता, जितने चाहे पुरुषोका विधात करता है । किसी 
ओर से अपनी तीज गतिसे बाधा पहुँचाता रहता है, ऐसे ही यह मन वशमे किया जाना 
बडा कठिन है और यह कुछ से कुछ कल्पनाये करके अपने आपको दुखी करता रहता है। 
दुनियाके बड़े धन वाले, प्रतिष्ठा वाले, राज्याधिकार वाले दिखते है तो उन्हे देखकर मन 
तरस उठता है कि मेरेको भी ऐसी डीज प्राप्त हो । अरे अभी तक वह बड़े सुखमे था, 
अब तृष्णाका उदय आनेसे कष्ट मे पड गया । तो यह मन मदोन्‍्मत्त हाथी को तरह जीता 
जानेके लिए शक्‍य नही है । यह मन यह उन्मत्त हाथी मार्गगो छोडकर कुमार्ग पर चलने 
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के लिए उद्यमो रहता है। ऐसा यह मन ज्ञान अकुशके द्वारा ही वश किया जा सकता है। 
जैसे उन्मत्त हाथी तीक्ष्ण अक्रुशके द्वारा ही वशमे किया जा सकता । मनुष्यका मन बहुत , 
चचल है। मन तो चचल होता हो है, पर पशु-पक्षियोक्रा मन उतना चंचल न होगा, 
जितना कि भनुष्यों का है। पशु-पक्षियोकी तो सीमित इच्छा है, रोजका वही वही कार्य है, 
पर यह मनुष्य तो मनके द्वारा न जाने क्या-क्या चीजे नही चाह डालता | तो मनुप्यका 
मन बहुत चंचल है। प्रयत्न करने पर भी यह कुमार्ग पर ही दौडता है। बुरी से बुरी 
वस्तुका अनुभव करनेमे पापके कार्य करके वहहिचकता नही है। ऐसा भी यह उन्मत्त मन 
तब तक ही स्वच्छद रहता है जब तक कि ज्ञानरूपी अकुशकी मार इस मन पर नही पडती। 
जान ही मनकी चचल वृत्तिको रोकता है। ज्ञान द्वारा मननकी चचल वृत्ति रोके जाने पर 
वह तत्कान वशमे हो जात्ता है। 
शान तृतीय पुरुषस्य नेत्न समस्ततत्त्वाथं विलोकदक्ष । 
तेजोश्नपेक्ष विगतांतरायं प्रवृत्तिमत्सवंजगत्त्येपि ॥१६४॥ 
ज्ञान पुरुषका समस्ततत्त्वार्थ विलोकदक्ष तृतीय नेन्न - ज्ञान मनुष्यका वीसरा नैत्न है, 

दो नेत्न तो चामके है जिनसे रूपका देखना होता है मगर मनुष्यमे ज्ञानका ऐसा उत्कृष्ट 
वल है कि इस ज्ञानके द्वारा भूत, भविष्य, वर्तमानके सुश्म स्थूल आदिक अनेक पदार्थोको 
जानता है। हित बहितका ज्ञान करता है तो यह ज्ञान इन दोनों नेत्नोसे बढकर नेत्र है और 
इसको विद्वानों ने तीसरा नेत्न कहा है। चर्मचक्षु तो समस्त पदार्थोको नही देख सकते। ये 
तो सामने के मूर्तिक मोटे पदार्थ ही देख पायेगे | ये नेत्न अमृूरतिकको नही देख सकते | सू्यका 
प्रकाश, दीपकका प्रकाश ये हो तो इन नेन्नोसे देख सकते है, अधेरा हो तो ये नेत्न देख नही 
सकते । सो इनका देखता पराधीन भी है। प्रकाश आदिकके माध्यमसे ये नेत्न जान सकते 
है, इतने पर भी यदि कोई विघ्त न आये, बीचमे कोई आड़े न हां जाय तब ही सामनेकी 
वस्तु देख सकते है और ये नेत्न बहुत दूर तक भो नही देख सकते । भूत, भावी कालको 
नही जान सकते, किन्तु ज्ञानरूपो नेत्र समस्त मूक पदार्थोकों जानता है। अमू्तिक 
पदार्थोको जान सकता है। प्रकाशकी इसको जरूरत नही है, अधेरेमे भी जान सकता हैं। 
हजारो प्रकारके विध्त आये तिसपर भी जान सकता है और जो प्रत्यक्ष ज्ञान है, प्रभुका 
ज्ञान है वह तो तीनो काल और तीनो लोकके पदार्थोको जान रहा है, तो ज्ञान एक तृतीय 
नेत्र है। दो नेत्नोके होने पर भी यदि तृतीय नेत्न न हो तो जान नही सकते । ऐसा अद्भुत 
ज्ञान आदर के योग्य है गौर इसकी उपासनासे मनुष्य अपना कल्याण करते हैं। 


गाथा १६५ २६१ 


लि:शेषलोकव्यवहारदक्षो ज्ञानेत मरत्यो महनीयकीतिः । 
संब्य: सतां सतमसेन हीनो विमुवितद्ृत्य प्रति वद्धचित्त' ॥१६५॥ 
जानकी लोकव्यवहार दक्षता --इस परिच्छेदमे ज्ञानकी सहिसा और ज्ञानका फल 
बताया है। ज्ञानसे ही मनुष्य लौकिक सारे व्यवहारोमे चतुर होते है। लोक व्यवहारभे 
रहते हुए व्यवहारकी चतुराई भी वही पुरुष पा सकता है जिसको ज्ञान हो। तो ज्ञानसे 
लोकव्यवहारमें चतुर होते है। ज्ञानसे ही अपनी समस्त लौकिक आवश्यकताओको सुगमतया 
उपलब्ध कर लेते है। ज्ञानका परमार्थ फल तो यह है कि कर्मोंका क्षय हो, मुक्तिका लाभ 
हो, सो तो वह होगा ही, पर इस समय भी लोकव्यवहारमे रहने वाले प्राणियो को ज्ञान ही 
मददभार होता है। लोग क्या-क्या चोजे चाहते आजीविकाके लिए, शरीर पोषणके लिए 
या देशकी भलाईके लिए जो जो वस्तुएँ पा लेता आवश्यक है उन वस्तुओका सगम्मह भी ते 
ज्ञानसे ही हो सकेगा, जिसको ज्ञान नही है वह सग्रह भी क्या करेगा ? लोक-व्यवहार भी 
क्या करेगा ? इस ज्ञानमे ही जैसे समस्त लोक-व्यवहारमे मनुष्य चतुर होते है । ऐसे ही 
जानसे अपनो समस्त आवश्यकताओको सुगमतासे प्राप्त कर लेते है । मनुष्यकी निर्मल 
कीर्ति ज्ञानसे ही फैलती है। यह लौकिक लाभकी बात कही जा रही है क्योकि लोगोकी 
दृष्टि लौकिक लाभ पर अधिक होती है तो वह भी ज्ञान बिना नही हो पाती । 


ज्ञानसे निर्सल कीरतिका एवं बराग्यका अभ्युदय--ज्ञानसे ही मनुष्यकी निर्मल कीर्ति 
फंलती है। जिस मनृष्यमे ज्ञान होगा वही ऐसे योग्य कार्य कर सकेगा कि जिससे लोगोका 
उपकार हो और लोकोपकारके आधार पर ही उसकी कीर्ति विस्तृत होती है । तो जो परुष 
ज्ञानसे ज्ञान वाले काम करेगा उसकी कीति फंलती है। ज्ञानसे ही मनुष्य सज्जनोकी 
सेवाका पात्र बनता है। ज्ञान हो और उस ज्ञान द्वारा लोगोको लाभ पहुँचा हो तो ऐसे 
पुरुषोकी बडें-बड़े सज्जन भी सेवा किया करते है। मनृष्यो मे जो एकका दूसरे के प्रति 
उपग्रह चलता है वह जिसको जैसा ज्ञान हो उसके साथ वैसा ही सेवाभाव चलता है । 
शिष्यजन ज्ञानाजंनके अर्थ गुरुकी सेवा करते है। जो जिसका अर्थी है वह उसके लाभके 
लिए उस वस्तुके अधिकारीकी सेवा करता है | तो वह सब ज्ञानका ही तो फल है । ज्ञान 
ना वह योग्यता नहीं ब्राती जिस योग्यताके होने पर बडे-बडे धीमान श्रीमान भी उसकी 
सेवा झुश्नुषा करे। ज्ञॉनसे ही सांसारिक समस्त विषयोसे वैराग्य जगता है। थे इन्द्रियके 
विषय ये बाहरी पदार्श ये भोगने योग्य नही है। इनके भोगनेका परिणाम खोटा है। यह 
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बात ज्ञानसे ही तो समझ सकेंगे । वेराग्य्रका आधार ज्ञान हुआ करता है। जो पृरुष ज्ञानके 
बिना वेराग्यकी मद्रा ग्रहण कर लेते है उनका वैराग्य टिक नही पाता अथवा वह सही 
दिशा 'मे नही पहुँचता है, जिप्को ज्ञान है जिससे कि वैराग्य जगा है उन वस्तुओं की 
असा रता, भिन्नता, अहितकारिता का बोध है वह ही पुरुप उन विपयभोग साधनोसे भली- 
भाँति विरक्‍त होगा । 


ज्ञानसे मोक्षमार्ग प्रतति--सासारिक समस्त विपयोसे वेराग्य ज्ञानसे ही जगता है 
भोर जब विपयोसे वैराग्य जगेगा तो यह जीव मोक्षकी तरफ लगेगा। मोक्ष कहते है' 
आत्माके अकेले रह जाने को। जहाँ शरीर, कर्म, विकार आदिक कोई भी पर तत्त्व न रहे, 
केवल आत्मा ही रहे उसीकफो सिद्ध अवस्था कहते है । तो ऐसी सिद्ध अवस्थाका लाभ उस 
ही पुरुषक्रो होगा जो इस समय भी केवल ज्ञानमात्र आत्म-तत्त्वका परिज्ञान किए हुए हैं। 
जिसने वस्तु के बारे मे सम्यक निर्णय बनाया है कि प्रत्येक पदार्थ अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावसे है, परके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे नही, वही पुरुष वस्तुओकी स्वतन्त्रता का परिचय 
कर सकता है और केवल निज शुद्ध आत्मतत्त्वकी दृष्टि रख सकता है, जिसके फल मे 
आगे बढ-बढकर यह जीव मोक्ष प्राप्त कर सकता है। ज्ञानसे ही हित अहितका विचार 
होता है । यदि ज्ञान नही हे तो क॑से समझें कि यह हितरूप है और यह भअहित्तरूप है । 
वास्तव से हित रूप निज आत्मतत्त्व ही है। जो अपने आपका स्व्रत सिद्धस्वरूप है उसही 
की दृष्टि होना, उसको ही आत्मस्वरूप मानना, यह ज्ञान वास्तवमे हित रूप है और इस 
शुद्ध अतस्तत्व को छोडकर विकार 'भावमे लगना उनको आत्म-स्वरूप मानना, उनसे ही 
अपना भला समझना, यह सब अहित रूप है। तो ऐसा हित और अहितका विच'र ज्ञानसे 
ही होता है । सो यह ज्ञान इस जीवका बडा वेभव है। इस वेभवसे ही यह जीव अमीर 
कहलाता है। बाह्य पदार्थ तो जब कभी आये और कभी ही चले गए। उनका भी संयोग 
उनके ही कारण बना है। उस पर इंस जीवका अधिकार नही है, क्योकि परद्वव्य पर 
किसी भी जीवका अधिकार नही हो सकता। तो यो कोई भी परद्रव्य किसी भी परका 
सम्पर्क इस जीवके लिए हितकारी नही है। हितकारी है अपने आपके सहज चित्‌ प्रभु 
आत्मस्वछूप की दृष्टि । जिन जीवो की दृष्टि इस निज सहजस्वरूप पर पहुँचती 8, इसे 
ही आत्मस्वरूप मानते है। वे पुरुष सर्व आकुलताओ और बाधाओ से दूर हो जाते है क्योकि 
अब उनके अशुभ सकल्प नही चलते। 


गाथा १६६, १६७ र्‌्रुरे 


धर्मार्थकामव्यवहा रशुन्यो. विनष्टनि शेषविचारबुद्धि । 
राजत्रिदिव भक्षणसक्ततचित्तो ज्ञानेन होत पशुरेव शद्धः ॥१६६॥। 


विवारहीन रातदिव अक्षणसक्तचित्त मनुष्यकी पशुतुल्यता--जो पुरुष ज्ञानसे रहित 
है, अज्ञानी है याने धर्म अर्थ कामके व्यवहार से बिल्कुल अपरिचित है, उन्हें हित और 
अहितका ज्ञान नही होता । जो पृरुष धर्म अर्थ कामकी विधिसे भी परिचित है, दया, 
पूजा, दान आदिक ये धार्मिक कर्तेब्य है और गुृहस्थजनोका धन अर्जन' करना भी उस 
पदवीमे कतंव्य है और परिवार जनोका पोषण करना, उनकी सेवा करना काम भी उस 
गहस्थीमे करतंव्य बन जाता है। तो ऐसे जो धर्म अर्थ कामके व्यवहारसे भी अवरिचित है वे 
पुरुष तो आगे कभी बढ ही नही सकते न तो अपने हितका ही विचार कर सकते और न 
अहितका त्याग कर सकते | तो ज्ञानकी तो आवश्यकता इस जीवको प्रत्येक भूमिकामे है। 
ऐसे अज्ञानी जीवोका एक कतंच्य यह ही बन जाता है कि वे रात-दिन खाते पीते रहते है 
और इसी कारण वे इस ससारमे पशु तुल्य गिने जाते है याने जिन लोगोको धर्म कार्यका, 
दया, दान, पूजा भक्ति सेवा आदिक इनका भी ज्ञान नही है ऐसे जीव ज्ञानसे हीन होने के 
कारण आगे तो बढे हुए बन नही सकते । फल यह होता है कि स्वच्छंद मन हो जाने से 
रात दिन विषयभोग साधनों मे इनका उपयोग लगता है, सो जो ऐसे ज्ञानसे हीन है और 
आचरणसमे भी हीन है वे पुरुष तो कोरे पशु ही कहे गए है। मनुष्य और पशुमे अन्तर तो 
विशेष और अल्प ज्ञानकरा होता है। मनुष्योमे ज्ञान विशेष है, पशुओ मे ज्ञान अल्प है यही 
तो अन्तर है । यदि कोई पुरुष अल्पज्ञानी रहे और आचरण भी स्वच्छद रहे तो उसे पशु 
हो तो कहा जायगा, क्योंकि विशेष ज्ञान न होने से पश्‌ भी हित अहित का विचार नही 
करता । यह मनुष्य भो ज्ञान रहित होनेसे हित अहित का विचार न कर पाया। तो जो 
गृहस्थ हित अहित के विचारसे रहित है, धर्म, अर्थ, काम त्विवर्ग भी सही समान सम्पादन' 
नही करता है उस मनुष्यमे ओर पशूमे कोई भेद नही है। 
तपोदयादानशमक्षमाद्या: सर्वेषपि पुसा महिता गुणा ये । 
भवति सौख्याय न ते जनस्य जान बिना तेन तदेषु पूज्य ॥१६&७॥। 
ज्ञानहीन मनुष्यके अन्य गुणोकी असुखदायिता--इस ससारके जितने मुख्य गुण हू 
जिनके धारण करने से लोगोको सुख मिलता है, वह सब ज्ञानके बल से ही सुखकारी होता 
है। मनुष्योमे तप ज्ञानकी मुख्यता है। जो मनुष्य इच्छारहित है, लौकिक आर्काक्षाये 
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जिसके घित्तर्में नही हैं वह पुरुष तपस्वी कहलाता है। शरीरसे लाहे ऊँचे तप करता ग्ह्ै 
किन्तु मनसे लौफिक वस्तुओकी इच्छो बनी रहे तो वहां तप नहीं होता क्योंकि कर्माका 
सम्बरए्, कर्मोछो निर्जर। शरीरकी चेष्टाके कारण नही होती (किन्तु आात्माके इस उपयोग के 
कारण होती ६। भो इच्छायाक्ा रोकता त१ कहलाता हई । पाप कार्योत्ति विरक्त होना ब्रत 
कहलाता हूं, यह मनुष्यों का गुख्य ग्रुण है । पाप कार्स है हिंसा, शूट, चोरी, परिग्रह, दूसरो 
को सताना, किसी की झूठी बात कहवा, किसी की चीज चुरा लेना, किसी नारी पर बुरी 
दृष्टि रखदा, परियग्रह का लालच बनाये रखना, यह सव पाप है । इन थापों से विरक्त 
होवा ब्रत्त कहलाता है । तो ब्रत भी मुष्योका मुख्य गुण है । दान-अपने पास वस्तु हो, 
घत हो, द्रव्य हो और भावश्यकतासे अधिक हो तो उसका उपयोग दूसरे जीवोके हितमे करना 
दान कहलाता हैं। ऐसा ज्ञानी पुरुष अपनी आवश्यकताओं को बहुत कम रखता है और 
धन का उपयोग दूसरी के उपकार के लिए करता है। यह मनुष्यका मुख्य गुण है। सम- 
कपायें कम होना, शान्ति रखना, अभिमान ने होना, सायाचार न होना, लालच न होना, 
ऐसा कषायोके समनको सम कहते है। यह उपशम, मंदकपायपना मनुष्या मुख्य गुण है। 
दया--प्राणियोपर करुणा करना, कोई दुःखी जीव है उसका दु ख जसे दूर हो उस प्रकारसे 
उसकी सेवा करना दया गुण है । यह मनुष्यका मुख्य गुण हैं। क्षमा भी मनुष्यका बडा हिंत- 
कारी गुण है। क्षमाशील पुरुष ही उदार कहलाता है) दूसरे लोग दुछ भी अपराध करें, 

अपनी निन्दा करें या किसी प्रकारकी बाधा दे त्तो उनपर क्षमाभाव रखना और ण्ह समझ 
बनाये रहना कि ये जीव तो स्वरूपत निरपराघ है, पर ऐसा ही कर्मोका उदय है कि जिससे 

इन्होने ऐसा भाव बनाया है और ऐसी चेष्टा की है, इस आत्तमद्रव्यका कुछ अपराध नही, 

ऐसा समझकर उस पर क्षमाश्ाव रखना यह भी मनुष्य का मुख्य गुण है। तो जो मनुप्यके 

मुख्य गुण है, जिनके धारण करनेसे स्वको परसे सुख मिलता हैं, वे सब गुण ज्ञानके द्वारा 

ही तो प्राप्त होते है। ज्ञान व हो तो ये मुख्य गुणोके सुख भी नही प्राप्त हो सकते । इस 

कारण समस्त गुणोमे भी ज्ञान गुण पूज्य है और मुख्य है । 

ज्ञान बिना नास्त्यहितानिवृत्तिस्तत. प्रदत्तिनं हिते जनाना । 
ततो न पूर्वाजितकर्मनाशस्ततो न सौझुय लभतैव्व्यभीष्ठ १६८५॥ 


ज्ञानके बिना सौख्प लाभकी असम्भवता--ज्ञानके बिना मनुष्यके अहितकी निवृत्ति 
नही होती । जो पदार्थ अहितकारी है उससे हटने की बात कैसे बनेगी जिलको उस पदार्थके 
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विषयमे अहितकर्ताका भी ज्ञान नही है। तो ज्ञानके बिना मनुष्योके अहित कार्योसे निवृत्ति 
कैसे बनेगी ? और जब अहित कार्योसि निवृत्ति बही होती तो हित कार्योमिं प्रवृत्ति बही 
हो सकती । ये मनुष्य अहित को छोडे और हितमे लगे । यह बात ज्ञानसे ही तो सम्भव 
है । तो जिसको ज्ञान नही है वह अहितको छोड नही सकता और हित कार्योमे लग नही 
सकता । इसलिए इस आत्माके उपयोग से ज्ञानका बड़ा भारी सहयोग है । जिस जीवके 
अहितसे निवृत्ति नही, हितमे प्रवृत्ति नही, उसके पूर्व उपारजित कर्मोका बाश नहीं हो 
सकता । कर्मोंक्ा नाश ज्ञान द्वारा ही होता है। कही कर्मोको देख-देखकर पकड-पकडकर 
उन्हें मसोला जाय, रगडा जाय ऐसा तो नही हो सकता । एक आत्मा अपने ज्ञानस्वरूप 
की सम्हाल करले तो स्वयं ही ऐसा तियोग है, निमित्त नैमित्तिक योग है कि ये कर्म अपने 
आप दूर हो जायेगे । तो ज्ञानके ही कारण अहितमे प्रवृत्ति होनेसे पूर्व अजित कर्मोका 
नाश होता है । यदि ज्ञान नही है तो कर्म क्षय नही हो सकता और जब कर्मोका क्षय नही 
हो पाता तो उसे मोक्षसुख भी प्राप्त नही हो सकता, क्योकि मोक्ष होता है समस्त कमोकिे 
विनाश से । कर्मो का विनाश होत। है आत्माके अपने आपके ज्ञानस्वरूप की सम्हाल से । 
तो लोकमें जीवोका सर्वेत्कृष्ट वेभव ज्ञान है। जिसने अपने ज्ञानस्वरूपकी सम्हाल कर ली 
है वह पुरुष कृतकृत्य हो गया । अब उसको ससारमे किसी भी प्रकारका सकट नही रहता। 
जो पृरुष ज्ञानदृष्टिसे दूर है वह बाह्य पदार्थोमि प्रवृत्ति करता है और बाह्य पदार्थोमे लगाव 
रखने का फल है कर्मबधन, जिसके उदयमे ससारमे रुलना पडता है । तो समस्त सकटोका 
विनाश ज्ञान द्वारा ही हो सकता है। दूसरा कोई उपाय ऐसा नही है कि जिससे इस जीवके 
सकट दूर हो सके । 
क्षेत्र प्रकाश नियत करोति रविदिनेउस्तं पुनरेव रात्रौ ॥ 
ज्ञान त्विलोके सकले प्रकाश करोति नाच्छादनमस्ति किचित्‌ ॥॥१६६९॥ 
जझानफा सर्वत्र प्रकाश--ज्ञानका प्रकाश सूर्यससे भी अधिक प्रकाश है। वैसे लोग 
कहावत में भी कहते है कि जहाँ न जाय रवि, वहाँ जाय कवि । जैसे अधकारवाली गुफाये, 
महलका आचन्तरिक भाग यहाँ रविका प्रकाश नही होता। सूर्यका उजाला भी नही है मगर 
उनका वर्णव कवि लोग बडी विधिपूर्वक किया करते है। तो देखो वहाँ कवि की गति हो 
गईं, पर सूर्य की गति नहीं है तो कविकी गतिके मायने ज्ञानकी गति । थह तो एक लौकिक 
ज्ञानकी बात कहा है, पर जिन पुरुषोके आत्माके सहजस्वरूप का ज्ञान है उनके ज्ञानका 
प्रकाश तो करोड़ो सूर्यसे भी अधिक है । सूरज तो ख्रब जगह प्रकाश नही कर पाता मगर 
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सान सब पदार्थोका प्रकाश करता है। ज्ञान करता है सूक्ष्म हो, गुप्त हो, भूतका हां 
भविष्यका हो, सबका ज्ञान ज्ञान कर लेता है तो सर्मे और ज्ञानभे एक तो अन्तर यही 
बहुत है कि सूर्य सर्वत्न प्रकाश नही कर पाता, ज्ञान सर्वत्र १काश करता है । तो अन्तर यह है 
कि सूर्य जिस क्षेत्षमे प्रकाश कर पाता है उस क्षेत्रम भी सदा नहीं करता, रात्तिको नही 
करता, दिनमें करता है, पर ज्ञान तो सदेव-ज्ञान करता रहता है। इसका प्रकाण सतत 
चलता है | तीसरी बात यह है कि सूर्षके जाड यदि मेघ आा जाय तो सर्य का प्रकाश बंद 
हो जाता है पर जिस पुरुषके ज्ञान प्रकट हुआ है वह त्तीन लोक और तीन कालके समस्त 
पदार्थोक्ों बेरोकडोंक जानता हे। उस पर अब किसोका आवरण नही चल सकता। 
इस अन्तरके बाबजूद महान अन्तर तो यह है कि यह प्रकाश तो पीद्गलिक है किन्तु जात 
चैतन्यतत्त्व है और जिसको यह ज्ञान पूर्णतया विकसित है, जहाँ पर उपाधि साथ न रही, 
शुद्ध आत्मा हो गया है उसका ज्ञान बेरोक-टोक तीन लोक तीन कालके समस्त पदार्थमे 
पहुँच्रता है अर्थात्‌ सबको जानता है। तो यह जो ज्ञानकी महिमा कही जा रही यह दूसरे 
की बात नही कही जा रही यह खुद अपनी बात कही जा रही। प्रत्येक जीव ऐसे ज्ञान- 
स्वरूपका धनी है। सबमे यह सहज अनन्त ज्ञान अन्त विकसित है। जो पुरुष इस ज्ञान- 
स्वरूपकी दृष्टि कर लेता है, और अपने आपको ज्ञानमात्न अनुभव लेता है उन पुरुषोका 
प्रकाश अतुल है, वे सदा तृप्त रहते हैं। सहज आनन्द रससे विभोर रहते है। तो इस 
लोकमे जो बाह्य दृश्य पुदूयल पदार्थ है उनको सग्रह करना बिल्कुल व्यर्थ है, व्यर्थ ही नही, 
अनर्थ है, क्योकि बाह्य वस्तुके लगावसे इस जीवके मोह कलंककी वद्धि ही होती है इसलिए 
बाह्य पुद्गलका या मायामय जगतमे कीतिके सम्पादनका जो आशय लगा हुआ है यह 
आत्माका कलंक है, आत्माके लिए लाभकारी नही है और ज्ञान-स्वभाव निज अच्तस्तत्त्वका 
मनन, दर्शन, अनुभवन हो तो यह इस जीवका अलौकिक वंभव है। जो जीवका स्वयं 
स्वाधीनतया अपने ही ज्ञान-बलसे उपाजित किया है ऐसी समग्र बाह्य वस्तुओं मे हितकी 
बद्धि छोडकर एक इस निज चैतन्य स्वरूपमे ही हित बुद्धि करता सुखार्थीका मुख्य कतेव्य 
है। अपने आपको शुद्ध ज्ञानमात्न अमूर्त अविकार स्वरूपका ही मनन रखना और इस ही - 
रूप अपनेको मानना यह बहुत बडी वीरताका कार्य है, जिसके प्रतापसे ससारकी व्याधियाँ 
संसारके सवे सकट समाप्त हो जाते है । 
भवार्णवोत्तारणपूतनाव निशेषदुःखेघनदाववत्नि । 
दहागधर्म न करोति येन ज्ञान तदिष्ट न जिनेद्रचरद्रे ॥२००॥ 


ँ 


गाथा २०१ २९७ 


दशाज़धसेंमय ने करने वाले ज्ञानकी ज्ञानरूपसे इष्टवाका अभाव-इस परिच्छेदम 
ज्ञानकी महिमा और ज्ञानका फल बताया जा रहा है। ज्ञान कौनसा सही कहा जाय इस 
विषयमें वर्णन हुआ हैं। अब बतला रहे है कि जिस न्ञानके बलसे दस अग वाले 
धर्म न बोले जा सके वह सम्यग्जञान जिनेन्द्र देवने इष्ट नही भाना । याने ज्ञानबल करता 
है तो उत्तम क्षमा मार्दव आदिक रूप प्रवृत्ति होनी ही चाहिए। कोई क्रोध अधिक करे 
और कहे कि मशझे सम्यग्शान है, घमंड मायाचार बहुत करे और कहे कि स्रम्यम्ज्ञान है तो 
यह नही हो सकता । सम्यग्ज्ञान वास्तवमे यह है कि जिसके बलसे क्षमा आदिक धर्मोका 
पालन हो सके । परमार्थत' देखा जाय तो क्षमा आदिकमसे ज्ञानका प्रकाश ही मिल रहा 
है, ज्ञान विकार न करे, केवल ज्ञातादुष्टा रहे तो उसमे क्षमा, मार्देव, आजव आदिक सभी 
धर्म आ गए। प्रवृत्ति की दृष्टि से १० प्रकार बताये गये है, पर उनमे जो मौलिक प्रभाव 
है, बल है वह एक ही है कि विकार रहित ज्ञानका प्रकाश बना रहे यह हो वास्तवमे धर्म 
पालन है, एक क्षमा आदिक दशाग धर्म ससार समुद्र से पार कर देने के लिए नौकाके 
समान है। जैसे नौकाके द्वारा नदी और समुद्र पार कर लिये जाते हैं ऐसे ही दर्शांग धर्म के 
द्वारा ससार समद्र पार कर लिया जाता है । यह दशाग धर्म समस्त जन्म मरणके द खो 
को जलानेके लिए बनकी अग्निकी तरह है। जेसे बनकी आग साशे वृक्षोको जला देती 
है ऐसी ही दर्शांग धर्म ये जन्म मरण आदिक सब दु खोको भस्म कर देता है। तो जिसे 
ज्ञानबल से उत्तम क्षमा आदिक १० प्रकार के धर्मोका पालन म हो वह वास्तवमे ज्ञान 
नही कहलाता | ज्ञानका फल है अहितसे अलग होना और हित से लग जाना । वह दशाग 
धर्म हितरूप है और उसके विरुद्ध क्रोधादिक भाव ये अहित रूप है । तो अहितसे हटे और 
हितभे लगे, यह ही ज्ञानका फल है। सो यदि यह फल नही प्राप्त होता तो वह ज्ञान 
वास्तवमे ज्ञान नही है । 

गतु समुल्लष्य भ्वाटवी यो ज्ञान बिना मुक्तिपरी समिच्छेत । 
सो5धो5धका रेषु विलष्य दुर्ग बन पुर प्राप्तुमना विचक्ष्‌ ॥ २०१ ॥ 

जझानके बिना सुवितकी असंभवता-- कोई पुरुष चाहे कि ज्ञानके बिना इस संसार 
रूपी अटवीका उल्लघन करके मुक्ति पुरीमे पहुँच जाये तो यह बात बिल्कुल असम्भव 
है। ज्ञानमें बहुत ज्ञान न हो, जैसे आगमका बहुत बड़ा ज्ञान है तो इत्तना त्तो ज्ञान हो कि 
जिसमें स्वपर भेद विज्ञान जग रहा हो और आत्माका जो सहज स्वरूप है वह उसकी दृष्टि 
से आ गया हो, इतना भी अगर नही है तो वह ज्ञान सम्यग्ज्ञान नही है। और वह चाहे 

| 
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कि मै मुक्तिपुरी पहुँच जाऊं तो वह बहुत असम्भव है । जैसे उदाहरण दिया है कि कोई 
प्रुष अधा है भौर अधकार में ही सघन बन पार करके, किलेको पार करके नगरमे 
पहुँचना चाहता है तो वह एक कल्पना भर करता है, पहुँच कैसे सकता ? एक तो वह 
अधा है, दूसरे अधेरी रात है। अगर सूर्यका उजेला भी हो तो कुछ न कुछ धृधला सा 
नजर भी आ सकता, उससे नगरमे पहुँचनेमे घबडाहुट कम हो सकती, पर एक तो वह 
अधा और दूसरे अ धेरी रात तो उसका बिकट जगलका पार करता, किलेका पार करना 
और नगरीसे प्रवेश कर जाना असम्भव हे, ऐसे ही कोई पुरुष ज्ञानके बिना केवल बाहरी 
आचरणसे चाहे कि मैं इस सथार समुद्रको पार करके मुाक्तनगरीमे पहुँच जाऊँगा तो 
यह उसके लिए असम्भव बात है। अब इस मनुष्यके सामने अधेरा क्‍या भाता है कि 
नाना तरहके मत्त है, उन मतोम्ने किसीने किसी तरह धर्मका रास्ता बताया है किसीने 
किसी तरह तो वह एक बडा अंधकार है कि जहाँ कुछ निर्णय ही नही हो पाता कि वास्तव 
मे तथ्य क्या है ” तो ऐसी अवस्थामे भी जो पुरुष सम्यस्ज्ञानके बिना ही इन अनिष्ट 
गलियोंको त्यागकर मोक्षमे पहुँचना चाहता हे तो उसका यह प्रयास सफल नही हो 
सकता । 
शानेन पुसा सकलार्थस्रिद्धिज्ञानादुते काचन नार्थसिद्धि । 
ज्ञानस्य मत्वेति गुणान्‌ कदाचिज्ज्ञानं न मु चति महानुभावा, ॥| २०२॥ 
ज्ञानसे सकलार्थसिद्धि --ज्ञानके माहात्म्यके सम्बधमे अधिक क्या कहे, सबका 
सारभूत यही तथ्य निकला कि ज्ञानसे ही समस्त प्रयोजनोकी सिद्धि होती है। अज्ञानसे 
कुछ भी सिद्धि नही होती । देखिये धर्मपथमे इतना तो कम से कम चाहिए हो कि स्वपर 
का भेदविज्ञान बने, शरीर न्यारा, कर्म न्यारा, विकार जुदे और उन सबसे न्यारा मैं ज्ञानमात्र 
स्वरूप हैँ। अब इतनी बात समझने के लिए द्रव्य, गुण, पर्यायका परिचय करना चाहिए । 
शरीर प्दुगल द्रव्यका ढेर है। इसमे पुद्गल द्रव्य जैसा ही परिचय करना चाहिए। मेरी 
सत्ता चैतन्यमात्र है, मेरा शरीरसे क्‍या सम्बंध ? कर्म भी सूक्ष्म पौदूगलिक ढेर है । उसमे 
पौदुगलिक जंसा ही परिणमन चलता है। मै चेतना मात्र हूँ। मेरा कर्मोतते क्या सम्बध ? जो 
रागादिक विकार जगते है तो है तो आत्माकी परिणति, जब कि यह अशुद्ध अवस्थामे है 
मगर ये विकार आत्माके स्वभावसे ती नही उत्पन्त हुए । ये कर्मोदय का निमित्त पाकर 
हुए। तो जो आत्माके स्वभावमे न हो तो ये मेरे नही है विकार क्योकि ये पराधीन है, 
नेमित्तिक है, मेरे स्वरूपमात्न नही है, इनसे मै निराला हूँ । तो जो अपमेको सर्वपर और 


थाथा २०३ २६६ 


पर भावोध विविज्त मिरख लेगा उसका मोक्षमार्गके योग्य ज्ञान उत्तन्‍्त हुआ सम्झियेगा 
ऐसा ज्ञान प्राप्त हुए बिना उपयोगमे यह परमाप्मध्वरूप आ जाय, स्वानुभव बन 


जाय सो बाद नहीं हो सकती । तो मितना भी हमारा इप्ट है, मोक्षमार्गका प्रयोजन है 
. बह ज्ञानसे ही सिद्ध होता है। घ्सके »तिरिक्‍त लौकिक 5रणोजन भी ज्ञानसे सिद्ध होते हे । 
लौकिक दस्टिसे भी देखे तो जो व्णपारी, सेठ, दुकानदार अपने व्यापास्मे सफल हो रहा 
है तो ज्ञान तो मलिन कर रह, कैसी चीज लेना देवा व्यवहार करना तो लौकिक काम 
भी ज्ञान थिता नहीं बसते, फिर मोक्षका सार्ग ओर रतनसयका कार्य यह ज्ञान बिना कंसे 
हो सकता ? तो जो लोग सम्यम्तानके तिना इस ससारझूपी अटवीकों पार करना चाहते 
है वे असफल प्रयास चाह रहे है, उनको सपलता नहीं मिलती है ओर अस्तमे दे सत्तारमे 
ही भ्रमण करते है 
वर विप भक्षितमग्रदोए वर प्रविप्ट ज्वलनेउनिरीदर । 
बरं कृताताय निवेद्धित स्व न जीवित तच्वविवेव [क्त ।॥२०३।। 
तल्वज्ञानवरहित जीवन्तकी व्यर्यता--तत्वन्नानसे रहित होकर जीना घ्स ससारमे 
भला नही है । यह जीव अनादिकालसे अनेक भवोमे, अनन्त भवोगरे जीता ही दो 
आया है, पर वह जीवन किस कामका रहा कि जहां दु खोसे छूटने का उप य न बता सके । 
घही बाद अपने लिए रह रहे कि तत्काल प्राणोके हरने वाले विषका खा लेना तो भला है 
भगर तत््वज्ञान से रहित जीवन ससारमे भला नहीं। अन्तर क्या आया कि विष खा लेने 
थे तो वह एक ही भव अपने प्राण गवा सका, इस भवके खाये विषका फल असछे सवसे 
तो नही मिल्लता । तो एक ही बार मरण हुआ, मगर तत्त्वज्ञानसे रहित जीवन रहे तो वहां 
विषय कषायोके प्रसग आयेंगे ही । अज्ञानमे विषय कण्ययकी भावना होती ही है। तो 
उस अज्ञान भावमे जो विपय कपाय सेणे गए उनके फलसे अनेक भवाभे मरण करना 
पड़ेगा, जन्म लेना होगा, सरण करना होगा, तो विष खा लेता उठता बुरा नहीं न्हा 
जितना बरा तत्त्वनज्ञानर रहित जीवन है। दसरा उदाहरण दे रहा तलनात्यक कि भयव र 
जल रही हुई भग्निमे प्रश्प्ट होकर जलदझर राख हो जाना भला हे परन्त तत्त्वता 
रहित होकर जीना इस सत्तारभे भला नहीं है। अन्तर यही आयेगा कझ्लि अस्निमे प्रदि 
दोवार जल जाय तो एक ही बार तो मरण हुआ मगर शज्ञान और मोहसे रहदार जीने से 
अनेक भवोम मरण होगा । इसी पदार लोएर्दा' 
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दा अनुसार ग्मराजकी गोंदगे चले 
जाना भा हैं याने सरण कर जाता भला है, परन्तु तत्त्वश्ञान से रहित होना जीना भ 
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नही है। आज यह दुलंभ मानव जीवन पाया तो यह मानव जीवन वडा दुलंभ है। पुरुपोमे 
भी उच्च कुलमे जन्म लेना दुलंभ है और वहाँ भो जैन शासनका मिलना दुलभ है और 
उससे भी विद्वान गुरुजल इनका समागम मिलना दुलंभ हे। उपदेश मिलना दुलंभ हे । इतने 
सब योग होने पर भी यदि मोह न छोडा, विपय कपायोमे ही लीन रहे, इन्ही में ही 
जिन्दगी गुजारी तो समझो कि एक बडा सुन्दर अवसर खोया और मर कर कीडा-मकोडा, 
पेड-पौधा आदि कुछ भी बनना पड़ेगा । फिर वह कुछ वश न चलेगा। इस कारण तत्त्वनानसे 
रहित होकर जीवन भला नही हे । 
शौचक्षमासत्यतपोदमाद्या गृणा: समस्ता' क्षणतश्चलति । 
ज्ञानेन हीनस्ण नरस्य लोके वात्याहता वा तरवो5पि मूलातू ।।२०४॥ 
ज्ञानहीन पुरुषके अन्य गुणोका भी शीतन्न विनाश--जैसे आंधीका तेज वेग आये तो पेड 
धडाधड गिर पडते है ऐसे ही जो पुरुष ज्ञानसे होन है, अज्ञान और मोहका वेग लिन 
पर आया है उनके शौच, क्षमा, तप, दमन आदिक गुण क्षण भरमे विलीन हो जाते है । 
भज्ञाती पुरुष शौचादिक गुणोको निश्चल रीतिसे दूढ प्रतिन्न हो पालन नहीं कर सकते । 
समय पडने पर वे शौचादिक गुणोको छोड बेठते है, किन्तु जो ज्ञानी है, जिसने अन्दरमे 
ज्ञानका प्रकाश पाया है वह शौचादिक गुणोको नही छोड़ सकता। निर्लोभिता होना, क्षमा 
आना, सरलता आना, यह सब ज्ञानप्रकाशमे ही हो सकता है । मोह और अज्ञानमे ये गुण 
नही आया करते, क्योंकि निज सहज स्वरूपका ज्ञान होने पर उसको समस्त परकीय 
घटनाओसे उपेक्षा हो जाती है | वह जानता है कि पर पदार्थोकी कैसी भी परिणति हो, 
उन परिणतियोसे मेरेमे कुछ भी सुधार बिगाड़ नही होता है। मैं ही अज्ञान दशामे रहूँ तो 
मेरा बिगाड है, तत्त्वज्ञानमें आऊं तो मेरा सुधार है। इस प्रकार वह अपने सहज ज्ञानस्वभाव 
की धुन मे रहता है और इसी कारण उसमे गुणोका विकास होता चला जाता है । 
माता पिता बधुजन कलत् पुत्रः सुहृद्‌ भूमिपतिश्च तुष्ट । 
न तत्सुख कतुं मल नराणा ज्ञान यदेव स्थितमस्तदोष ॥ २०५ ॥ 
ज्ञानकी अलौकिकसुखकारिता--निर्दोष पवित्नज्ञान जिस सुखको उत्पन्त कर सकता है 
उस सुखको बडे प्रेमी संतुष्ट माता-पिता स्त्री पुत्न मित्न राजा आदिक कोई भी प्रदान नही कर 
सकते | प्रत्येक जीब अपने अपने ज्ञानके अनुसार ही सुख दु.ख पाया करता है। जैसा आत्म- 
स्वरूप है वैसा ही अपनेको जाने और सहज ज्ञाता मात्रकी स्थिति बनाये तो उसको अनुपम 
सुख प्राप्त होता है । इस सुखको कोई दूसरा दे सकता क्या ? ज्ञान ज्ञान-स्वभावमे रहे, यह 


गाथा २०५ ॥ ३०९१ 


स्थिति दूसरोंके द्वारा नही दी जा सकती। यह खुद ही खुदमे की जाने की बात है, भौर 
जिसको यह ज्ञानदृष्टि नही मिली, देहमें ही आत्मबुद्धि रही आयी तो वह पुरुष दूसरे जीवो 
से प्रेम रखगा तो सीमा तोड़ कर रखेगा अर्थात्‌ कल्पनामें कितना ही बखेड़ा बुनकर लोगों 
मे मोह रखेगा-और कदाचित लोगोका पालव प्यार करते हुए भी और उनसे कोई बड़ी चोट 
वाली घटना मिल जाय तो यह अज्ञानी जीव और को तो बात क्या, किसी भी विधिसे 
आत्महत्या तक कर डालता है। तो जो पुरुष आात्मघात करते है उनको अपने ज्ञानस्वरूप 
का पता नहीं है । बाहरी घटनाओसे सूख दु खकी श्रद्धाकी है, उनका मोह बड़ा प्रबल है । 
अपने प्राण गवा कर भी अपने को सुख शान्ति मिलेगी, ऐसी उत्तके आस्था बनी है । तो 
यह संक्लिष्ट होकर, दु.खी होकर जो आत्मघात किया जाता हैं वह केवल पापबंधका कारण 
बना। ज्ञानी होने पर भी थोड़ा घहुत भय तो शेष रहता है और वह ग्ृृहस्थोके किसी कठिच 
उपद्रवोंके कारण हो जाता है पर साधुजब कोई प्रकार का भय नही करते । कंसे ही उपद्रव 
आये यहाँ तक कि प्राणघात भी हो रहा हो फिर भी रंच भय नही मानते, वे अपने ज्ञानस्वरूप 
की सम्हाल बनाये रहते है। पर जब तक गृहस्थ जीवन है, घारित्रमोहका उदय छाया है 
तब तक वे यथा समय कुछ विचलित होते है, मगर स्वयं आत्महत्या कर ले, इतनी बात 
शानीजनो के नही होती । श्रेणिक राजाका जो उदाहरण है तो उनके लडके कुणिक वे 
अपनी आत्महत्या नही की, किन्तु वह स्थान ही ऐसा था जहाँ पर उन्तका लड़का कुणिक 
उनको रोज पीठता था । शारीरिक बहुत कष्ट देता था । तो एक बार जब उसने असमथ' 
में आते हुए देखा तो वह कुणिक तो बेचारा आया पछताता हुआ पिला को जेल से 
निकालने के लिए, मगर श्रे णिकने देखा कि. यह कुसमयमें आया है, अभी तो यह पीटकर 
गया था, कुछ और पिटाई करने आया है, सो इस डरके मारे श्रेणिकका शरीर कप गया, 
उछल गया और ऐसी ही स्थितिमें ऊपर जो कीला था उसका चोट लग गया जिससे उसका 
प्राणघात हो गया। मैं इस कीलेमे सिर मारकर सरू , ऐसी बुद्धि श्रेणिकने नही की किन्तु 
डरके मारे उसका शरीर ही कप गया । ज्ञानी पुरुष तो अपने आपके ज्ञानस्वरुपको भिरखकर 
तृप्त रहा करते हैं । उनके तो स्वयं ही आनन्द बना हुआ है । पर कितमे ही गहस्थोकी 
घटताये है ऐसी कि जिनमे शारीरिक वेदनावोके कारण चित्त बाहर उगमगाता रहता है पर 
प्राय इन ज्ञानियोके यह ही होता कि अपने सहज ज्ञानस्वरूपको निहारते हैं और अनपम 


अचुल सुख प्राप्त करते है। उस सुखको कितने ही प्रेमी कुटुम्बीजन हों, मिन्नजन हो, वे 
कोई नही प्रदान कर सकते । 


३०२ सुभाषित रत्तसदोह प्रवचन 


जक्यो वशीकतु मिभो5तिमत्त: सिह कणीद्र कुमितों नरेंद्र । 
जानेन हीनो न पुत कश्चिदित्यस्थ दूरे न भवति सतः ॥२०६॥ 
झानके बिना सन्म्ार्गंपर चलने चलानेकी दुष्करता--लोग ऐसे ऐसे बलवान है कि 

बड़े बडे मस्त हाथियोको वशमे कर सकते है, कुमार्गपर जा रहे हाथियोको सुमार्गपर 
ला सकते है और क्रद्ध हुए सिह, सर्प, राजा आदिक जो बड़े ही कठिन होते है उनको 
अपनी कलासे समझा सकते है, पर मूढ अज्ञानी पुरुषोको किसी भी प्रकार सुमार्गपर -नही 
लगा सकते । तब यह पुरुषार्थ करना होगा कि ज्ञानका अर्जन करे और अपने आत्मस्वरूप 
की दृष्टि रखे | सबको यह समझना चाहिये कि हमारा ज्ञानके बिना सुमार्गपर आना नहीं 
बन सकता और ज्ञानके बिना दूसरोको सुमार्गपर लाना नहीं बन सकता, अतएब तत्त्वज्ञान 
का अर्जन करना चाहिए। ऐसा निर्णय कर तत्त्वज्ञानके अभ्यासमे अपनेको लगा देना 
उचित है । 


करोति ससारशरीर भोगविरागभाव॑ विदधाति राग । 
शोलब्नतध्यानतप कृपालु ज्ञानी विमोक्षाय कृतप्रयास ॥| २०७ ॥ 
ज्ञानी जनोंकी सुमार्ग से प्रगति--ज्ञानी पुरुषका जितना पऐौरुष होता है वह सब 
मोक्षके लिए होता है। मोक्षके अतिरिकत.भन्य कोई लक्ष्य ज्ञानीका नही होता । तो मोक्षके 
लिए ही ज्ञानी ससार शरीर और भोगोसे वेराग्य भावको धारण करता है। ससार तो हुआ 
रागादिक विकार जन्म-मरण सो इनसे विरक्‍्त रहता है। रागद्वेष विकारकों नैमित्तिक 
जानता है, परभाव भिन्न जानता है ईसलिए उसमे ज्ञानीको राय नही रहता, बल्कि टेय- 
बुद्धि रहती है4 ये ही विकार तो दु खके कारण है, अशुचि है, उनमे ज्ञानीको वेराग्य रहता 
है। शरीर सर्वे दु खोकी जड है, ज़ितनी शारीरिक वेदनाये होती है, भूख प्यासकी पीडाये, 
सम्म,न अपमान आदिककी कल्पनाये वे सब इस शरीरके माध्यमसे ही होती हैं। सो ज्ञानी 
जानता है कि यह शरीर भिन्न पदार्थ है, आत्माके साथ लग गया है। जब तक इसका 
प्म्पक है तब तक इसको कष्ट है, ऐसी ज्ञानीकी भावना रहती है कि मैं शरीर रहित 
अवस्थाको प्राप्त करूँ । इन्द्रियके भोग जिनमे कल्पित भौज है और आत्माकी सुधसे च्युत 
करने वाले है उन भोगोमे ज्ञानीजनोकों राग नही होता। ज्ञानीने तो अलौकिक आनन्दका 
अनुभव किया है, जो आधीन है और निर्वाध है उस आतनन्‍्दके अनुभव की इन्द्रियके 
विषयोमे सुख वुद्धि कैसे हो सकती है। सो जीव ससार, शरीर, भोगोसे बराग्यकोी धारण 


के 


गाथा २०८ ३०९ 


करता है। जञानीका कोई अनुराय होता है तो धर्म विषयक ही अनुराग होता है, यह 
अनुराग भी भमोक्षके लिए है। अनुरागके लिए अनुराग नही है। ज्ञानीका शीलपालनमे 
अनुराग है, शीलके विरुद्ध चलनेमे उपयोगका जो भ्टकना होता है, उसमे स्वभाव दशेनकी 
पात्ता नष्ट हो सकती है। ज्ञानीको स्वभावदृष्टि चाहिए जिसके बलपर मोक्षका लाभ 
होता है । तो ज्ञानीको शीलमे अनुराग है। ज्ञानीको पाँचो पापोसे जुदे रहनेमे अनुराग है । 
इसीको ही ब्रत कहते है। हिसारूप प्रवृत्ति ज्ञानीके नही होती । दयारूप प्रवृत्ति होती है । 
असत्य सम्भाषण न करके यह ज्ञानी सत्य ही बोलता है। किसी पराये द्रव्यकों हरनेका 
जञानीके मनमे कभी भाव नही उठता। शीलपालनके बडे दृढ़ प्रतिन्न होते है । किसी परि- 
ग्रहकी तृष्णा ज्ञानीको नहीं सताती । तो यो पापोसे विरक्त रहने रूप ब्रतोसे अनुराग होता 
है। ध्यानका अनुराग ज्ञानीको होता ही है क्योकि ध्यान कल्पव॒क्ष है। जो उत्तम से उत्तम 
अभीष्ट पद है, मोक्ष पद है उसका भो लाभ ध्यानके द्वारा होता है। जहाँ ज्ञानसे ज्ञान- 
स्वरूप ही पाया जा रहा हो वह ध्यान परम ध्यान है और ऐसे ध्यानकी भावना ज्ञानी 
सतोके रहा करती है। तपका अनुराग ज्ञानीको होता है। अनशन अनोदर आदिक १२ 
प्रकारके तप कहे गए है । जिनमे इच्छाओको दूर करके अविकार ज्ञानस्वभावकी उपासना 
को जाती है। ज्ञानी जीवको दयाका भाव विश्येषतया बरतता है। कोई दुखी प्राणी हो तो 
अपनी सामथ्येके अनुसार तन, भन, धन, वचचनसे उसके दुख दूर करनेका प्रयत्न रहता 
है और विशेषतया अपने आपके सहज परमात्मतत्त्व पर बहुत्त सहो दृष्टि रहती है, 
यह ही अपने आपपर कृपा करना कहलाता है। तो इन गुणोमे ज्ञानी जीवका धममानुराग 
रहता है। 
परोपदेश स्वहितोपकार ज्ञानेन देही वितनोति लोके । 
जहाति दोष श्रयते गृण च ज्ञान जनैस्तेन समर्चनीयं २०८॥ 

ज्ञानवलसे हो स्वहितगमन व दोबनिवृत्ति-- यह जीव अपना हित भौर पराया ह्ति 
परोपदेश देकर करता है तो वह सब ज्ञानके बल पर ही तो कर पाता है। वस्तुस्वरूपका 
जब स्पष्ट बोध है तब वह दूसरोको सही उपदेश देता है और अपने आपकी प्री सन्मार्गसे 
लगाये रहता है । ज्ञानके द्वारा ही यह जीव स्वय अपने हित अहितका विचार कर गुणोकी 
मोर हो अभिमुखता करता है। आत्माका जो सहजस्वरूप है वही इसका सहज यूण है और 
जैसा कि सहज चेतत्यस्वरूप है उस रूपमे अपने आपको अनुभवता है तो यह सब ज्ञानबल 
द्वारा ही तो हो रहा है । यह जानी दोषोसे सर्वधा बचने का उपाय करता है। वह भी 


त् 


३०४ सुभाषित रत्नसदोह प्रवचन 


ज्ञाननलसे ही तो करता है, जिसके ज्ञान है वही दोषोसे हटनेका और सन्म।र्गसे लगमेका 
प्रयास करता है। तो समस्त अभ्युदयोका उपाय ज्ञानभाव ही है अतः यह ज्ञान प्रशसनीय 
तत्त्व है। आत्माका धन ज्ञानके सिवाय और है ही क्या ? स्वरूप ही ज्ञान है और ज्ञान- 
स्वरूपका विकास ही भगवत अवस्था है। वही परम कल्याण है। तो जिस ज्ञानके बलसे 
यह जीव लोकमे भी सहो प्रवृत्तिया सुख शान्तिके लिए कर पाता है भर ज्ञानके ही द्वारा 
समस्त अज्ञान जजालोको त्यागकर अपने ही ज्ञानस्वरूप मे रुचि और धुन बनाये रहता है 
वही वास्तविक कमायी है। अपना ज्ञानस्वरूप अपने ज्ञानमे बना रहे जिसके प्रतापसे 
कर्मोका क्षय होता है, मोक्ष मार्गमे प्रगति होती है और निर्वाणपदको प्राप्त करता है। 


एवं विलोक्यास्य गुणाननेकान्‌ समस्तपापारि निरासदक्षान्‌ । 
विश्द्धयोधा न कदाचनापि ज्ञानस्य पूजा पूजा महती त्यजति ॥२०६॥ 


विवेकीजनोका ज्ञासाजंनसे प्रयास--ज्ञानी पुरुष सदा ज्ञानके उपार्जनमे ही प्रयत्नशील 
रहा करता है, क्योकि जितने भी समीचीन अभ्युदय है वे ज्ञानके द्वारा ही प्राप्त होते है । 
ज्ञानी पुरुषको धर्मानुरागके कारण पुण्यानुबंधी पृण्य प्राप्त होता है जिसके उदयमे सन्मार्गकी 
ओर गति रहती है और उस भूमिकाके अनुसार लौकिक सुखोको प्राप्त करता है। पापको 
नष्ट करने वाला ज्ञान ही है, क्योकि पाप भी आया था ज्ञानकी खोटी प्रवृत्ति से, रागद्वेष 
विकारभाव जगनेसे कर्मोका आश्रव हुआ था। तो अब रागादिक विकार न हो, अविकार 
ज्ञानस्वरूपकी उपासना रहे तो पूर्वबद्ध पाप भी खिर जायेगे। नवीन पाप भी न बधेगे । 
तो यह ज्ञान समस्त पापोको नष्ट करने वाला है। सो ज्ञानके ऐसे प्रभाव है। उनको 
विचार कर बुद्धिमान पुरुष ज्ञानकी पूजा कभी नही छोडते । ज्ञानके अर्जनमे, ज्ञानकी 
प्रभावनामे ज्ञानीजन अपना सर्वस्व समर्पण कर देते है। संसारमे सारभूत बात और है ही 
क्या ? ज्ञानमय आत्मा अपने शुद्ध ज्ञानस्वरूपमे अनुभवा जाय तो वहाँ ससारका कोई 
सकट नही रहता। तो ज्ञानमे ही ऐसा प्रभाव है कि जो सर्व अभीष्ट सुखोको भी प्राप्त 
करे और कर्मोका क्षय करके मुक्तिधाममे भी पहुँचा दे ।- ऐसा विशुद्ध ज्ञानी जीवको स्पष्ट 
निर्णय है, इसी कारण वह कभी भी ज्ञानकी पूजाको नही छोडता । 
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5 उच्यकणारित्ष 
सद्दर्शननानवलेन भूता पापक्रियाया किरतिस्त्रिधा या । 
जिलेब्वरेस्त्व्ित चरित्र समस्तकमंक्षयहेतुभूत ॥२१०॥ - 
रा्यक्थारित्रके स्वरूपका संफेत--सम्यग्दशन और सम्यरजानके बलसे जो पाप 
क्रियावोसे विरवित जगती है वही चारित्न कहलाता है। ज्ञानीजन पापक्रियावोमे न मनसे 
शकलए करते है! न वंचनसे समर्थन करते है और व कायचेष्टासे पापक्रियावोका आरम्भ 
परते है किन्तु मन, वचत, कायसे ज्ञानी जीवक्के पापक्रियावोसे विरक्तिभाव रहता है। 
इसीका नाम सम्गकचारित्न है। इस सम्बक्चारित्नसे ही समस्त कर्मोका विनाश होता है । 
सम्यरदर्शव नाम है सर्वज्ञदेव द्वारा प्रतिपादित तत्त्वोका श्रद्धान होना भौर सम्यग्जान नाम 
है वस्तुस्वरूप सहित्त पदार्थोक्रा बोध होना | जब इस मनुष्यकों हित अहितका विचार 
जगने लगता है तो वह अत्तीतकालमे सब भूलोको भूल समझने लगता है और पर- 
पदार्थोकी ओर इस जीवने एकता कर रखी थी उस एकताकों अब यह धीरे-धीरे दुःख- 
दायी समझने नगता, है । सो ऐसे सम्यग्दर्शन, सम्यग्जानके बलसे सर्व बाह्य प्रवृत्तियोसे 
० उपेक्षा हो जाती है। और अपने शरणभूत इस अतस्तत्व को अपनाने लगता है। ससारधें 
परिक्षमण करने वाले, कराने वाले आठो प्रकारके कर्म है, इन सबका विनाश हो, अभाव 
हो ऐसी सदुभावना ज्ञानी पुरुषके अन्त करणमे होती है। बस ऐसे' हित अहितफे विवेद्ष के 
समय जो पापक्रियावोसे, सत, वचन, कायसे विरक्‍त रहता है, उसहींको सम्यक्चारित्त 
कहते है । के 
जम क्षय मिश्षमुपागतायां ततन्‍्नाशिकर्मप्रक्ृतो त्रिधाती । 
हिधा सराग्रेतरभेदतरच प्रजायते साधनसाध्यरूप ॥२११॥। 
धारितकी लिविधता--सम्यक्चारिव्रका घात करने वाला कर्म चारित्रमोहनीय कर्म 
कलाता हैं। मोहरेय कर्मकी २८ प्रकृतियाँ होती हे। जो दर्शममोहनीय और चारित्न- 
मोहवीयके प्रभेदरूप है सो दशंनभोहनीय एस सम्यरदर्शनका घात करता हैँ और चारिक्न- 
मोहनीयकी प्रश्य अनवानुवंधी चार प्रकृतियाँ दोनो प्रकारफे रवभाव रखती है, सो इनके 
उदयमें साग्यवत्वक्ा भी घात होता है और चारिकद्गषका भी घात रहता है । सो सम्पक्त्व 
घातक ७ पअकूनिया है, उनका उपदयम होने पर ही उपणम सम्यवत्व होता, क्षयोपश्ठ म होने 
पर क्षामोय शामऊ सम्यदत्व होता और क्षय होनेपर क्षायिक सम्यवत्व होता । चारित्न- 
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मोहनीय कर्म आत्माके चारित्रगुणका घात करता है | उसके क्षय, उपशम या क्षयोपशमस्े 
आत्मामे चारित्रगुण श्रकरट होता है। चारित्नमोहका उपशम होने पर यथाख्यात्त चारित 
होता है, पर उपशमसे हुआ चारित्न अन्तर्मूहुतेमे अधिक नहीं टिकवा। चारिव्वमोहनीयका 
क्षय होनेसे जो च्रारित्न होता है वह प्रगतिशील होकर निर्वाणकों प्र/प्त कराता है। उस 
चारित्नका कभी विधात नही होता। ऊंचा चारित्न प्रकट होने पर आशिक चारित्न नदी 
रहता किन्तु पूर्णचारित्र हो जाता है। चारित्न मोहनीय कमंके क्षयोपशमंसे चारिद्व पूर्ण 
प्रकट नही होता किन्तु आशिक प्रकट होता है जैसे अप्रत्याख्यानावरण कषायका उदयाभावी 
क्षय और उपशम हो तो प्रत्याख्यानावरण कषायका उदय हो तो ऐसे क्षयोपशमकी स्थिति 
होने पर अणृत्रत प्रकट होता है। भप्रत्याख्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण इन ८ 
कबायोका उदयाभावी क्षय हो और इन्हीका उपशम हो और सज्वलनक्षायका उदय हो 
तो मृनिव्नत प्रकट होता है। सो मृनिन्नत भी पूर्ण चारित्न समस्त कषायोके अभावमे प्रकट 
होता है जिसका नाम है यथाख्यात चारित्न ) चारित्के पात्नकी दृष्टिसे दो भेद है-- 
(१) सराग चारिल और (२) वीतराग चारित्र । जिसके सराग चारित्र तो साधन है 
जिसकी प्रगतिसे वीतराग चारित्न प्रकट होगा । विराग चारित्र साध्य है, जो सराग चारितके 
द/र। शुद्ध भाव प्रकट होता है। तो इस जीवका चारित्रमोहका उपशभ्त, क्षय, क्षयोपशम 
होने पर अलग जातिके परिणाम हो जाते है। इस ज्ञानीकों सासारिक समस्त अशुभ 
पापक्रियावासे घृणा होने लगती है भौर व्रत चारित्न आदिक शूभ क्रियाये करनेसे अनुराग 
, बन जाता है। तो प्रारम्भिक लोगोका कतव्य है कि वीतराम चारित्नकी प्राप्तिके ध्येयमे 
सराग चारितसे प्रारम्भ कर अपने आपके चारित्नको दृढ़ बनाये । 
-हिंसानुतःतेयजनीविसगनिवृत्तिस्कत ब्रतमंगभाजा | 
पचप्रकारं शुभसूतिहेतुहेतुजिनश्वरंशातसमस्ततत्त्वे: ॥२१२। 
चारिन्रकी प>चरूपता--४५ प्रकार के पापोके त्यागसे ५ प्रकारके व्रत बनते है। 
हिताके त्यागसे अहिसा ब्रत, झूठके त्यागसे सत्यव्रत, चोरोके त्यागसे अचीर्यत्रत, कुशीलके 
त्य गसे ब्रह्ममचय व्रत ओर परिग्रहके त्यागसे अपरिश्रह ब्रत बनता है। इन ब्रतोमे केवल 
निवुत्ति अज्ञ ही हो, ऐसा नही है। वह तो भूमिकानुसार है ही, पर इसके साथ ही घर्मा- 
न्राग विषयक प्रीति भी २ हतो है और इस धर्मानुराग मूलक प्रवृत्ति होनेके कारण ब्रतोको 
शभ आशधवका कारण बताया गया है | यांद केवल निवृत्ति अश ही होता है तो आश्ववका 
कारण नही कहा जा सकता। यह धर्मानुराग भी उच्च स्थिति पा लेने पर त्वाज्य हो 
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जात है, किन्तु प्रारम्भिक दशामें तो इस जीवको ब्रत तप आदिक शुभोपयोग ही हस्ता- 
वलग्बन है। यदि ज्ञानी गृहस्थ शुभोपयोगकों छोड दे और शुद्धोपयोग को छोड़ दे और 
शुद्धोपपोग बन नही पा रहा तो अशुभोपयोगमे ही आयेगा । जिसका फल अनस्त संसार 
परिभ्रमण है। ती ज्ञाती पुरुष ५ पापोक्ा त्याग करके ४ ब्रतोरूव अपनी चेष्टायें बनाये 
रखते है और साधक दशामे ये निरारम्भ और निष्परिभ्रह हो जाते है। निरारम्भ निष्परिग्रह 
होने पर हो स्वभावदृष्टि बनाये रहने के ध्यानकी पूर्ति होने लगती है। तो चारित्रका 
अद्भुत माहात्म्य है। इसके ही प्रतापसे जीवोने मुक्ति प्राप्त की है। ऐसा सम्यक्चारित् 
हम आप सबके लिए आदर्श तथ्य है, सो अपनी शक्तिमाफिक सम्यकूचारित्रका पालन 
करना चाहिये। 
जीवास्तसस्थावरभेदभिन्नास्त्न साइचतुर्धात् भवेयुरन्ये । 
पचप्रकारास्त्िविधेन तेषा रक्षा अहिसातन्रतमस्ति पूत ॥२१३॥। 
छह जीवनिकायोंकी रक्षामें अहिसान्नतकी क्षंमता--ससारी जीव त्स और स्थावर 
दो जातियोमे पाये जाते हैं। तल जीव तो दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चौइन्द्रिय और 
पञ्चेन्द्रिका नाम है जिनके त्रस नामकमंका उदय है और स्थावर जीव पृथ्वी, जल, 
अग्नि, वायु, वनस्पति ये ५ प्रकारके कहे गए है। इन सब ६ कायके जीवोकी मन, वचन, 
कायसे जो रक्षा करना है उसका नाम गहिसा ब्रत है। ६ कायके ५ तो स्थावर जीव लिए 
गए है और एक त्स जीव । इन्द्रियाँ ५ होती हैं--स्प्शन, रसना, त्राण, चक्षु और कर्ण । 
जिन जीवोके केवल स्पर्शन ही इन्द्रिय हैं वे एकेन्द्रिय कहलाते है। पृथ्वी, जल आदिक ५ 
स्थावरोके अगग उपाग नही है. रसना इन्द्रिय नही है, केवल स्पर्शन इन्द्रिय है। रसना 
इन्द्रिय जिह्वाको कहते है। जिस जीवके जीभ है उसके स्पर्शन इन्द्रिय अवश्य होती है। 
तो ये दो इन्द्रियाँ जिनके है वे दो इन्द्रिय जीव कहलाते है। रसना इन्द्रियसे खटठा, मौठा 
आदिक रसोका स्वाद जाना जाता है। पघ्राणेन्द्रिय नासिकाको कहते है। इसके द्वारा सुगध 
दुर्गधका ज्ञान होता है। जिसके त्राणेन्द्रिय पायी जाती है उसके स्पशन और रसना इन्द्रिय 
अवश्य होती है। सो जिन जीवोके तीत इन्द्रिय है वे तीन इन्द्रिय जीव कहलाते है । जैसे 
खटमल, चीटी, नूं आदिक | चक्षुइन्द्रिय आँखको कहते है। इसके द्वारा काला, पीला, 
नीला, लाल, सफंद इन ५ प्रकारके वर्णोका और इनमे किसीके संयोगसे हुए वर्णोका ज्ञान 
होदा है। जिसके चक्षु इन्द्रिय है उसके स्पंशन, रसना और प्राण अवश्य होते है। सो जिन 
जीवोके चार इन्द्रियाँ पायी जाये उन्हें चौइन्द्रिय जीव कहते है । कर्णेन्द्रियसे शब्द जाने जाते हे 
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हैं, जिनके कर्णेन्द्रिय है उनके शेष सभी इन्द्रियाँ हैं। यों पाँचो इन्द्रियाँ जिन जीवोके हैं 
उन्ही पत्चेन्द्रिय कहते है । जीवशास्त्रका जिन्हे बोध है वे ही जोव तो भले प्रकार जीवकी 
रक्षा कर सकते है । जिनको ज्ञान नही कि जल खुद जीव है और जलमे सूक्ष्म त्स जीव 
भी रहते हैं, वे लोग सत्यासके नाम पर ऊंचा तप करके भी जल छानकर ही पीना, या 
स्वय न छानना, आरम्भ न करना आदिक भाव कहाँ जग सकते हैं। तो जीव दयाका 
पालन वही पुरुष भली-भांति कर सकता है जिसको जीव देहोका, उनकी योनियोका, 
उत्पत्ति स्थानोका बोध होता है। तो इस षट्कायके जीवोकी विराधना न करना यह 
महिसा ब्रत कहलाता है। 

स्प्शेन वर्णन रसेन गंधाद्यदन्यथा वारि गत स्वभाव । 

तत्म।सुक साधुजनस्य योग्य पातु मृनीद्रा निगद॒ति जेबा ॥२१४।॥ 


साधुजनों द्वारा, प्रासुक॒ जलकी पेयता--जल कंसा पीने योग्य है साधु पुरुषोको 
इसका वर्णन इस छदमे किया है। जैसे जलका स्पश, रस, गध और वर्णके चार स्वाभाविक 
गुण बदल जायें ऐसे जलको पेय बताया गया है। ज॑ंसा जलका अपने आप रूप है स्पर्श 
आदिक है उससे यह परिचय होता है कि इसमे जीव है। जंसे ताजा ठडा निकला हुआ 
पानी शीतल है त्तो सहसा बोध हो जाता है कि अभी यह जल जीवसहित है, पर जो जल गरम 
है या लौग आदिकसे प्रासुप किया गया है जिससे कि रस, गध आदिक भी बदल गए हैं तो 
उस जलमें यह निदचय रहता है कि यह जल अचित्त है। सो साधुजन सचित्त॒ जलका सेवन 
नही करते, क्योकि उसमे अहिसा ब्रतका पालन नही होता और स्वय आरम्भ भी नहीं 
करते कि जलकों गर्म करे या प्रासुप करे। उनको कही भक्तजनोके घर विनयपूर्वक गृहस्थ 
बुलाये और विधिपूर्वक दे तो ऐसा अचित्त जल साधुजन ग्रहण कर लेते हैं। 


उष्णोदर्क साधुजना पिबति मनोवच कायविशद्धिलब्ध । 
एकाततस्तत्पिवता मुनीना षड़्जीवधात कथयति सतत ॥२१४५॥। 


मनोवचः कायविशुद्ध उष्णोदककी ग्राह्मता--साधु पुरुष सर्व प्रकारकी हिंसाके त्यागी 
होते है। वे मेन, वचन, कायकी विशुद्धिको प्राप्त हुए उष्ण जलको पीते हैं और जो उष्ण 
जलको न पीकर अचित्त जलसे विपरीत जलको ग्रहण करते है उस साधुजनोके ६ कायके 
जीवो के घातका पाप लगता है। वे ६ कायके जीवोके हिसक कहे जाते है। सचित्त जलका 
जल स्वय जीव है और उसमे ज्लस जीव भी रह रहे इस कारण सचित्त जलके उपभोगमे 
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दयाका पालन नही कहा जा सकता है। सो ऐसे जलको भी साधुजन आरम्भ कराकर या 
उसकी अनुमोदना करके प्राप्त करते है। नवकोटि विशुद्ध जलको ग्रहण करते हैं, भर्थात्‌ 
जिसमे न मनसे सकलप किया हो कि यह मुझे दे और न वचनसे कोई प्रयोग कराया गया 
हो, न शरीरसे अनुमोदनाकी हो या करायी गई हो। मन, वचन, कायसे न कृत हो, न 
कारित हो, न अनुमोदित हो, ऐसा जलही साधुजनोके ग्रहणके योग्य कहा गया है। 

हत ,घटीयत्नचतुष्पदादि सूर्येदुवाताग्नि करेर्मुनीद्रा: । 

प्रत्यंतवातेन हत वहच्च यत्प्राशुक तच्निगदति वारि॥२१६।॥॥ 


प्राचुक जलका स्वरूप --कौनसा जल प्रासुप कहा गया है इसका वर्णन “इस छदमें 
किया गया है। जो जल घटी यत्नका हो यानि जिस जलको अरहठके द्वारा निकाला जा 
रहा है यानि पानी को गडबडा करके उन घटियोमें डालते है जिस विदोलनके कारण वह 
जल अचित्त हो जाया करता है। जो जल गाय, भेस आदिक जानवरोके आवागमनसे 
ताडिते॑ हो गया हो । जैसे अनेक जलाशयोके ऐसे स्थान होते कि जहाँ बहुतसे गाय, भेंस 
आदिक पशु आते जाते है, यानि जिस जलका काफी विडोलन हो गया हो वह जल प्रासुप 
है। जिस जलपर सूर्यकी तीत्र किरणे पडती है, जिसके कारण वह जल प्रासुप हो गया है। 
रूप, रस आदिक भो बदल गये है ऐसा जल प्रासुप कहा गया है। चन्द्रकिरणोसे भी जल 
प्रायुप हो जाता है। किसी भी प्रकारका परिवर्ततन हो जाय वह सूचक है कि यह जल 
अचित्त हो गया। कोई जल वायुकी ताड़नासे ही अचित्त हो जाता है। जहाँ तीत्र लहर 
उठती है। वायुका बहुत प्रताड़न होता है वह जल अपने स्वाभाविक वर्ण गध रस, स्पर्शको 
छोड़ देता है। अचित्त जलकी पहिचान यह है कि उसका जो स्वाभाविक रूप है वह रूप 
न रहे, बदलकर अन्य प्रकार हो जाय तो वह जल अचित्त हो जाता है। अग्निसे तपाया 
गया जल अचित्त होता ही है। ऐसा जल जैनागमसे प्रासुप माना गया है और बढ़े-बड्ने 
आचारयोने इस प्रकार का उपदेश किया है। 


भवत्यवश्यायहि माशधूसरी घनाबुशुद्धोदकाॉबिदुसीकरान । 
विहाय शेष व्यवहारकारण मनीषिणा वारि विशुद्धिमिच्छतां ॥२१७॥ 
अपेय जलका संक्षिप्त विवरण--जो जल पाला रूप है, ओला, मभेघ और छाने हुए 
जलके बचे हुए शुद्धोदक बिन्दुके कणोसे भिन्‍न हो वह सब जल अहिसा ब्रतके पालनेवाले 
मुनियोको व्यवहारसे लाने योग्य होता है। जलकी प्रासुपताका कारण है था -परिचायक है 


च्ब्न 
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तो उनका स्पर्शादिक बदल जाना। वह जिन-जिन घटनाओंके प्रसगसे बदल होता है उन 
सब घटनाओका जिक्र किया गया है। सो ऐसे सब जल साधुजनोके व्यवहारके कारण है। 

हैं इर्तती बात समझनों कि प्रासुप जल ये सब बताये गए है, मगर पीनेके लिए ही सब 
- योग्य हो यह नहीं कहा गया। जरूरत पडने पर उत्तका उपयोग कर सके, हाथ पैर धो 
सके, शुद्धि कर सके, इन सब कामोमे वे आते है। जैसे कि जगलमे प्राय होता है। कोई 
पानी ऊपर पहाडोसे गिर रहा है। पत्थरोकी ठोकर खा रहा है, ऐसी जगहका जल इस्ते- 
धीलिपे ले लिया जाता है, पर पीने योग्य जल तो जो श्रावकके यहाँ है, श्रावकके द्वारा प्रदत्त 
जलेडी पेये होता है, क्योकि ऐसे जलके ग्रहण करनेसे ही वह निरारम्भ होता है और 
इच्छाका निरोधक होता है, सो अहिसाब्रत पालन करने वाले मूनियोके व्यवहारमे लेने 
योग्य जलका इस छदसे वर्णन किया गया है। न्‍ 


उष्णोदक प्रतिगृहं यदकारि लोकस्तच्छावक पिवति नान्यजने कदाचित्‌। 
तत्केवल मुनिजनाय विधीयमानं षड्जीवसतत्तिविराधन साधनाय ॥२१८५॥। 


श्रवकोके गृहपर लब्ध प्रासुक जलकी पेघता--जो जल श्रावक द्वारा अपने घर पर, 

अपने कामके लिए उष्ण किया जाता है वह जल पोने योग्य है। श्रावकजन शुद्ध भोजन 
करने वाले होते है और जल छता हुआ हो, वह ४८ मिनटके अन्दर ही उपयोगके योग्य 
होता है, उसके बाद फिर वह त्स जीवोकी उत्पत्तिका स्थान बन जाता है। जो श्रावकजन 
उस जलमे सदेह न रहे या बार-बार छाननेका कार्य न करता पडे अथवा ध्यानसे चूक गए 
तो उसका दोष स आये, इन सब अपराधोसे बचनेके लिए श्रावक उष्ण जल करके रखता 
है, तो ऐसा अपने घर अपने लिए जो उष्ण जल किया जाता है वह मुनिजनोके पीने योग्य 
है किन्तु इसके सिवाय जो जल केवल मुनियोके उद्देश्यसे उष्ण किया गया है। जो क्रिया 
विधि न जगतने वाले पुरुषोसे गरम कराया गया है वह सब जल अपेय है। वह षट्कायके 
जीवोकी हिसाका साधन भूत है। मुनिजन जल क्या, भोजनमे भी नवकोटि विशुद्धिसे रहते 
है। मन, वचन, काय, कृतकारित अनुमोदना उसके साथ नही रहती है। इसी कारण 
श्रावंकेजनो द्वारा उष्ण किया जाने वाला जल साधुजनोके योग्य समयप्र मिले तो वह पेय 
कहा गया है। + 

यथार्थबाक्‍्यं रहित कषायैरपीडन प्राणिगणस्यथ पूतत। 

गुहस्थभाषाविकल यथार्थ सत्य ब्रत स्याह्दता यतीना ॥२१६॥ 


विन 
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सत्यमहात्रत--इस छदमे सत्य ब्रतका वर्णन किया गया है। जिन मुनियोके वचन 

सार्थक होते है, जैसा पदार्थ है उसके अनुरूप होते है वे वचन सत्य कहलाते है । और पदार्थ 
उस अनुरूप होने पर भी कषायरहित होकर प्रयुकक्‍त किए ग़ए हो तो वह सत्यत्रत कहलाता 
है। यथार्थ भी बात हो और कषायवश प्रयोग किया गया हो तो इससे उसने भावहिसा 
कर ही लिया । तो जो हिसामलक प्रवृत्ति है वह ब्रतमे कैसे आ सकती है ? सो कषायोसे 
रहित वचन सत्यव्रतमे शामिल है, और वे वचन भी प्राणियोको पीड़ा न पहुँचाने वाले हो । 
साधु-सतोको क्या आवश्यक है कि ऐसे वचन बोले कि जिससे दूसरे जीवोका प्राणघात न 
हो जाय । प्रथम तो बोलना ही उन्हे पसद नही होता । मुनिजन मौनपूर्वक अपना ध्यान 
किया करते है | पर किसी प्रसगमे धर्मके सम्बन्धमे कुछ वचन बोलना ही पड़े तो वे दूसरो 
को पीडा करने वाले वचन नही बोलते । साधुओके ऐसे वचन जो पवित्र है और दूसरोको 
हितकारी है वे वचन ही बोलने योग्य कहा गया है। साधु वचन गृहकायोके पोषण करनेसे 
रह्ति होते है । आरम्भ रोजिगार अन्य गृहस्थीकी बाते इन सब दोषोसे शून्य उनके वचन 
होते है । साराश यह है कि हित मित प्रिय वचन बोलनेको सत्यत्रत कहते है। सो मुनि- 
जनोका यह कतंव्य है कि वें कभी व्यर्थ वचन न बोलें अधिक शब्द न बोले। थोडे शब्दोकी 
आवश्यकता है। कुछ ही शब्द बोलकर अपने आपने विश्वाम करे। 

ग्रामादिनष्टादि धन परेषामगृह्नतोडल्पादि मुनेस्त्रिधापि । 

भवत्यदत्तग्रहवर्जेनाख्य त्रत मुनीनागदित हि लोके ॥२२०॥। 

अचौोये महान्नत--कोई ग्राम आदिक नष्ट हो गए हो, वहाँ कोई धन पडा हो वह 

धन भी साधुजनोके ग्रहणके योग्य नही है। कही भी रखा हुआ, गिरा हुआ, खोया हुआ, 
किसीका भूला हुआ, केसा हो हो बिना दी हुईं दूसरेकी वस्तुका मन, वचन, कायसे ग्रहण 
न करना अचौय॑ ब्रत है। सो साधुजनोके निरपेक्ष कोई ब्रत नही होता । जैसे मानों किसी 
साधु पुरुषको किसी धतिकने कोई धन जेवर आदि भेट किया और उसे साधु ग्रहण कर ले 
परिग्रह त्याग महात्रतका पालन करते हुए भी तो वह साधु कहाँ रहा ? हाँ साधुजनोको 
योग्य कोई वस्तु हो जेसे पिछी, कमण्डल, शास्त्र या कोई औषधि आदिक जो कि सयमके 
लिए साधन है उन्हे कोई दे तो उन्हे साधुजन ग्रहण कर सकते है। बिना दी हुई कोई चीज 
ग्रहण नही कर सकते | तो बिना दी हुई वस्तुको ग्रहण न करना अचौयं ब्रत है। 

विलोक्य माहस्वसुदेहजावत्स्तीणा त्विक रागवशेन यासा । 
४ विलोकन स्पर्शनसकथाभ्यो निवृत्तिस्वत तदमैथुनत्व ॥२२१॥। 
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बहाचर्य भहुछाल--जों महानुभाव वृद्ध स्त्रीको तो माँ, बरावरकी आयु वाली स्त्ीको 
बहिन बोर छोटी थायु वातीको पृत्तीके समान मानता है और सभी प्रकारणी स्त्रियोका 
सन, बचने, कायसे त्याय कर देता है उसके प्रहमचर्य व्रत होदा है। ब्रह्मरर्य ब्रतका धारी 
न तो स्तीलनोको रागबुद्धिते देखता है त उनके साथ शापकी बाते करता है न कभी उनका 
रपर्ण करता है, उसके ब्रह्मचर्यकी सिद्धि होती है। शाग बुद्धि करना, सकल्प करना ये सव 
मतकी चेष्टाये है । वचनालाप करना यह वचनका व्यवहार है। कोई अग आदिकका स्पर्श 
करना या उनके छूदे हुए कपड़े आदिकका स्पर्श करता जिनसे वाचनाका सम्बन्ध चलता है 
वे सब द्ययकी चेष्टाये है। साधुजन मन, वचन, काय तीनो योग्रोको सम्हाले रहते है और 
ते ब्रह्सचणेके विरुद्ध इस योगोका प्रयोग नहीं करते है। तह्मचर्यका परमार्थ भर्थ तो यह 
है कि ब्रह्म घायने आत्मा, उसमे घर्य मायमे लीन होना। सो क्षाम विषयक्त चेष्टाये 
आत्मामे लीन होनेकी साक्षात्‌ बाधक है। इस कारण कुशीलके त्यागको ब्रह्मचर्य शब्दसे 
कहा गया है। इस प्रकार साधुजन ब्रहमचर्य महात्रतका पालन किया करते है। 

सच्चेतनाचेतनभेदतोत्थाः परिग्रहा सति विचित्नरूपा । 
तेभ्यो निवृत्तिस्त्रिविधेन यत्त नेसग्यमुक्त तदपारतसग ॥॥२२२॥। 

परिप्रहत्याग भहाव्रत--लोकमे समस्त पदार्थ चेतन ण अचेतन दो प्रकारके है, जिन 
पदार्थेमि चेतना हो, जानने देखनेकी शक्ति हो वे पदार्थ चेतन है और जिनमे चेतना नही 
है, जानने देखनेकी शक्ति नही है वे पदार्थ अचेतन है। सो दोनो प्रकारके पदार्थोका मन, 
बचन, कायसे त्यागकर देना अपरियह है। परिग्रह त्यागी पुरुष बाह्य पदार्थोकी व मनसे 
अपना समझते है, न वचनसे अपना कहते है भौर न इस शरीरके साथ किसी प्रकारकां 
सम्बन्ध रखते है, श्रवण निसंग कहे जाते है। सग मायने परिग्रह, नि: मायमे निर्यंत, परि- 
ग्रहसे दूर हो गए अथवा सग मायने प्रसग सम्पर्क उसके दूरं हो गये है ऐसे निसगको श्रवण 
बताया है। सो जैसे मूढ पुरुषोकी बुद्धि अचेतन पदार्थोमे रमी रहती है। अचेतत 
पदार्थोर्मे अपनी एकता मान लेते है, ज्ञानी पुरुषोको वहाँ स्पष्ट दृष्टिमे रहता है कि इन 
सब पदार्थोक्रा द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव भी जुदा है, मेरा द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव जुदा है। 
एकका दूसरेके साथ कुछ भी सम्बन्ध नही है । चेतन पदार्थ जो उसके प्रसगम रहते हो, 
जैसे गृहस्थ है तो स्त्री, पुत्र, मित्रादिक उसके चेतन संग बन सकते हैं भौर मुनि है तो 
उनके साथ शिष्यजन होते है। वे सब उनके प्रसंगके सचेतन पदार्थ है, किस्तु ज्ञानीजन 
चाहे गृहस्थ हो था मुनि हो, उन सचेतन परिग्रहोसे भी अपना स्वरूप भिराला समझते है 
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और चंकि चारित्र मोहदा उदय है सो गृहस्थ उसका परित्याग नही कर सकते, किन्तु 
धनिजन उन सचेतन पंदार्थोका भी परिग्रह वही रखते। तो ऐसे भंत, वचन, फायसे स्चेतन 
अचेदन परिग्रहोके त्यागको बेसग कहा है। 
युपांतरप्रेशणत' स्वकार्यादिदवा पथा जन्तुविवर्जितेन । 
यतो मलेजीवविराध्रहान्या गतिवरेयालिमितिः समुक्ता ॥३२३ 
साक्षबोंकरी ईयसिलिति--इस छदमे श्ववणकी ईयाससितिका वर्णन किया है। ईर्याका 
अर्थ गमन है और समितिका अर्थ सावधानी सहित समताकी सम्हाल रखते हुए प्रवृत्ति 
होना है। तो जिन श्रवणोंके श्रासण्य है, मुनिन्नत है उसके यह भाव रहता है कि किसी 
छीवकी हिसा ८ ही, भौर हमको विह्मूर करना पड़ रहा, वहाँ हमारे सम्वन्धसे' मार्ग मे आये 
हुए किसी भी ज्ीवकों रंच भी दु ख न हो, यह तो उन यूनिजनोका अधिप्राय रहता है। और 
मे घस अभिप्रायके कारण चार हाथ आगे पृथ्वी देखकर गमन करते है। सो वह गमनभी 
दिनगे ही किया जाता है। रात्तिंमें वही, और ऐसा गमन भी किस प्रयोजनके लिए होता 
हैं कि जिसमे आत्माके विकासका कोई प्रसंग हो ।' तो इस छंदसे ईयुसिसितिके लिए चार 
बाते कही गई है। भावगुद्धि होता, चार हाथ आगे जमीन देखकर चलना, दिनमे ही 
वलनगा! और किसी भले कार्यके लिए ही,बलना | ऐसी चार बातोका योग जिस गमनमें 
रहता है उस गरंमनकी वृत्तिको ईर्थासमिति कहते है। निश्चयसे तो श्रवणकी ईर्या अपने! 
आपके स्वरूपमे अन्तरग ज्ञानके बलसे गमन होना कहलाता है और इसही ईर्याकी सिद्धिके 
लिए व्यवहार ईर्यासमितिक्रा पालन किया जाता है। सो मुनिजन अन्तरगर्से तो सावधान 
होते ही है। सतत उनका ध्येय सहज चेतन्यस्वरूप आत्मतत्त्वकी प्रतीत और लीनता है। 
पर एकही जगह रहकर रागह्ेषके प्रसंग आ जाते हैं, इसलिए कही अधिक दिन' नही ठहरते, 
ऐसा प्रभुका आदेश है। कोई कठिन स्थितिमे अत्यन्त वृद्ध हो जाये, समाधिमरणकी प्रतिज्ञा 
करले या कोई विशेष ज्ञानाजबका लाभ होता हो तो ऐसेही छुछ कारणोसे ये कुछ दिन 
ठ5हरते है एक जगह लेकिन आम जादेश है कि छोटे गाँवमे एक दिन, कुछ बड़े में तीन दिन 
और बहुत बड़े में ५ दिल, इससे अधिक नही ठहरते । तो विहार करना आवश्यक हो गया। 
तो उनका विहार किस प्रकार होता है वह सब ईर्यालमितिमे बताया गया है। 
आत्मप्रशसा परदोपहासपैशन्यकाकंश्यविरुद्ध/ वाक्य । 
विवज्य भाषा बदता मुनीना बदंति भाषाससिति जिमैन्द्रा ॥१२४७॥। 
साएदोकी घाषाससिति--इस छदमे श्रवणकी भाषासमितिका वर्णन किया गया है। 
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जो मुनि आत्मप्रशसा नही करते वे ही योग्य वचनकी वृत्ति रखते है और भाषा समितिका 
पालन कर सकते हैं, जिसको अपने आपकी प्रशसामे रुचि है, व्यामोह है तो उस प्रशंसाके 
- लाभके कारण कोई प्रसग ऐसा भी बन जाता है कि जहाँ तक कुछ अशमे असत्य बोलना 
पड जाता है। फिर भाषा समिति कहाँ रही ” तो जो भाषा समितिके पालनेके इच्छुक है 
उनका कत्तेंव्य है कि वे आत्मप्रशसासे अति दूर रहे | परनिन्दा, दूसये जीवोकी निन्‍्दा, 
करनेका जिनका व्यापार है, ऐसी आदत बनाली गई है तो परनिन्दाकी धुन रखने वालेके 
इतनी स्वयपे छुद्रता आती है भौर हठवाद हो जाता है कि कभी किसी प्रसगमे उसे झूठ 
बोलनेका भी प्रसग बन जाता है, परनिन्‍न्दा करनेसे अनेक॑ आपत्तियाँ खुदके सिरपर आा 
जाती है। क्योकि जिसकी निन्‍दा की गई वह तो बरदास्त करेगा नही, वह तो कुछ न कुछ 
उपद्रव ढायेगा । तो ऐसी अनेक. विकट स्थितियाँ होती है, उन परिस्थितियोमे यह असत्य 
बोल सकता है अपने बचावके लिए या अपने हठकी रक्षाके लिए। तो परनिन्दाकी प्रकृति 
रखने वाले पुरुषके भाषा समितिका पालन नही बन सकता। जो मुनि दूसरोका उग्हास 
करते हैं, वचनोसे फोई हंसी करते हैं, कुछ नीचा दिखानेकी बात करते है तो ऐसे उपहासका 
जो मनमे आशय रख रहा है वह पुरुष छुद्र आशयका है। गम्भीर पुरुष है और ऐसे पुरुषोके 
वचन असत्य भी निकला करते है। तो भाषा समितिका पालनहार पुरुष उपहासमे चुगली 
करनेकी प्रकृति जिन श्रवणोके पड जाती है, एककी बात दूसरेसे कुछ कहा, तीसरेसे 
कुछ कहा, यो एककी बात दूसरेसे चोरीसे कहना यह चुगली कहलाता है। तो 
चुगलीकी प्रकृति वालेका चित्त स्थिर नही रहता और उस प्रसंगमे कोई बात खुलनेका 
भय होता है या खुल जाता है तो उस प्रसगसे यह ऐसी प्रवृत्ति करता, वचन बोलता जो 
दूसरेका बिगाड़ करने वाला हो या वस्तुके यथार्थ स्वरूपसे विपरीत हो। तो चुगली करनें 
वाले श्रवणके सत्य बोलनेकी भाषा समिति नही बन सकती । जो पुरुष कर्कंश वचन बोलता 
है और शास्त्रके विरुद्ध वचन बोलता है वह भाषा समितिका पालन नही कर सकता, 
क्योकि ककंश वचन किसी वेदनासे या खोटे अभिप्रायसे होता है। तो जहाँ दूषित आशय 
रहा वहाँ भाषासमिति कैसे पल सकती है ? तो श्रवण न आत्मप्रशसा करते है, न किसी 
पर जीवकी निन्‍्दा करते है, न किसीका उपहास करते हैं और न चुगली की प्रवृत्ति करते 
है। तो इस आत्मप्रशसादि दोषसे रहित झास्त्रतम्मत वचन बोलनेको भाषा समिति 


कहते है। 
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अनुद्गमोत्पादनबल्भदोषा मसोवत्र कायविकल्पशुद्धा । 
स्वकारणा या मुनिपस्य भूक्तिस्तामेपणाख्य समिति वदत्ति ॥२२५॥ 
साधुवोंकी एबणा समिति--इस छदमे श्रवणके एषणा समितिका- वर्णन किया गया 
है। उदुगम आदिक ४६ दोष होते है जिनमे १६ दोष तो श्रावक दाताके द्वारा बनते है 
और १६ दोष साधु पात्षके द्वारा बन सकते हैं। १० दोष आहार सम्बन्धी होते है और 
४ दोष भाव खोटे विषयक है। जेसे गुस्सासे खाना, निन्‍दा करते हुए खाना। अनिष्ट 
भोजनमे द्वेघ और इष्ट भोजनमे राग रखकर खाना आदि धावकृत दोष है। ऐसे ४६ 
दोषोसे रहित और ३२ अन्तराय ठालकर मन, वचन, कायकी शुद्धिसे शुद्ध शरीरकी 
स्थितिके लिए जो आहार ग्रहण करता है वह मुनिकी एषणा समिति कहलाती है। एषणाका 
अर्थ है खोजना। शरीर है सयमका बहिरंग साधन । शरीरकी स्थिति रहे तो यह पुरुष 
धर्मका पालन सुगमतया कर सकता है। कही कोई रोग व्याधि हो जाये अथवा क्षुधा तृषाकी 
तीन्र वेदना जगे तो उस समय यह अपने समाधिभावमे नहीं ठहर पाता। अतएवं आहार 
करना आवश्यक हो जाता है। सो शुद्ध आहारकी खोज करना एषणा समिति है। जहाँ 
श्रावकने शुद्ध होकर पडगाहा और विधि मिलनेपर मुनिजन वहाँ निर्दोष आहार ग्रहण करते 
है, आहारचर्याके बाद और आहार कर चुकने तक अतरायोको टालकर, ही चर्या करते है। 
वे अन्तराय ३२ है जो भिन्‍न-पभिन्‍त स्थितियोके है। सो ३२ अतरायोसे रहित होकर मुनि- 
जनोका आहार करना एपणा समिति कहलाता है। मुनिजत मन, वचन, कायकी शुद्धिसे 
शुद्ध रहते है और न वे आहारका निर्माण करते है, न कराते है और न करानेकी अनुमोदना 
करते है। नवकोटि विशुद्ध आहारका करना एषणा समिति कहलाता है। 
आदाननिक्षेपविधेविधाने द्रव्यस्य योग्यस्य मुने स ग्रत्नः। 
आदाननिक्षेपण नामधेयां वदति सत समिति पवित्ना ॥२२६॥ 
साधुवोंकी आदाननिश्लेषण समिति--मुनिजनोके रखने योग्य जो उपकरण है उन 
उपकरणोके रखने और उठानेका कार्य तो पडता ही है, सो उन उपकरणोके धरने उठाने मे 
सावधानी रखना, जीवहिसा टालकर प्रवृत्ति करना वह आदान निक्षेपण समिति है। मुनि- 
'जनोके रखने योग्य उपकरण तीत कहे गए है। संयमका उपकरण पिछी है। शुद्धिका 
उपकरण कमण्डल है और ज्ञानका उपकरण शास्त्र है। सो इन उपकरणोके घरनेके समय 
पहले उस भूमिकों शोधलें कि कोई जीव-जतु तो नही है। पीछे घरे जाने वाले उप- 
करणोको शोधले, यो शोधन करते हुए धरना, ऐसे इन उपकरणोको उठाते हुए पिछीसे 
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पोछता भौर उठाना, फिर उस उपकरणको नीचेसे भी पोछना ताकि कोई जीव यदि चीटी 
आदिक चढ गई हो तो उसे संमितिपूर्वक उसका बचाव कर दें, ऐसी वृत्तिको आदान 
निक्षेपण समिति कहते हैं। आदानका अर्थ है ग्रहण करना और निश्षेपणका आर्थ है धरना । 

इन दोनो प्रकारकी वृत्तियोमे मुनिजन पवित्र समितिका प्रयोग करते हैं। 

दूरे विशाले जनजंतुमुक्ते गूढे विरुद्धें त्यजतों मलानि। 
पूता प्रतिष्ठापननामधेयां वदति साधो समिति जिनेन्द्र ॥२२७॥। 

साधुवोकी उत्सर्गसमिति--साधुके जब शरीर लगा हे और उस शरीर रक्षाके लिए 
आहार वे करते है तो नीहार भी करना हो जाता है। मल मूत्रका क्षेपण करना पडता है, तो 
उसका क्षेपण कहाँ करे ओर कीसे करे, ऐसी इस प्रतिष्ठापन समितिका वर्णन इस छदमे 
किया है। मल मूत्रफा त्याग द्रवर्ती प्रदेशों मे करे, क्योकि जो उनके ठहरमैका जो स्थान है 
वही यदि करें तो निकट रहने वाले पुरुषोको बाधा उत्पन्न होती है। और मुनिजन कभी 
किसीकी ब्राधको नही स्वीकार करते, अतएव दूरवर्ती प्रदेशोमे ही मुनिजन मल मूत्र क्षेपण 
किया करते है। द्रदर्ती प्रदेश हो ओर वह भी विशाल हो, जैसे मंदान पडा है, खेत पडा 
है, जहाँ शोधन भली-भाँति होता है ओर भामतौरसे सबके लिए वह प्रदेश खुला हुआ है, 
ऐसे विशाल प्रदेशमे मल मूत्र क्षेपण करे तो यो दूरवर्ती प्रदेश हो और विशाल प्रदेश हो, 
तिसपर भी वह कुछ भोटसा लिए हुए हो, यानि कुछ छिपा हुआ सा हो। जैसे मनुष्योकी 
प्रवृत्ति है कि कुछ ओट लेकर ही मल मूत्रका क्षेपण करते हैं। यद्यपि सब जाचते हैं कि 
प्रत्येक मनुष्य मल मृत्तका क्षेपण करता है तिसपर कोई मनुष्य सबको दिखाकर मल मूत्रका 
क्षेपण नही करता | यह एक सभ्यताकी बात है और इसमे दूसरोको कष्ट न पहुँचे, इसकी 
भी बात है। और साधुजनोको तो देखिये, वे तो निरन्तर नग्न रहते है, गृहस्थजन तो 
कपडेसे अपने गृढि अग॒को ढाके रहते हैं तो उसे खुला दिखानेमें सकोच हो जाता है, पर 
मुनि तो सतत्‌ नग्न रहते है, तिसपर भी मल मृत्रकें क्षेपणके समय वे भी गूढ स्थानमें मल 
मृत्नका क्षेपण करते हैं। तो जहा मल मूत्रका क्षेपण किया जाना चाहिए वह प्रदेश दूरवर्ती 
हो, विशाल हो, गूढ हो, इतने पर भी जन जतुरहित हो । जन जतुरहित प्रदेशमे ही मुनि- 
जन मल मृत्रादिका क्षेपण किया करते हैं, किन्तु जो समितिका मुख्य ध्येय है जीवहिसाका 
बचाना, सो जहाँ जीव न हो। ऐसे स्थान पर ही मल मूत्रका क्षेपण करना समिति है और 
' कदाचित्‌ दो एक छोटे जीवजतु दीख जाये तो कभी अपहृत संयम धारणा करके भी उस 
' स्थानका प्रयोग कर सकते है। संयम दो प्रकारके होते हैं--(१) उपेक्षा सयम और 
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(२) अपहृत संयम । उपेक्षा सयमके मायने यह है कि जिस प्रदेशपर जतु बहुत हों या कुछ 
भी हो .तो उस प्रदेशको छोडकर अन्य प्रदेशोमि गसन करना मल मृत्र क्षेपण करना आदिक 
बताया गया है भोर अपहृत सयममे यदि दो एकही जतु हों तो उन्हें कोमल पिछीसे एक _ 
ओर करके शोधकर उस भूमिमें मल मूत्र क्षेपषण कर सकता है। सो जीव जंतुरहित प्रदेश 
होना चाहिए, प्रतिष्ठापना समितिका पालन करनेके लिए। 


समस्त जतुप्रतिपालनार्था कर्माश्चवद्वा रनिरोधदक्षा: । 
इमा मनीना निगदंति पच पंचत्वमकता. समिती जिनेद्रा: ॥२२८॥। 
समितियोंकी संवरकारिता--जो जन्म मरणसे अतीत हो गए हैं ऐसे प्रभु जिनेन्द्रदेवने 
प समितियोंका श्रमणोके श्रावण्यमे प्रयोग बताया है। इन समितियोसे सब जीवोकी रक्षा 
होती है। सो ये पाँचोही समितियाँ कर्मोंके आश्रवका द्वार रोकनेमें सक्षम है अर्थात्‌ ये 
सम्वरका कारण बनती है। बताया ही गया है कि ग्रुप्ति, सभिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, परीषह 
विजय एवं चारिंत्र इनमे जीवोके शुभ अशुभ कर्मोका सम्वर होता है। सो तीन गुप्ति तो 
उत्कृष्ट वृत्ति है। यदि कोई गुप्तिमे न रह सके, कुछ प्रवृत्तिमे आता है तो उसे समितिका 
पालन करना चाहिये। यह समिति आश्चवनिरोधके कारणभूत है। यत्यपि समितियोमें 
प्रवत्ति अश भी पडा है पर यहाँ इन्द्रियकी प्रधानता है। सो यह सब जगह अलग-अलग 
बात है। वैसे तो ५ महान्नतोमे भी निवृत्ति बतायी गई है और प्रवृत्ति बतायी गई है पर 
वहाँ प्रव॒त्तिपर दृष्टि है, इस कारण ब्रतोको आश्रवका कारण बताया है। भलेही वह शुभ 
आश्रवोका ही कारण है, पर है तो आश्रवोका हेतु । लेकिन समितिसे चलने, बोलने' 
आदिककी प्रवृत्ति होनेपर भी निवृत्तिका ही लक्षण है, निवृत्तिका ही प्रयोजन है-। सो 
निवृत्तिकी प्रधानता होनेसे इसको सम्वरका कारणभूत कहा गया है। 


प्रवृत्तय स्वातवचनस्तनूना सूत्रानुसारेण निवृत्तयों वा । 
यास्ता जिनेशा: कथयति तिस्त्रों गुप्तीविधत्ाशिलकर्मबंधा ॥॥२२६॥ 


साधुवोंकी भुप्तियाँ--जैसा सर्वज्ञ देवने प्रतिपादित किया है उस आग्मके अंनुसार 
मन, वचन, कायकी जो प्रवृत्ति है और इसकी जो निवृत्ति है वही गृप्ति कहलाती है। 
गुप्ति तीन प्रकारकी कही गई है--(१) मनोगुप्ति, वचनगुप्ति एवं कायगुप्ति । जैन 
शासनके अनुसार मनकी प्रवृत्ति हो या मनकी निवृत्ति हो उसे मनोगुप्ति कहते है। जिस 
सहज सिद्ध स्वभाव अतस्तत्त्वमे मनकी प्रवृत्ति हो, विचार, चिन्तन सहज स्वरूप में चले, 
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यह मनोगुप्ति है और वही मनोगृप्ति विषय कषायोसे निवृत्तिरूप है। इसीलिए प्रवृत्ति 
भौर निवृत्ति दोनो ही बातें गुप्तिमि कही गई है। वचनकी प्रवृत्ति ऐसी करना कि जिसमे 

_आत्मध्यान बने, आत्माकी अधभिमुखता रहे उस प्रवृत्तिकों वचनगुप्ति कहते है और जिसके 
स्वात्माभिमुखता परक वचन हो रहे है उसके अन्य प्रकारके वचनोसे निवृत्ति है, इस कारण 
वह निवृत्ति भी हो गई। तो यह कहलायी वचनगुप्ति | शरीरका जैनागम चरणानुयोगकी 
विधिके अनूसार शरी रका प्रवर्ताना, शरीर चेष्टाये होना, पद्मासनसे ध्यान लगाकर बंठकर 
शरीरकी निर्चल बनाना आदिक जो शारीरिक पौरुष हैं, चेंष्टाये है वह कायकी प्रव॒त्ति 
है।और वही स्थिति अन्य प्रकारकी काय चेष्टावोकी निवृत्तिरूप है, सो यह कायमृप्ति 
कहलाती है। इस प्रकार इस छदमे मृनियोकी गुप्तियोका वर्णन किया गया। 


एवं चरित्नस्थ चरित्रयुकतेस्त्रयोदशागस्य निवेदितस्य । 
वब्रतादिभेदेन भवति भेदा सामायिकादया पुनरेव पच ॥।२३०॥। 


सम्यक्चारित्रकी त्रयोदशाड्भता--इस परिच्छेदमि अब तक ५ ब्रत, ५ समिति और 
३ गुप्तियोका वर्णव किया गया । इनके मिलनेसे चारित्न १३ प्रकारका हो जाता है। तो 
यह प्रकार नही है किन्तु अग है। जेसे शरीरके ८ अग कहना तो उचित है मगर शरीरके 
८ प्रकार कहना यह उचित नही है, क्योकि अ गोके समुदायका नाम शरीर है। ऐसेही 
१३ प्रकारके जो आचरण है इनके समूहका ही नाम सम्यकचारित्न है। सो ५ ब्रत, ५ 
समिति और ३ गृप्तियोके मिलनेसे चारित्त त्रयोदशाग हो जाता है और इस ही त्रयोदशाग 
चारित्के ५ भेद अन्य प्रकारसे कहे गए है-सामायिक, छेंदोपस्थापना, परिहार विशुद्धि, 
सृक्ष्मसाम्पराय और यथाख्यात चारित्न। 
पंचाधिका विशतिरस्तदोषरुक्ता कषाया. क्षयत शमाद्दा । 
तेषा यथाख्यातचरित्नमुक्तं तन्मिश्रतायामितरं चतुष्क ॥२३१॥ 
सामायिकादिं यथाख्यातान्त चारिन्नोकी विशेषताका सक्षिप्त दिग्दशंन--सामायिक 
आदिक ४ भेदोमे से जो यथाख्यात॒ चारित्न है वह तो इन २५ कषाय दोषोके क्षयसे हुआ। 
किसीके उपशम होनेसे हुआ | तो यथाख्यातचारित्र कपायरहित आत्मवृत्तिका नाम है और 
शेषके जो चार चारित्न है वे कषायके क्षयोपशम होनेसे होते है। यथाख्यातचारित्र उपशग 
श्रेणीमे रहने वाले मुनिजनोके औपशमिक होता है और क्षयक श्रेणोमे रहने वाले श्रवणकै 
क्षायक होता है, पर शेष बचे हुए चार चारित्न कषायके क्षयोपशम होनेसे होते है। इ0 
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जीवमे अनन्त गुण विद्यमान है, जैसे जाननेकी शक्ति, देखनेकी शक्ति, फिर अनुभवनेकी 
शक्ति। इस प्रकार शक्तिके निरखनेसे आत्मामं अनन्त गुण विदित होते है, परल्तु वे' 
अनन्त गुण ज्ञानावरणादिक कर्मोके आवरणको ढक रहे है। तो अब जैसे उन कर्मोका 
क्षयोपशम हो तो वे गण प्रकट हो, क्षय हो तो प्रकट हो, क्षयोत्शम हो तो प्रकट हो । 
तो चारित्न भी आत्माका एक गृण है और उस चारिद्न गुणका घात करने वाला चारित्र 
गोहनीय कर्म है, जिसके २५ भेद होते है। अनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ, 
जिसके उदयमें सम्यक्त्वका घात और चारित्नका घात होता है । भअभप्रत्याख्या- 
नावरण क्रोध, मान, माया, लोभ जिसके उदयभे इस जीवके ब्रतरूप भाव नही हो पाते। 
प्रत्याख्यानावरण कोध, मान, माया, लोभ जिसके उदयसे जीवके सक्तल ब्रतक्के भाव नही 
हो पाते। सज्वलन क्रोध, मान, माया, लोभ जिसके उदयसे जीवके यथाख्यात चारिद्न 
प्रकट नही हो पाता । ये १६ तो कषाये है और € नोकषाये है। मोकषायका अर्थ है ईसत 
कषाय हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, स्त्री वेद, पुरुष वेद, नपु सक वेद । तो इन 
२६ भेंदोके क्षयसे क्षायक यथाख्यात चारित्र होता है और उपशमसे औपशमिक यथाख्यात 
चारित्र होता है, पर प्रकृतियोके क्षयोपशमसे सामायिक आदिक चार प्रकारके चारित् 
प्रकट होते है । जिसके अनन्तानुबधीका उपशम हो, क्षय हो या क्षयोपशमकी विधिमें हो, 
सम्यक्त्व हो गया है अब अप्रत्याख्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण कषाय इन ८ का 
क्षयोपशम हो मायने उदयाभावी क्षय. और उपशम हो और सज्वलनका उदय हो, ऐसी 
स्थितिमे अभेद रूप सामायिक चारित्र होता है और अभेद पद्धतिसे उपयोग हो तो छेंदोप- 
स्थापना चारित्र होता है। परिहार विशुद्धिके साथ परिहार विशुद्धि चरित्न होता है और 
एक सज्वलन लोभ शेष रह गया और शेष कषायोका उपशम या क्षय हो गया तो वहाँ 
सूक्ष्मसाम्पराय चारित्र होता है। तो सूक्ष्मसाम्पराय चारित्नमे उपशम या क्षयकी बात है, 
पर सज्वलन लोभ कषायका उदय आनेसे वह विधि तो क्षायोपशमिक जैसी बनी | यो शेष 
चार प्रकारके चारित्रको क्षायोपशमिक कहा गया है। 
सद्दर्शनज्ञानफल चरित्र ते तेन हीने भवतो वुर्थव । 
सूर्यादिसगेन दिवेव नेत्रे नेतत्फल येन बदति सत. ॥२३२॥। 

चारित्नसे सस्यक्त्वलाभ व ज्ञानलाभकी सफलता--सम्यर्दर्शन, ज्ञान, चारित्रके 
विषयमें उनकी एकताका दृष्ठान्तपूर्वक समर्थन करते है। जैसे सूर्यादिकके प्रकाशके बिना 
चेत्रोका धारण करना व्यर्थ है, नेत्र तो है देखनेका समर्थन तो है पर है अधेरा, न सूर्यका 


कल 


३२०- हु रे युभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


प्रकाश है न दीपक आदिकका प्रकाश है तो नेत्न तो कुछ कांम्र न कर सके, कुछ दीखा ही 
नही। तो प्रकाशके बिना नेत्नोका धारण करना व्यर्थ है। वहाँ अभीप्ट पदार्थोका देखना 
ओर अधीष्ट स्थान पर पहुँचना नही हो सकता। इसी तरह चारिव्वके बिना सम्यर्दर्शन 
ओर सम्यरज्ञानका भी धारण करना व्यर्थ है। व्यर्थ इस दष्टिसे है कि केवल सम्बस्दर्शन 
और सम्यग्शानसे कभी अभीष्टकी प्राप्ति नहीं हो पाती। जब चारित्नगुणका विकास हो 
जैसा जाना और श्रद्धान किया उस प्रकारसे उपयोग रम जाय भिज €वरूपमे, तो यह 
स्थिति ही तो सार्थक स्थिति कहलाती है। इसमे किसीको सम्यरदंशने और स्म्यग्ज्ञान 
तो हुआ और “सम्यकूचारित्न न हुआ तो भभीष्ट अतस्तत्त्व मे रमने और पहुँचनैकी 
सम्भावना न हुई, इस कारक इसको व्यर्थ कहा गया है। साराश यह है कि चाब्त्रिको 
अवश्य धारण करना चाहिये क्योकि सम्यग्दर्ण न, सम्यर्ज्ञाससे जो प्रकाश पाया है उसकी 
सफलता सम्यक्चारित्नसे है। जंसे कि कोई ओषधिकी श्रद्धा करे और भौषधिका खूब ज्ञान 
भी रखे कि'यह अच्छी औषधि है, इससे रोग दूर होगा तो भी जब तक औषधिको न पीवे 
तब तक उसका भौषधियोका जानना, श्रद्धान करना किस काम का ? ऐसे ही यदि सम्यक्‌- 
चारित्रकी बात न बने तो कहा गया है कि*फिर श्रद्धान और ज्ञान करना व्यर्थ है यावे 
फलवान न हो सकां। 

कषायमुक्त कथितं चरित्र कषायवृद्धावपघातमेति । 

यदा कषाय शममेति पु सस्तदा चरित्र पुनरेति पूत ॥२३३॥ 

कषायवृद्धिसे चारित्र विनाश व फष्रायशसनसे चारित्रविकास--चारित्न कहते है 

कषायके अभावको । आत्मामे कषाये न जगे और अपने सहज़. ज्ञानस्वरूप अतस्तत्त्वमे रमे 
वह चारित्र कहलाता है। तो चारित्र कषायके अभाव बिना सम्भव नही है। तो जिस जीवके 
कषायोका, अभाव नही हो पाता उस जोवके कषायोकी वृद्धि होने लगती है, और जब 
कषाये बढती है, कषायोपर दृष्टि हैं, लगाव है तो इसका चारित्नगुण भी नष्ट होने लगता 
है। सो कषायोका अभाव होनेसे उपयोग शान्त अपने स्वरूपके अनुसार हो जाता है। बस 
यही आत्माकी पवित्रता है कि इसके कषायभाव न रहे और अपने सहज अन्तस्तत्त्वमे यह 
पै परम पदार्थ हूँ, ऐसी भावना बने यह ही वास्तवमे चारित्न कहलाता है। 

कषायसगौ सहते न वृत्त समाद्व चक्षुन दिन च॒ रेणु । 

कषायसगौ विधनति तेन चारित्नवतों मुतय सदापषि ॥२३४॥ 

चारितपालनके लिये कषायन्यावत्तिक्ी अनिवार्यता--जहाँ सम्यक्चारित्र होता है 


गरथा २३९, २३६ ३२१ 


वहां क्रोधादिक कपायें ण धनधान्यादिक बाह्य परिग्रहकी स्थितिक्ों यह ज्ञानी नही सह 
सकता । जैसे कि किसीकी माँख दु खती है, ललाई आदिक होने लगती है तो वह दु.खित 
आँखोसे सूर्यका प्रकाश या धूलके कणोको नहीं सह सकता, ऐसे ही चारित्नभाव भी क्रोधा- 
दिक कपायोको और धन-धान्यादिक परिग्रहके कणोकों नही सह सकता । यदि कंबायभाव 
आ जाय तो चाहितमे दोष आयगा। कहो कभी चारित्रका घात भी हो जाय । इसी प्रकार 
धन-धान्यादिक बाह्य परिग्रहोकी मौजूदगी रहे तो वहाँ भी चाररित्र नही टिक पाता । इस 
कारण जो सम्यक्चारित्रको तिर्दोष रीतिसे पालना चाहते हो वे मुनिजत कषायोको और 
पत्ग्रहोको अपने पास न फटकने ठे, क्योकि कंषाय होनेसे चारित्रका घात है और परिग्रह 
होनेसे कषाथभाव होनेका साधन है। अत्त कल्याणार्थी पुरुषोकः कर्तव्य है कि वे अन्तरग 
और वहिरणग दोनो प्रकारके परिग्रहोसे दूर रहे । 

नि शेषकल्याणविधो समर्थ यस्थास्ति वृत्त शशिकातिकातं । 

मर्त्यस्य तस्य ह्वितयेषपि लोके न विद्यते काचन जातु भीति. ॥२३५॥ 


चारितसे सकलफल्याणलाभ--मिर्दोप वारित्र पालच करनेसे समस्त कल्याणकी 
प्राप्ति होती है। ससारमे ऐसा कोई भी दुलंभ पदार्थ नही है जो चारित्रके पालनसे न 
मिलता हो। बात यहाँ यह समझ्नना कि जिस जोवने अविकार स्वभाव सहज चैतन्य तत्त्वको 
जाना, उस ही तत्त्वका श्रद्धाव किया, उस ही सहज अतस्तत्त्वमे उपयोगको रमाया तो अब उसे 
चाहिए कया ? संसारका कोई भी बाह्य परिग्रह कण उनकी चाह कोटिसे बाहर है। तो जहाँ 
कुछ भी चाह नही है वहां सब कुछ ही मिला समझियेगा। तो सब कुछ चारित्रभावसे ही 
प्राप्त होता है, यह जानकर चउन्द्रज्योत्सनाके समान स्वच्छ चारित्नको धारण करने वाले जो 
लोग होते है वे ही इहलोक और परलोक दोनोमे निर्भय सुखको प्राप्त करते है। भात्मा पर 
विपत्ति है तो यही है कि अपने स्वभावमे नही रम पाते। सो स्वभावमे जो रस सके उसके 
लिए कोई कष्ट और सकट होते ही नहीं है। सो चारित्रधारी इहलोक और परलोक 
दोनोमे भयरहित, वाधारहित आत्मीय आनच्दको प्राप्त करते है। 

न चक्रवाथस्य व नाकिराजों न भोगभूजस्य न नागराज । 


आत्मा ,5 शान्वतमरतदोप यत्सयतस्यास्ति सुख विवाध ॥२३६॥ 


चारित्रते अलोकिक आवन्दका अनुभव--सयमी पुरुषबेन जो आनन्द उत्पन्न होता हे 
वह आनन्द चक्रवर्ताका श्राप्त बही है क्योंकि चक्रवर्तीको दृष्टि तो बाह्य पदार्थोमि चाह 


३२२ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवच 


कितना ही सयोग मिला हो, छह खण्डका राज्य मिला हे मगर जिसकी दुष्ट परकी भो 
है उसको आनन्द कंसे कहा जा सकता है ? वहां तो क्षोभ ही है। तो सयमी जीवके ६ 
आनन्द होता है उसके सामने नागेन्द्र या स्वगंकि इन्द्रकी सम्पत्ति भी तुच्छ है। आि 
वह पौद्गलिक ढेर ही तो है। किसी भी वाह्य पदार्थसे भात्मतत्त्वमे कुछ कप्टकी बात नः 
हो सकती । सो इन्द्रके वेभवमे भी वह आनन्द नही है जो सयमी जीवोमे पाया जाता है 
संयमी जीवोके आन्तत्दको कोई भोग भूमिया जीव पा नहीं सकता। भोग भूमिया मनु 
भोगकी स्थितिमे ही तो रमा करते है। सुख पा रहे म0र उस सुखकी कीमत क्या ? पीछ 
भी क्षोभ हो रहा है और उसके फलमे ससारके दुख ही थोगने पड़ेंगे । तो भोग भूमिके 
सुख सयभी जनोके आनन्दकी तुलना नही कर सकते। क्योकि अन्ये सुख इस आननन्‍दकी 
तुलना नही कर पाते कि यह आनन्द स्वमे स्वके उपयुक्त रहनेसे प्रकट होता है, पराधीन 
नही है यह आनन्द । जब ही दृष्टिकी, जब ही अपने स्वरूपको देखा तब ही वह आनन्द 
इस सयमीको प्राप्त होता है। कल्याणार्थी जीवका कत्तंव्य है कि वाह्य पदार्थोको तुच्छ 
समझे और अपने आपकी दृष्टिसि बने तब वह बानन्द प्राप्त हो। आत्मा पवित्न बने तो 
यह उन्तके कल्याणकी बात है। ये मायामयी जगठके मायामयी लोग मेरा क्या सुधार कर 
सकेंगे जिनके लिए यश चाहने वाले लोग नाना प्रकारकी कीतिकी चेप्टाये करते हैं। कोई 
दूसरा इस आत्माको कुछ भी देनेमे समर्थ नही है। यह ही भात्मा अपने सहज स्नरूपको 
सम्हाले तो उसे आनन्द प्राप्त होता है। 
निवृत्तलोकव्यवहारवृत्ति सनन्‍्तोषवानस्तसमस्तदोषः । 
यत्सीख्यमाप्नोति गतातराय कि तस्य लेशो5पि सरागचित्त ॥२३७॥। 

चारितलभ्य आनन्दकी सरागचित्त द्वारा अलभ्यता--जो पुरुष जो साधक सासारिक 
समस्त व्यवहारोसे अपनी वृत्ति हटा लेता है, व्यवहारमे नहीं जगता, व्यवहारमे दृष्टि होने 
पर केवल आकुलता और भावोंकी परतत्नता ही चलती है। साधक वही है, मुनि.वही है 
जो सासारिक समस्त व्यवहारोसे अपनी वृत्ति हठा लेता है। कल्याणार्थी पुरुष ज्ञानीजन 
ऐसे ही साधकोकी उपासनामे रहते है। जो लोग जयतके व्यवहारमे ही प्रेम किए हुए हें 
उन साधक जनोसे ज्ञानीजन कया वोलेंगे ” ससारकी निवृत्तिका कोई दूसरा आदशे में 
मभिलेगा। वास्तविक आदर्श वही है जो सासारिक व्यवहारोसे अपनी दृष्टि हटा लेता है 
और इस कारण जो सतुष्ट रहता है, जिसने समस्त दोषोको नष्ट कर सतोष प्राप्त कर 
लिया है वह पुरुष जितना निराबाध सुख प्राप्त करता है उसका हजारवाँ हिस्सा भी रागी 


गाथा २३८ ३२३४ 


प्रुष प्राप्त नहीं कर सकता। आत्मदृष्ठिसे, आात्माश्रयसे स्वाधीन होने वाला आनन्द 
वास्तविक आनन्द है, और जिन सुखोमे अनेक बाह्य पदार्थोकी अपेक्षा रखनी पड़ती है, वे 
सुख वास्तवमें सुख हो नही है। ह 
ससंशय नश्वरमंत्तदुख सरागचित्तस्य जनस्य रीोख्य॑ं । 
तदन्यथा रागविवर्जितस्य तेनेह सतो न भजति राग ॥२३५॥ 
सरागके सुखमें और चविरागफे सुखभे अन्तर--जो मनृष्य_ज्ञान सहित है वे विना 
शीक सुखका अनुभव करते है, जिनका चित्त रागमें ही है, राग ही जिनको सुहाता है, 
रागसे ही जो विश्राम पाते है वे पुरुष राग रहित आत्माके स्वभावको क्या जानेंगे ? जब 
राग रहित आत्माके स्वभावको जान न सके तो वास्तविक आननन्‍्दका अनुभव क्‍या करेगे ? 
वे तो कल्पनाजन्य इन्द्रिय सुखोमे ही सुख पानेका अनुभव करते है। ये इन्द्रिय सुख विना- 
शीक हैं, क्योकि सुखके आधारभूत, आश्रयभूत बाह्य पदार्थ सदा नही रहते, इनका चित्त 
भी स्थिर नही रहता, इस कारण ये सब विनाशीक हैं। इन्द्रिय सुख ' अन्तमे नियमसे फल 
देने वाले हैं। जैसे कि यही अनुभव होता है कि विषय सुखोको भोगना है तो उसके फलमें 
पछतावा होता है, निरबेलता होती है, शारीरिक सकट आते हैं, व्याधियाँ होती हैं, कोई 
अच्छा फल नही निकलता । फिर पापका जो बध किया उसके फलमे अगले भवमें खोटी 
दशाये पाते है। ये इन्द्रिय सुख अन्तराय सहित है। जिस वस्तुको भोग रहे है वह वस्तु 
बिगड़ जाय, न रहे, उसे कोई छीन ले यह भी अन्तराय है अथवा भोगने वाली इन्द्रिय. 
बिगड जाय वह भी अन्तराय है, या चित्त उस ओर न रहे, बिगड जाय तो वह भी अन्त- 
राय है। पापका उदय आनेसे अनेक ऐसे अन्तराय आते है, तो इन्द्रिय सुखमे अच्तराय बहुत् 
पड़े हुए है। ऐसे सुखोका अनुभव रागी जीव किया करते है, किन्तु जो विरागी पुरुष है, 
जिनका रागमे चित्त नही है वे अविनाशी सुखका भोग करते है। आत्मा स्वय सुखमय है 
ओर सुख स्वरूप आत्मा दृष्टिमे आये, अन्य कोई दृष्टिमे न रहे तो वहाँ जो आनन्द मिलता 
है वह अविनाशी आनन्द है, खुद सदा रहत्ता है तो आश्रयभूत स्व कही जा नही सकता। 
अतएव इस ओरसे देखे तो आनन्द सदा रहना चाहिये। आत्माकी दृष्टि शुद्ध होने पर, 
, राग्र रहित होने पर स्थिर ही रहता है। अस्थिरताका कारण तो रामद्वेष मोह है। तो 
* विराग पुरुषकी दृष्टिमे स्थिरता रहती है, इस कारण आत्मीय सुख अविनाशी सुख है। 
यह आत्मीय आनन्द्र स्वभावत: उत्पन्न होता है। इसमे कर्मोदय आदिककी आवश्यकता 
नही होती है। अनेमित्तिक आनन्द है, इस कारण तदेव रहा करता है। तो आत्मीय आरा5 
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नित्य है और सदा मधुर है। जिस समय आनन्द भोग रहे उस समय भी अलौकिक आनन्द 
आ रहा, परम आह्वाद भी अनुभव हो रहा और उसके फलमे यही आनन्द मिलेगा। 
कोई कर्मबध न होगा, कोई अतरायकी बात-नही भा सकती । ये सदा मधुर है और आत्मीय 
आनन्दमे कोई अन्तराय भी नही आता। अन्तराय उसे कहेगे कि जो पराधीन सुख है और 
परका वियोग हुआ तो वह अन्तराय वाला बस गया। अब यहाँ स्वका ही तो आनरू 
अनुभव रहा। स्वकी दृष्टि ही आनन्दकों भोगती है और यह सब स्वाभाविक है। सदैव 
रहता है तो इस आनन्दमे क्या अन्तराय आयगा। इस कारण जो श्रेष्ठ पुरुष हैं, हित 
अहितके जानकर है वे रागद्वेष मोहसे सदेव दूर रहा करते हैं। 
विनिर्मल पावंणचद्रकात यस्मास्ति चारित्रमसौ गुणज्ञ.। 
मानी कुलीनो जगतो$भिगम्य कतार्थजन्मा महनीयबुद्धि ॥२३६९॥ 
निर्मेल चारितवान पुरुषकी सम्माननीयता--जिस पुरुषका चरित्र पुर्णमासीके चत्धकी 
तरह कान्त है, निर्मेल है वही वास्तवमे मायो पुरुष है। यहाँ मानीका भर्थ घमड करने 
वाला नही किन्तु जगतके द्वारा मान्य है। जिसको लोग गौरवके साथ देखते है, जिसका 
नाम गौरवके साथ लेते है ऐसा श्रेष्ठ पुरुष है वह जिसका चरित्र निर्मेल है। चारित्नको 
निर्मेलता रागद्वेषके दूर होनेसे होती है, क्योंकि जो भी पाप बँधते है या इन्द्रिय विषयोमे 
कुछ भी प्रवृत्ति जगती है तो उसका कारण है राग और द्वेष | तो, जहाँ राग और द्वेष नही 
रहा, वहाँ चारित्न निर्मेल होता है। तो ऐसा निर्दोष चारित्न वाला पुरुष ही इस जगतमे 
पान्य है और वही कुलोन है। श्रेष्ठ कुलमे उत्पन्न होनेको कुलीन कहते है । आत्माका श्रे८5 
एुश है चेतन। अरहत भगवान इस विशुद्ध चेतन्यस्वरूपमे ही रम रहे है, इसी कारण है 
ग्रे सर्वोत्कृष्ट हैं। तो वही वास्तवमें कुलीन पुरुष है जिसका चारित्न निर्मल होता है, श्रेष्ठ 
पुरुष भी वही है जिसका चारित्न निर्दोष है। लोग श्रेष्ठ चारित्न वाले पुरुषकी ही ग्श्ता 
करते है और वही वास्तवमे श्रेष्ठ समझा जाता है। तो निर्मेल चारित्न वाला पुरुष जगतमे 
श्रेष्ठ है और उस ही का जन्म छतार्थ है याने जत्म सफल होगा। जगतमे ये जीव अनादि 
कालसे रागद्वे षवश परवस्तुवोमें ही रमते चले आये है। यह जीवके लिए बडा कलक है। 
जीव स्वयं तो ज्ञानानन्दस्वरूप है और परवस्तुमे बुद्धि अटकनेसे न ज्ञानका विकास चल रहीं, 
, न आरन्दगुणका शुद्ध परिणमन चल रहा। तो जो भी इस रागद्वेषमे जानकारी है, 78 
है वह सब इस जीवके लिए कलंक है। तो ऐसा कलंक भव भवमे लगाता चला से का 
आहार, निद्रा, भय, मैथुत चार सज्ञावोके वश होकर दु.खी होता चला आया है तो : 


) 
| 


। 


। 
/ 


गाथा २४०, २४९१ ३२५ 


जन्मकी कया कृतार्थता है ? उस जन्मकी कृतार्थता है जिसमे यह जीव समस्त बाह्य पदार्थेसे 
चित्त हटाकर केवल शाइवत सहज स्वरूपमे ही चित्त रमे वही पुरुष वास्तवमे श्रेष्ठ है ओर 
उस ही का जन्म सफल समझा जाता है। ऐसे ही पुरुषकी बुद्धि सम्माननीय है जिसका चित्त 
वेराग्यकी ओर जाय। 

गर्भे विलीन वरमत्न मातु. प्रसूतिकालेडपि वर विनाश: । 

असंभवो वा वरमग भाजो न जीवित चारुचरित्रयुकत ॥२४०॥। 

घाश्न्रिहीनों के जीवनकी दिन्ता--जो पुरुष निर्दोष चारित्नसे रहित है याने दुरा- 

चारी है, पापोमे जिनकी बुद्धि फस्ती हे उनका जीवन निन्‍्यनीय है। जिन्होने जन्म लेकर 
किशोर, युवक बनकर खोटे विषयोमे प्रवृत्ति डाली है । हिसा, झूठ, चोरी, कुशील परिग्रह 
इनमे ही जो रम रहे है और इनके लिए नित्यसे निन्‍्य कार्य कर बैठते है, उनका जीवन 
क्या जीवन हे ? निन्‍्धनीय जीवन है, बेकार जीवन है और उनके विषयमें आचाये कहते 
है कि वे यदि अपनी माताके गर्भमे ही विलीन हो जाते तो उत्पन्न होते ही मर जाते तो 
वह अच्छा था क्योकि इस जीवनसे लाभ उन्हें क्या मिला या बाहर निकलकर ही मर जाते 
अथवा इस पर्यायमे ही पैदा न होते तो अच्छा था। मर जाना या मनुष्य पर्यायमे न होना 
यह तो किसी कदर अच्छा है क्योकि इसने मनुष्य पर्याय न पायी। इस कारण कोई 
तपरचरण आदिक न कर सके, यह कहनेके लिए तो रहा या यह बात तो रही कि वेचारा 
यह चौइन्द्रिय जीव, एकेन्द्रिय जीव क्या करे ” उसका उदय ही ऐसा है, भव ही ऐसा है 
कि ते सयमकी योग्यता है, न आत्मीय आनन्दकी पात्रता है तो उसको तो यो ही ठल 
जायेगा, पर जो मनुष्य होकर ऊधमी बने, स्वच्छेद विषयोमे रमण करने वाला बने, चोर, 
डाकू, वेश्यागामी, शराबी, मासभक्षी अनेकोको धोखा देने वाला, दिन दहाडे लूटने वाला, 
जिस चाहेको मारने पीटने वाला, ऐसा कोई उपद्रवी बन जाय तो उसके लिए धिककार है 
कि ऐसा श्रेष्ठ समागम पाया था तिस पर भी कुबुद्धिसे यह खोटे पथमे चला गया। उसके 
लिए कह रहे है कि वह इस पर्यायमे पेदा ही न होता या गर्भमे या बाहर निकलते ही मर 
गया होता तो यह भपेक्षाकृत अच्छा है उससे कि भनुष्य जीवन पाया और अनैक तरहके 
पाप किया। तो जिसने श्रेष्ठ इस मनुष्य पर्यायको पाकर चारित्न धारण नही किया उसको 
मनुष्य पर्यायका पाना सर्वथा निरथथंक है। 

निरस्तभूषो5पि यथा विभाति पवित्र चारित्नविभूषितात्मा । 

अनेक भूषाभिरलकृतो&पि विमुक्तवृत्तो न तथा मनुप्य. ॥२४१॥॥ 
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निर्दोष घारिध्र॒वानकी सहज शोमभा--वास्तविक श्रगार है इस मनुष्यका तो निर्दोष 
चारित्र श्रगार है। दुनियाके चित्तमें आदरके योग्य यदि कोई बात है, किसी पुरुषके 
सम्बन्धमे तो वह उसका निर्दोष चारित्न ही है। तो निर्दोष चारितसे सहित पुरुष चाहे 
भूषणोसे रहित हो, कैसे ही शरीर वाला हो उस पृरुषकी शोभा होती है, वेसी शोभा नाना 
प्रकारके आभूषणोसे सुसज्जित चारिश्वहीव पुरुषोकी नहीं हो सकती। इसलिए जो सोना 
चांदी आदिक गहने हैं वे सब पाथिव भूषण है, उनसे आत्माका कया श्रगार बनता है? 
चारित्न उत्तम हो, निर्मेल हो, दया आदिकसे विभूषित हो वह पुरुष श्रग्रार रहित हो तो 
भी वह श्रगार सहित है। उत्तम श्रगार उसके भीतरकी दृष्टिका बना हुआ है। तो 
आभूषण रहित भी पवित्र चारित्नसे विभूषित बात्मा जैसे शोभित होता है वैसे अनेक 
आवरणोसे अलकत चारिव्रहीन पुरुष शोभाकों ग्राप्त नही हो सकता। 

सद्दरनज्ञानतपोदयाद्याइ्चारित भाज सफला समस्ता । 
व्यर्थाश्चरित्रेण बिना भवति ज्ञात्वहे सत्तश्चरिते यतते ॥२४२॥ 

चारित्रके सम्पर्कसे सर्वगुणोंकी महनीयत--अहिसा आदिक तपश्चरणोसे सयुक्त पुरुष 
त्रयोदशाग चारित्रके धारण करने वाले पुरुषके सम्यग्दशन, सम्यग्जान, रमण, शान्ति 
आदिक समस्त गुण सफल है। चारित्नके रहने पर सर्वे गुणोका श्र गार बढ जाता है, किन्तु 
जो चारित्नसे रहित है उनके वे सारे गुण निरर्थक है। कोई पुरुष परस्त्नी लम्पटी है, शराब 
खोर है, मास भक्षी है दुनियाकों सतामे वाला है, चारित्रहीन है। उस पुरुषमे यदि कोई 
गुण हो, कोई कला विशेष हो तो भी वह व्यर्थ है। वह कोई सफल नही कहलाता। उन 
गुणोके कारण उनकी शोभा लोकमे नहीं हो पाती और जो चारित्नसे रहते है उनके सारे 
गुण निरथथंक है लेकिन जो अहिसक है वे सदा सत्य बोलने वाले है। किसी भी वस्तु पर 
कभी भी चित्त नही डिगाते है, पर स्त्रीके प्रति माता, बहिन पूत्नीके समान दृष्टि रहती है, 
उनके प्रति स्वप्नसे भी कामवासना नेही जगती । जो तृष्णा रहित है, जो श्रमण ५ महात्रत, 
५ समित्ति, ३ गृप्ति इन १३ प्रक्रारके अंगो सहित चारित्के धारण करने वाले है उनके 
सम्यक्त्वकी बड़ी शोभा है। लोग कह उठते है कि जैसी आस्था है वेसा ही करके दिखाया 
है। उनके ज्ञानकी बडी शोभा है। वे तपश्चरण करे, इन्द्रियका दमन करें, वे भी बर्ड 
सफल हैं। तो चारित्रके होने पर समस्त गुण फल वाले बनते है, इस कारण जो विवेकी 
पुरुष है वे हमेशा चारित्न धारण करनेका प्रयत्न करते है । 


गाथा २४३, २४४ ३२७ 


१०, जातिनिरूपण 


अनेकमलसभवेकृमिकुल सदा सकूलेविचित् बहुवेदनि बुधविनिदिते दुःसहे । 
अ्रमन्‍्तयमनारत व्यसनस # टे देहवान्‌ पुराजितवशो भवेभवति भामिनीगर्भके ॥२४३।॥ 


जीवपर अनादिसे जन्मसंकढ--ये प्राणी पूर्वोपाजित कर्मोके वशसे नाना दु खोसे परि- 
पर्ण योनियोमे भ्रमण करते करते स्त्रीके महा निन्‍्यनीय अनेक मलोसे उत्पन्न कीड़ावोके 
समहसे व्याप्त गर्भाशयमे देह धारण करते है और वहाँ विचित्र दू सह वेदताये भोगते है। 
इस परिच्छेद में पाये हुए जन्मकी चर्चा की जा रही है। ये प्राणी अनादि कालसे अपने 
कमाये हुए कर्मोकिे उदयके अनुसार नाना दु खोसे भरी योनियोमे भ्रमण करते चले आये 
है। अनन्त काल तो उन्हे निगोदमे बीता जहाँ एक श्वासमे १८ बार जन्म मरण करना 
पडा। इसीमे अनन्त काल खो दिया। सुयोगसे वहाँसे निकले तो पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु 
और प्रत्येक वनस्पति हुए। ये निगोद साधारण वनस्पति कहलाते। अब यहाँ प्रत्येक 
वनस्पति तक बने लेकिन वहाँ भी कितना दु'ख है। काटना, छेदना, भूनना, फलोका 
मसलता आदि कितनी ही प्रकारके दुख है। उन्हें भी यह जीव सहता आया। वहांसे कुछ 
विकास हुआ तो दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चौइन्द्रिय आदिक हुआ। वहाँ भी अनेक दु ख 
कैसा रहने लगे, उन कीडो मकोडोको यो ही सता डालते है, अन्य पशु पक्षी आदिक यो ही 
खा डालते है तो वहाँ भी बडा कठिन दु.ख धोगा। पशु पक्षी भादिक हुए तो सर्वेत्न दु ख 
ही दुख भोगा । अब कुछ सुयोगसे मनुष्य जन्ममे आता है, तो कहाँ तक देह धारण किया 
यह बात इस छदमे बतायी गई है। गर्भाशयमे देह धारण करता है जहाँ अनेक मल भरे 
पडे है। फीड़ोके समूहसे व्याप्त है, महानिन्‍्धयनीय है, जिसमे रहना एक घबड़ाहट जैसी ही 
जगह है, पर उस गर्भाशय में वह रहता है, नाना दु सह वेदनाये सहता है। बताते है कि 
गर्भाशयमे यह बालक औधे मुख लटके रहता है। शरीर उसका फसा रहता है। परस्पर 
मिला रहता है। गर्भाशय ही तो है। तो ऐसे अनेक दुख यह जीव गरभंमे रहकर 
भोगता है। 

शरीरसूखावह विविधदोषवर्चोगृह सशुक्ररधिरोद्भव भवभूता भवे भ्राम्यते । 
प्रगूहय मनसततेविदधता निमित्त सरागमनसा सुख प्रचुरमिच्छता तत्कृते ॥२४४॥ 

क्लेशनिदान दशरीरकी झचिसे जीवोकी जन्सव्यसनसतति--यह शरीर दुःखका देने 

वाला है। शरीर भिन्‍न वस्तु है। इस पुद्गलसे आत्माका क्‍या नाता है? कहाँ तो यह 
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चैतन्यमात्र वस्तु और छहाँ यह शरीर पौदूगलिक घिनावना। इस शरीरका सम्बन्ध नाना 
दुःखोका उत्पादक है। व्याधियाँ शरीरशे होतो है। माव अपमायकी बृद्धि यह जीव शरीरके 
कारण करता है, जब शरीरको समझा कि मै हैं तब यह कल्पना) जगती कि इस मनप्यते 
मुझको गाली ठी है। कोई यदि शुद्ध चेततन्यमात शार्मावा समझे कि में यह हूँ जो अमूर्त 
है, केवल चित्प्रतिभास मात है, ऐसा समझने वालेके हृदयमें णहू बात न आायगी कि इससे 
मुझको कुछ कहा। तो मान अपमान इष्ट ण्योग अनिष्ट सवोग आदिक जितने है वे सब 
शरीरके कारणगे है। किसी शरीरधारीने दिसी शरीरधारीसे हप्ट अनिष्ट सरबन्ध साथ 
लिया जिससे वह कष्ट पाता है। तो जितने भी दुख है णे सब इरा शरीरके प्रग्वन्धसे हैं । 
सो शरीर दुख ही देने वाला है । इस कारण जो विवेकी पुरुष हे वह एक ही निर्णय रखता 
है कि मुझको तो शरीर रहित होना है। शरीरकों बराबर लिपटाये रहनेसे इस मुझ 
आत्माको क्‍या लाभ है ? कष्ट ही कष्ट पाया जा रहा हे। तो आत्मा जेंसा अपने आापमे 
अमूत शुद्ध चैतन्यस्वरूपमे है उस रूपम्े अपने आपको पाये, यह विवेकीका पोरुष होता है। 
तो यह शरीर दु खका उत्पन्त करने वाला है। यह शरीर नाना दोष और मल यूत्रका घर 
है। इस शरीरमे है क्या ? इसे आँखो देख सकते है। चमडा, हड्डी, खून, मल मूत्र आदि 
अग्वित्न वस्तुवोका ही तो यह भण्डार है, जिसे देखकर यह जीव निरख रहा है कि देह 
कितना अपवित्न है। ऐसे अपवित्न देहसे रुचि बने यह जीवके लिए कितना बडा कलक है । 
तो महान विषका ऐसा ही प्रभाव है कि यह अपने सहज स्वरूपकी हत्या करता चला जा 
रहा है। अपने प्रभु स्वरूपकी सुध नही लेता तो यह शरीर नाना दोषोका घर है। जगतकी 
जो अधिकसे अधिक गदी वस्तुवे है वे सब वस्तुवे इस शरीरमे पायी जाती है। तो इस 
शरीरको देखकर जो जीव प्रेम करते है, सुहा जाते हैं, कसा रूप है, कंसा आकार हैं, इस 
तरह जिनके चित्तमे कल्पनाये उठती है उनपर मोहका विप चढता है और वे अपने इस 
दुर्लभ जीवनको व्यर्थ खो रहे है। यह देह उत्पन्त भी तो रज वीयंसे हुआ है। जो अपवित्त 
है, गदी चीज है, जिसका छूना, देखना भी एक घृणाको उत्पस्त करता है, ऐसी घृणित 
वस्तुसे इस जीवका देह उत्पन्न हुआ है, ऐसा कठिन दु खदायी यह शरीर है, मगर उसके 
प्रेममे अधा होकर इस देहके सुखके लिए यह जीव नाना प्रकारके उपायो को 00: है! 
रात दिव मोही जीवोकी धुत इस शरीरके पालनके लिए रहती है। कसा सुन्दर बढ़िया 
खाना होना चाहिए। स्पर्शन इन्द्रियका भी सुख, स्त्री सुख, प्रेमवार्ता, राग भरी बातोम 


0०. कक, |“ 
रमण करता, ये सारी स्वच्छदताय यहश्रम मे अधा हुआ पुरुष कर रहा है। देहके आसक्त 
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जीव इस देहसे काम नदह्ये लेना चाहते | इस देहफोी आरामभे रखना पसन्द करते है, कैसे 
कंसे ठाठ, कमरेकी राजावट, कुर्सी, पलग, देहकी निरखकर कंसा अपने आपसे घमंड करते 
है । मैं इन लोगोमे सबसे ऊँचा हूँ भादिक फंसी ही अवस्थाये बताते हैं। सो यह जीव जन्म- 
मरणके कारणोका ही सग्रह कर रहा है । सो देहमे आसक्त हभा यह जीव चिरकाल तक 
ससारमे भ्रमण करता है । 
क्रिमस्थ सुखमादितों भवति देहियो गर्भके किमगलभक्षण प्रभुतिदूषिते शैशवे । 
किसगज कृतासूखव्यसनपीडिते योवने किमगरगुणमर्दनक्षमजराहते वाधके ॥॥२७४॥ 
जीवनमें प्रारश्शसे अन्त तक बलेश--इस गनुष्य जीवनमे अथवा किसी भी जीवमसे 
इन प्राणियोक्रों किसी भी अवस्थासे सूख नही मिलता। एक मनुष्य की ही बात देख लो 
जब वह गर्भमे रहता है तब तो अगके सिकुडनेसे गर्भभे ही बड दुख पा रहा है, अंग 
सिकुड़कर पडा रहा, अग फैलानेका अवकाण नहीं, ऐसी स्थितिसे बड़ा कठिन दुख होता 
है। जब वह लडका बाहर मिकलता है तब अबोधसा होता। कहा वहु अपना ही मसल या 
दूसरेका मर्ण हाथसे उठाकर अपने मुख्े रख ले। कितनी ही तकलीफ उठाता रहता है । 
कुछ और बडा हुआ तो बचपनके, किशोर अवस्थाके बडे-बडे दुःख है, जिसे प्रायः सभी 
लोग अनुभव कर चुके है। अपनी युवावरथामे यह प्रवेश करता है तो कामजन्य पीडावबोसे 
पीडित रहता है, जब वृद्ध हो जाता है तो शरीरकी कात्ति नष्ठ हो जानेसे दुख भोगता 
है। तो एक मनुष्यक्षी ही कण कहानी है ? मनृष्यको सब अवस्थावोमे दुख भोगना 
पडता, ऐसे ही सभी गतियोमे इस जीवको बहुत कठिन दुख भोगना पडता है। तो इस 
जाति अतिरिवत जन्ममे कहाँ कल्याण रखा है ? जन्मरहित अवस्था ही इस जीवका कल्याण 
रूप होता है । 
किमत्न विरसे सुख दयितकामिनी सेवने किमन्यजन दुर्लभे द्रविण सचये नहवरे | 
किमस्ति भुवि भग्रे तनयदर्शने वा भये यतो5त्न गतचेतसा तनुमता रतिरवध्यते ॥२४६॥ 
जोवोंका निःसार समागसोसे प्रेस होनेसे संसारसे ससरण--इस लोकमे किस जगह 
सुख तलाशा जाय ? रसहीन, जहाँ आत्माका रस नही है ऐसे जगतके सारे कल्पित सुख ये 
सब्र क्षोभसे भरे हुए है। सुन्दर स्त्ियोके सेवन करनेसे यह कामी सुख मानता है जो कि 
एक कलक है। कहाँ तो ज्ञानमात्र अमूर्ते परमात्मस्वरूपके समान आत्मा और कहाँ इसकी 
दृष्टि गई, कहाँ उपयोग फैरा और कहाँ गन्दे कार्योमि लग गया। इसके अतिरिवत्त उन्हें 
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कल्पित सुखोमे अन्तमे अवश्य ही दुख उठाना पडता है। अनेक मनुष्य बड़े यत्नोसे कठिनता 
पूर्वक घनका सचय कर लेते है और उसमे सुख मानते है, पर वश भी सुख कहां ? तो वे 
धन समागम सब विनश्वर और क्षम!शील है। करोडोका भी घन सचित हो जाय लेकिन 
उससे इस जीवनमे भी सुख नही मिल पाता । अनेक चिन्ताये, अनेक शल्य अनैक उपसर्भोका 
सामना करना पडता, कही डाकू लोग धन हर ले गए, कही चोर चुरा ले गए, कही अनेक 
अफसर लोग सताने लगे, कही राजा छीनने लगे, यो अनेक दु ख है, ये सब दु ख हुए तृष्णाके 
कारण | जीवित अवस्थामे भी इस धनका वियोग अनेक कारणोसे हो सकता, नहीं तो 
मरने पर तो सब धन्र छूट ही जाता है। तो धन सचयसे भी सुख नही है, क्योकि वह भी 
अन्तमे विनाशशील होनेसे दु खदायी है । अनेक लोग पृत्रके उत्पन्न होनेमे सुख समझते है, 
पर वह काहे का सुख ? पुत्र है क्या ? अशुद्ध जीव । अनेक गतियोमे जन्म ले लेकर, अनेक 
योनियोमे परिभ्रमण कर अपनी करतृतके अनुसार इस घरमे जन्म लिया है। है तो भिन्‍न 
जीव और वह अपने कर्मानुसार ही अपनी अवस्थाये बना रहा। उसमे किसी दूसरेका कुछ 
प्रवेश नही है, फिर अन्तमे वह भी विनाशीक है | या तो पहले पिता ग्रुजर गया तो पुत्रको 
वियोग हुआ, या पहले पुत्र गुजर गया तो पिताको वियोग हुआ, फिर भी कसा आइचर्य है 
कि यह उन वियोग होने वाली वस्तुवोसे ही प्रेम करता है और यह भगवान आत्मा अपने 
सहज आनन्द विलासको तजकर पराधीन सुखोमे रमकर व्यग्न रहता है, यत्न तंत्र डोलता 
फिरता है । इसको कही ठिकाना नहीं मिल पाता | | 
गतिविगलिता वपु परिणत हृषीक मित कुल नियम्ति भवोषि कलित सुख समित। 
परिभ्रमकृता भवे भवभूता छटीयंत्रवद्सव स्थितिरिय सदा परिमिताप्यनता कृता ।। 
२४७॥। 
जीवका मोहमे जन्मसंततिका अपरिमित केर डालना--यह जीव जो कुछ प्राप्त करता 
है वह सब परिमित है। यह जीवन भी परिमित है, जिस गतिमे उत्पन्न हुआ उस भव तक 
हो वह गति है। यह शरोर एकदम बदलता रहता है। क्‍या पता कि 'यह कितने दिन 
जीवित रहे। मरण कर गया, शरीर छूट गया, लोगोने इस शरीरको जला डाला। जो 
शरीर जल जाते वाला है उससे मोह करते हुए इस भगवान आत्माकी बात नही आती । 
तो शरीर भी किसका कब रहता है! विनाशीक है। इन्द्रियाँ मिली तो प्रथम तो यह ही 


देखे कि कँसी अटपट रचना जीवोको पायी जा रही है, हाथीके पैर, हाथीकों नाक, मुख, 


कानकी कौसी रचना है। पक्षियोके पैर, पक्षियोके हाथ, पर बन गए। कसी नाक है, केसे 
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कान है, भिन्न-भिन्न ढगके जीव इस इर्द्रिय रचनामे आते है। प्रथम तो यह ही एक बहुत 
विहम्बना है जेसा कि दीख रहा है। फिर ये इन्द्रियाँ छी किसको सदा काम देती रही ? 
- | मरने पर तो वियोग हो ही जाता। पर कुछ द्रव्येन्द्रिआाँ तो इस जीवके जीवनसे ही खतम 
हो जाती। उनका काम बंद हो जाता है। ये इन्द्रिययां वितश्वर है। कुल-कोई किसी कुलमे 
उत्पन्त हुआ, आजकल तो कुलके नामपर लोग दूसरोसे घृणा करते है और ये ही मरकर 
उससे भी नीच कुलमे उत्पन्न हो जाये तो वे क्या करे ? कहाँ छोडकर जाये ? तो यह कुल 
यह सब विनाशोक है, परिमित है। जन्म-ऊही जन्म हुआ, किसी भवमभे कितना जीवन 
रहा, सुख भी परिभित है, सुखके कंसे कंसे ढंग, नई नई विधियाँ, व्यवस्था, कैसी-कैसी 
कल्पनामे कौन-कौन सुख मान रहे हे, किन्तु ये सब परिमित है, लेकिन इस जीवने लगा- 
तार यह ही यह पा पाकर अरहटके समान इनको अनन्त कर डाला है। जंसे अरहटकी 
घडियाँ जुदी-नुदी है। दो-दो पडिरया प्रत्येक घडीमे आती है मगर वे चलती ही रहती है। 
एक दिनमें हजारो बार वे घडियाँ पात्ती ला लाकर बाहर फेकती । यही परम्परा बराबर 
बनी रहती है। ऐसे ही इस जीवके इन सब बातोकी परम्वरा बन रही और उन्हे इसने 
अनन्त कर डाला। अरहटठकी घडियाँ कभी ऊपर आती, कभी नीचे, एक समान नही 
स्थिर रहती, ऐसे ही ससारमे घूमता हुआ यह जीव कभी किसी योनिमे पहुँचता कभी किसी मे, 
सदा एक समान तो नही रहता। इस संसारमे नाना भवोमे भ्रमण करते हुए इस जीवको 
शरीर, गति, इन्द्रिय आदिक वस्तुवे परिमित मिली है, परच्तु इसने तृष्णावश अपरिमित कर 
डाला, अथवा अनन्त भोगो को इसने भोगा, पर मोहव्श यह जीव इस ससारमे घुमता 
रहता है, फिर इसने अनन्त जीवन दुर्देशामे ही व्यतीत कर डाला । 

तदस्ति व वपृर्भ ता यदिह नोपमुक्त सुख न सा गतिरनेकघा गतवता न या गाहिता. । 

न ता नरपतिश्रिय परिचिता न या. संसृतो न सो$स्ति विषयो न ये परिचित सदा 
देहिना ॥२४८॥। 

अज्ञानमे जीवका सर्वत्र भवधारण--इप्त ससार चक्रमे घूमते हुए इस जीवको सारे 
इन्द्रियके सुख भोग डाला। कोई इन्द्रियके सुख नही बचे जो इसने बार-बार न भोगा हो, न 
कोई गति योनि बची ऐसी जिसे अनेक बार इसने न पायी हो, न कोई सम्पत्ति बची ऐसी 
कि ज़िसको इसने अनेक बार भोगा न हो, न कोई क्षेत्र ही छूटा ऐसा कि जहाँ इपने अनेक 
बार जन्म-मरण न किया हो । इस जीवको इन्द्रिय सुखोमे बडा व्यामोह रहता है, पर जो 
इन्द्रियसुख बार-बार भोगे गए उनमे पुद्गल ही तो भोगे गये। बार-बार भोगे गये पुदूगल 
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कितनी वार के जूठे है। इन जूठे भोग लाधनोमे इसकी प्रीति जग रही है और पवित्न 
शासानन्द धाम निज स्वरूपमे इसकी दृष्टि नही जमती । यह जीव किसी पुत्नादिकके जन्म 
होने में सुख घानता हैं, पृत्तरत्म उत्पन्न हुआ ऐसा कहकर बडे गाजे-बाजे बजवाकर 
जन्मोत्सवकी खुशियाँ मनाते है। उसके जन्मेमे लोग सुख मानते है, पर वे जन्म तो अनन्त 
बार हुए, फिर मरे, फिर जन्मे, उसका भी कौनसा सुख है ? जन्म न हो तो इस जीवका 
आनन्द रहेगा । समस्त दुखोकी जड तो जन्म है। शरीर मिला, शरीर बन्धन मिला, 
अनेक सकटठ थाने लगे । तो जन्म कोई कल्याणकी चीजनही । लोग सम्पत्तिमे मोह करते, 
पर कौनसी पुद्गल सम्पत्ति जुड जामेपर इस जीवको शान्ति मिली अब तक सो तो 
बताओ ? अरे अब तक न जाने कितनी ही सम्पत्ति इस जीवने पाया, कितने ही भोग भोग 
पर यह उनमे कभी तृप्त न हुआ । तो कोई भी इन्द्रिय सुख इस जीवकों ऐसा नही बचा 
जिसे अनस्ते बार ने भोगा हो, फिर भी इसको कभी शान्ति न प्राप्त हुई । 


इृद स्वजन देहजातनयमातृभायमिय विचित्रमिह केनचिद्र-चितमिद्रजाल ननु । 


क्व कस्य कथमत्र को भवति तत्त्वतों देहित स्वकर्मवशवर्तिनस्त्रिभुवने निजो वा पर ॥ 

। २४६॥ 

जीवो द्वारा अफेले अकेले ही घोर दुःखोका सहन--इस लोकमें यह जीव कर्मंबधन बद्ध 

हीन होते हुए कर्म विपाकसे पीडित होकर अकेला ही नाना दु.खोको भोगता रहता है । उन 
दु खोके भोगमेमे उनके माता, पिता, बहिन, स्त्री, पुत्नादिक कोई भी काम नहीं आ सकते । 
जो सकट इस पर गुजरता है उसे अकेला ही भोगना पडता है । जो सकट शरी रका, व्याधियोमे 
लगने आदिकका काम है वह भो इसको अकेलेको ही भोगना पडता है, इष्ट वियोग 
अनिष्ट सयोग आदिक नाना प्रकार के कष्ट इस जीवको अकेला ही भोगना पडता है । 
महाप्रेम रखने वाले भी इनको बटानेमे समर्थ नही हो सकते | तो बात तो वास्तविक यह है 
कि अपने-अपने किये हुए कर्मोको यह जीव अक्रेला ही भोगता है, लोग मानते है कि मैं अपने 
परिवार का पालन-पोषण करता हूँ, उनको सुखी रखता हूँ, तो उनका यह ख्याल भिथ्या है। 
कोई किसी को सुखी नहीं रखता, न कोई किसीको दु खी बनाता । सबका अपने-अपने साथ 
कर्मोदय है। उसीके अनूसार यह जीव सुखी-दु खी होता रहता है, मोहके आवेशमे आकर / 
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यह जीव अनेक प्रकार की कल्पनायें करके पर-पदार्थोको अपना मान लेता है पर पर्याय. :/ 
बदलने पर सब स्पष्ट भिन्‍न-भिन्‍न हो जाते हे । 


गाथा २५०, २५१ वे 


न्प्ण 


हृषीकविषय सुख किमिह यन्‍्न भुक्त भये किमिच्छति नरः पर सुखमपूर्वभूतत ननु । 
कुतूइलमपूर्वज भवति नागिनोअ्स्थास्ति चेत्समेक सुखसग्रहे किसपिनों विधत्ते मन, ॥ 
२५०॥। 
मोहपश जीवके भुक्तभोगकी बार-बार भोगेषछा--इस जन्म-मरण रूप ससारमें कोई 
भी इन्द्रियसुख नही बचा जिसे इस जीवने अनेक बार भोगा न हो, इसलिए ये सब इच्द्रिय- 
सुख भुक्तपूर्ण है, उच्छिष्ठ है, जूठे है, किन्तु आत्माका आत्माकी आराधना से उत्पन्न हुआ 
आनन्द अभुकतपूर्ण है। इस आत्मीय आनन्दको इस जीवने पहले कभी नही भोगा। सो यह 
प्राणी अभुक्तपूर्ण आत्मीय आनन्दमे क्यों नहीं अपने मनको लगाता ? बार-बार भोगें गए 
आसार पराधीन इन्द्रिय भोगोमे रमकर काल्पनिक सूख भोगता है और वास्तवमे तो कष्ट 
सहता हो रहता है, पर एक बार भो अभूतपूर्व आत्मीय आनन्द इसके जग जाय तो इसकी 
आराधना और धुनके कारण यह जीव यथोचित समयमे सयभी बनकर मोक्ष प्राप्त कर 
लेगा | फिर सदा के लिए ससारके कष्ट छूट जायेगे। तो कल्याणार्थी पुरुषोका कर्तव्य है कि 
अभुक्तपूर्ण आत्मीम आनन्दकी अभिलापा कर उसके मार्गमे लगे | ऐसा किछ बिना यह 
 जोबव बडे-बड़े कष्ट भोगता रहता है। 
क्षणेन शमवानतो भवति कोपवान्ससुती विवेक विकल, शिशुविरहकातरो वा युवा. । 
जरादिततनुस्ततो विगतसव चेष्टो जरी दधाति नटवन्वर प्रचुरवेषरूप वपु: ॥२४१॥ 
मोही जीवका नठवतु विविध आचरण--यह जीव नटकी तरह नाना भेषोको धारण 
करता रहता है। कभी यह जीव शान्‍्त होता है तो कभी क्रोध करता है, तो यह नढकी 
तरह ही तो रूपका धरना हुआ । कभी यह ज्ञान शून्य बालक बन जाता है तो कभी युवतियों 
के वियोगमे व्याकुल होता है। कहाँ तो वह छोटा बालक जो कुछ अधिक समझ न रखे और 
कामवासनाकी तो कल्पना तक भी नही और वही जीव कुछ ही समय बाद स्त्रियोके 
वियोगमे व्याकुल होता । स्तियोके साथ सम्भाषणमे यह मौज लेता तो यह नटकी तरह 
ही तो नाना भेषोका धरना कहलाया। यही जीव कभी बुढापसे पीडित होकर चेष्टा- 
हीन हो जाता । हाथ पैर नही चलते । कही जा नहीं सकता, बोल भी थक गया, तो 
इस जीवकी क्या विचित्र हालत होती रहती है। यह सब कर्मलीलाका प्रताप है। 
कभी यह जीव अकेला ही भवमे रहुकर वहाँ ही अपनी इच्छावोकों बनाता रहता है। 
कभी पेड-पोधेसे खडे होकर वहाँ ही पानी मिले, धूप मिले, सुन्दर हवा मिले और 
सुखी होता, पद्ु पक्षी हुआ, मनुष्य हुआ, सब जगह अपने-अपने विचित्र ढगसे यह जीव 
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नाना तरह की कल्पनायें करके सुखी-दु'खी होता रहता है। सो वास्तविक नटिया तो यह 
जीव है। लोग तो सनीमा हॉलमे सनीमा देखने पहुँचते है पर सनीमा तो यह जीव स्वय 
हो रहा है । कभी किसी स्थितिमे, कभी किसी स्थितिमें, और ये शहरोमे दिखाये जाने वाले 
सनीमा तो एक फोटो है, नकल है, असल नही है । पर यह जीव तो स्वय कर्मोदयवश नाना 
रूपोंको (भेषोको) धारण कर अपने क्षण गुजारता है, एक जगह प्रभुकी भक्ति करते-करते 
भक्‍तने यह कहा कि हे प्रभो मैंने अनेक रूप धर-घरकर आपके ज्ञानको बहलाया, जैसे कि 
कोई नट अनेक रूप रखकर राजाको प्रसन्न करता है, तो मैंने भी नरक, तिर्यझूच, मनुष्य, 
देव, और उनके अन्तगंत नाना तरहकी स्थितियोकोी बना बनाकर आपको रूप दिखाया, 
तो बोलो प्रभु आप मुझपर प्रसन्न हुए या नही ? आखिर नट भी तो मुख्य दृप्टाको इसी 
लिए दिद़ाता कि यह प्रसन्‍त हो जाय ओर प्रसन्‍त होकर कुछ पुरस्कार दे। तो प्रभु यदि 
आप मेरे इन रूपोको देखकर प्रसन्त हो गये हो तो मैं ज़ो चाहूँ सो दीजिए | मैं चाहता हैँ 
मुक्ति, सो मुझे मुक्ति दीजिए ओर यदि आप प्रसन्न नही होते हमारे रूपोको देखकर तो 
फिर इन रूपोको अब मत मुझसे २ <इये । याने आपके ज्ञानमें अब मेरे ये रूपादिक न 
झलके । तो वह प्रभुकी भक्ति है। उसने प्रभुेसे दोनो तरह से माँगना, माँगली है। प्रसन्न 
हो तो मुक्ति दो, प्रसन्‍त न हो तो हमारे इन रूपोको मिटा दो । तो रूपोका मिटना यही 
तो मुक्ति कहलाता है । सासारिक भेषोमे इस जीवको कही भी भानन्द नही है। 
अनेकगतिचित्रित विविधजातिभेदाकुल समेत्य तनुमद्वण प्रचुरचित्तत्रेष्टोच्तः। 
पुराजितविचित्र कर्मफलभुग्विचित्ा तनु प्रगृह्मय नटवत्सेदा भ्रमति जन्मरगागणो ॥ 
२५२॥ 
मोही जीवो द्वारा नटवत्‌ विविध वेषोका घारण--जैसे रगभूमिमें नट नाना प्रकारके 
भेषोको धारण करके उन भेषोके अनुरूप ही चेष्टायें करते हैं और लोगोको ऐसी भ्रान्ति करा 
देते है कि मानो वास्तवमे जिसका भेष रखा है वही सब चेष्टा 'कर रहा है, इसी प्रकार यह 
जीव मनष्य तिर्यअ्च आदिक पर्यायोमे भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारकी जाति भेष धारण कर, करके 
मनमाने तदनुरूप चेष्टाये कर रहा और पूर्व उपारजित अपने कर्मोका फल भोगता रहा, 
सदा घूमता ही फिया और उस समय जिस पर्यायको यह जीव धारण करता है उस ही 


पर्यायरूप अपने को समझ बैठता है, जैसे जब मनुष्य हुआ तो यह अपनेको मनुष्य ही मानता 


है और मनष्य देहको ही अपना सर्वस्व समझता है। उस देहमे आत्मीयपना का इतना 
अहकार भर लेता है कि प्रशसा, निन्‍दा, कोति, अपकीति, सब कुछ इस देहके मार्फत 
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ही करता रहता है । तो जिस देहको धारण करता है उस भेषमे यह रम जाता है और 
अपने आपके वास्तविक स्वरूपको भूल जाता है, यह है जातिका प्रकरण । जन्म लेता है 
और जेस जन्ममे पहुँचता है उस जन्मके अनुरूप अपने आपको मान डालता है, ऐसी 
भ्रान्ति यह जीव अनादि कालसे करता चला आया है और उसका कारण है कर्मका उदय। 
और कर्म उदयमे आये तो जब बंधे थे तब ही तो उदय मे आये। तो जिस कालमे कर्म बधे 
थे उस कर्मब्रध का कारण था यही भेष भेषोमे आत्मबुद्धि। तो यो भावकर्म, द्वव्यकर्म 
दोनोका परस्पर निमित्त नेमित्तिक योग चल रहा है। यह जीव ससारमे नाना भेषोको 
धारणकर दु खी हो *हा है । 
अचित्यमतिदुस्तहं त्रिविधदु खमेनोजित चतुविधगतिश्वित भवभूता न $ि प्राप्यते । 
शरीरमसुखाकर जगति गृहणता मु चता तनोति न तथाप्ययं विरतिमूजिता पापत ॥ 
२५३॥। 
भोही जीवके पापफल भोगकर भी पापसे विरक्तिका अभाव--इस जीवने जिन भेषोको 
धारण किया उन भेषोमे रह रहकर असह्य दुख भोगा है। ये भेष मृख्यतया चार प्रकार के 
है-नारको, देव, मनुष्य, देव, ये चार मुख्य गतियाँ है, फिर इनके अन्य बहुत से भेद है। 
जैसे तियंञ्चके बड़े ही विचित्र भेष है, कोई पशु है, कोई पक्षी है, कोई कीडा मकोडा है, 
कोई एकेन्द्रिय है, तो ये अनेक-अनेक उपजातियाँ है, तो इसी प्रकार इन सब भेषोमे इस 
जीवने असह्य दुख भोगा । वे दु ख है मानसिक, वाचनिक ओर कायिक जैसे इन्ही भेदोमे 
मनुष्य मनके कितने दु ख बनाये रहते है, मनमे कितनी कल्पनाये, नामवरी की, ओहदे पाने 
की, धन पाने की और तन सम्बधी कितनी ही कल्पनाये, तो ऐसी चिन्तावोके भार से यह 
जीव लदा फिरता है। वाचनिक दु ख भी बहुत है । दूसरे की कुछ भी कही हुई बात सहन 
नही कर पाता। क्‍या लगा, कहाँ के वचन, कौन मनुष्य, इनका आत्मासे क्या सम्बंध ? 
ये सब अत्यन्त भिन्‍न है, लेकिन ऐसा पर्यायोमि रम गया कि इस ही पर्यायको यह अपना 
सर्वस्व मानता है और अपने आपको सर्वाधिक चतुर भी मानता है। ऐसी मान्यताके 
कारण दूसरेके वचन इससे सहे नही ज।ते । यदि अपने आपकी कीति, इच्छा के अनुकूल 
वचन हो तब तो वहाँ प्यार जगता है अन्यथा अन्य वचनोसे यह बड़ा भारी कष्ट मानता 
है। शारीरिक कष्ट नाना है ही, अनेक प्रकार की व्याधियाँ, आक्रमण, चोट, शारीरिक 
वेदनायें ये कायिक वेदनाये है । सो इस जीवने मन, वचन, काय तीनो की पीडाये अब तक 
ससारमे रूलक र भोगा । और इतने से ही पिण्ड नहो छटा, सारे जीवन दु ख भोगा, अन्तमे 
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मरण हुआ, फिर यह दूसरा देह धारण करता हं, जो गरीर बनेक दु पोका देने वाला है, 
तो ऐसे कठिन दुखको भोग रहा यह जीव फिर भी यह पापो से विरक्‍्त नही होता, बह 
बडे ही आश्चयंक्ी बात हे, क्योकि पापोसे ही ससारमे रूक रहा, सो दु,ख भी भोगता जा 
रहा और पाप भी करता जा रहा, ऐया अधेरा इस जीव पर छाया है । जिन कामोसे 
दु.ख होता है उन्ही कामोबो यह करता चला जाता है। 
भजव्यत्तनुपी डितो विरहकातर' कामिनी करोति मदनोज्म्ितों विश्तिमगरवासगत । 
तपस्यति मुनि सूखी हसति विकलठ- विलब्यति विचित्रमतिचेप्टित श्रथति ससृतो 
जस्मवान्‌ २५४॥ 
संसारी जीवकी विचित चेष्टायें--यह शरीरधारी प्राणी जब भी कामदेवके वाणोसे 
व्यथित हो जाना है याने कामवासना उखड आती है, व्यर्थका ही मनके दुर्भाग बन जाता 
है तो यह कामचेष्टाके साधनभूत स्त्री आदिक का विकार होने पर यह कातर हो जाता 
है और यह कामिनियोका सग॒ चाहता है, जिस किसी तरह उनकी प्राप्ति करके सुख 
मानता है । कहाँ तो जीव शुद्ध स्वच्छ ज्ञानानन्‍न्दमम और कहाँ बाह्य अशृचि पदार्थमि 
इतना तेज लगाव, ऐसा विरुद्ध परिणमन करने वाले दुखी क्‍यों न होगे ”? जिस समय 
यह जीव कामातुर होता है तो तीत्र वेदनासे पीडित हो जाता है, और जिस समय कामसे 
रहित होकर शान्त हो जाता है तो कामके साधनभूत स्त्री आदिकके ससर्गको दूर कर देता 
है, फिर साधु होकर तप-तपने लगता है । जिस समय यह कुछ सुखी होता है तब कुछ 
हँसने लगता है और जब कोई दुखी होता है तो रोने लगता है | तो इस शरीरधारी 
प्राणीके इस जन्ममे बडे विचिव-विचित्र चेष्टाये होती है । 
अनेकभवसचिता इह हि वर्मणा निर्मिता प्रियाप्रियविण्ेग सगमविपत्तिसपत्तय । 
भवति सकलास्विमा गतिषु सर्वदा देहिना जरामरणवीचिके जननसागरे मज्जता ॥ 
२५४॥ 
मोही जीवो द्वारा नाना भेषधारण व क्लेशसहन--यह ससार विशाल समुद्रके 
समान अपरिमित है, जैसे बडे सागरके ओर छोरका पता नही लगता, उसकी गहराईका 
पता नही लगता, समुद्रके अन्दर क्या क्या चीजे है, कैसे क्रूर जतु है इसका बुछ पता नही 
पडना, ऐसे ही यह सग्यार अपरिमित है, इसका आदि अन्त नही है। अनादिसे ससार है, 
अनन्तकाल तक ससार रहता है। और इस ससारमे कितनी ही प्रकारके जन्म 
है, अवस्थाये है, भेष है, दु ८ है, जिनका कोई परिमाण नही है, तो ऐसा ससार समुद्रके 
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समान अपरिमित है, इसमे यह जीव जन्म-मरण रूपी लहरोके वेगसे ताडित हो रहा है । 
मरा वह भी दुःख है, जन्मा वह भी दुख है, तो एक ओर से मरणकी लहरोके-वेगने इसको 
दुखी किया तो तत्काल जन्मकी लहरोके वेगने इसको दु खी किया । यो जन्म-मरणके वेगसे 
यह दु खी होता रहता है। सो यह प्राणो मनुष्यादिक की पर्याये धर-घरकर घूमता फिरता 
है और अपने जीवनमे अपने-अपने कर्मोके अनुसार नाना दु.ख भोगता है। जैसे दु खोमे प्रधान 
दुख है इष्टवियोग, अनिष्ट सयोग, वैदना और निदान । किसी इष्टका वियोग हो जाय तो 
उसमे यह बडी तकर्लीफ मानता है और उस इष्टके सयोगके लिए नाना ध्यान बनाये रहता 
है किसी अनिष्ट पुरुषका सयोग हो गया तो उस कालमें यह निरन्तर कष्ट मानता रहता है 
और यह कब टल जाय, इसका वियोग हो जाय इसके लिए निरन्तर चिन्तन बनाये रहता 
है। शारीरिक व्याधिका बड़ा कठिन दुख है। जब शरीरके साथ इस जीवका एक क्षेत्राव- 
गाह और बधन भी चल रहा है जहाँ शरीर जाता वहाँ भात्मा जाता, जहाँ भात्मा 
जाता वहाँ शरीर जाता, तो इतने विकट बधनमे फंसा हुआ आत्मा शरीरमे वेदनाये 
आये तो दुखी होता ही है, भर एक कठिन दुख है बेठे-बैठे अनेक चिन्ताये करना 
आशय बिगाड़ना । तो इन समग्र दु खोको यह जीव जन्म-मरण करता हुआ अपने जीवन- 
कालमे भोगता रहता है। सो इस ससार समुद्रमे जन्म लेते रहना यह बहुत बड़ी विपत्ति 
है । जो इस जन्मसे छट गया वह ही ससार के दुखोसे छूटा हुआ कहलाता है। भौर जो 
संसारमे जन्म धारण कर रहा है उसके दु ख कभी शान्त नही हो सकते । 
करोम्यह॒मिद तदा कृतमिद करिष्याम्यद पुमानिति सदा क्रियाकरणकारणव्यावृतः । 
विवेकर हिताशयो विगतसव्वेधरमंक्षमों न वेत्ति गतध्प्यहो जगति कालमत्यावुल. ॥ 
२५६॥ 
सोही जीवोंकी क्रियाबूद्धिम सरणका भी अपरिचितता--यह मोही प्राणी 
विचेकरहित होकर मन, वचन, काय सम्बधी क्ियावोमे लगा ही रहता है और सदा यह 
ध्यान रखता है, विचार करता रहता है कि मैंने यह काम तो उस समय कर लिया, अब 
यह काम जरूरी है, अब इस कामको कर डालूँ और फिर अमुक काम पड़ा है, उसे भी कर 
डालूंगा। करने-करने की धुनमे ही सारी जिन्दगी गुजरती है। यह किया, यह कर रहा हैं, 
यह करू गा, ऐसा कर डालंगा ऐसा करके ही मैं आनन्द पाऊंगा, ऐसा यह जीद करने- 
5रने की ही वासनामे अपना यह जीवन खो डालता है, पर वास्तविक कार्य मेरा क्‍या है 
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उसकी ओर श्याव नही जाता। मेरा वास्तविक कार्य है ज॑त्ता मेरा स्वरूप है उसहो मात 
प्रवृत्ति करना । मै ज्ञानमात्त हूँ, केवल मैं ज्ञाता हो मात्र रहें, किसी पदार्थक्ा मोह तक भी 
न हो, राग लपेट रच न हो, मतलब हो नही है, जानने मे आ गया । केवल जाता मात्र ही मैं 
रहूँ । किसो पदार्थ मे कुछ भी विकल्प न करूँ, ऐसा मैं कृतार्थ कार्य रहित जाननहार निरन्तर 
परम आहलादको भोगने वाला ही रहूँ, यह कार्य मेरे आत्माका वास्तविक करने का था। सो 
इस कार्यकी ओर से इसने मुख मोड लिया और सास।रिक कार्य जिनसे सन, वचन, कायका 
सम्बध है उनमे यह निरन्तर विचार करता रहता है कि मैंने इतने-इतने काम कर डाला, अब 
यह काम करू ओर आगे मुझे इतना काम करना है। तो मै करू गा, करूँगा, करूगा, यह 
ही ध्यगतत रखता रहा, पर मै मरूगा, मरूगा इसका रच भी ध्यान न रखा । सो यह जीव 
मरता है, जन्म लेता है और उसके बीच जो जीवन पडा है उसमे करने-करने की ही धुन 
बनाकर अपने अमूल्य क्षणोको यो ही गमा डालता है। 
इसमे मम धनागजस्वजनबल्लभादेहजासुहुज्जनकमातुलप्रभूतयों भुश बल्‍लभा । 
मुधेति हतचेतनों भवनने खिद्यते यतो भवत्ति कस्य को जगति वालुकामुप्टिवत्‌ ॥ 
२५७॥ 
एकत्रित कुदुम्बी जनो का बालुक।मुण्टिवत्‌ अत्यन्त भिन्‍्तपता व आशुवियोग-- 
यह प्राणी रात-दिन बाह्य वस्तुओमे यह मेरा है यह मेरा है, इस प्रकार का भाव बनाये हुए 
रहता है, यह धन मेरा है, धत पौदूगलिक पदार्थ है, अनेक पुदूंगल परमाणुवोके अनन्त 
प्रसाणुवोके पुञ्जको ये सब रुपया-पैसा सोवा-चाँदी आदिक बने हुए है, जो अचेतन है, मे रेसे 
अत्यन्त भिन्‍न है, यद्यपि इस जीवनको चलानेके लिए क्ष॒धा तृषा वेदना मिटानेके लिए बाह्य 
वस्तुवो का आहार किया जाता है, उसमे कुछ काम होता है मगर आहार करना भी त्तो 
कलक है, आहार करना छूटे तो शरीरका सम्बंध भी छुटे, तो इस जीवको अपने आपमे 
शान्ति प्रकट हो, लेकिन यह जीव इन घन आवदिक बाह्य पदार्थे मे ये मेरे है, यो मेरा-मेरा 
करता हुआ अपना जीवन खो देता है। स्चेतन पदार्थोको ये मेरे पुत्र है, ये मेरे मित्र है, 
यह स्त्री है, ये माता-पिता है, ये कुंटुम्बीजन है, ये मेरे मामा आदिक रिश्तेदार है, ये बर्डे 
ही प्यारे है, ऐसा निरखता रहता है। ये पुरुष स्त्नी है क्या ? असमान जातीय द्रव्य पययि। 
जीव, शरीर और कर्म इत तीनोका यह पिण्डोला है, जिससे यह जीव नाना दुःख पा रहा 
है, पर इन अत्यन्त भिन्‍न पिण्डोलोको देखकर ये मेरे है इस प्रकार की बुद्धि करता है और 


| 


॥ 
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यहाँ तक चिस्तन करता है कि ये मुझे बडे प्रिय है, मै इन्हे छोडकर रह नही सकता । तो 
यह मोहके वश होकर इन ही मिथ्या घठनाओको सत्य समझता रहता है। जब जाना कि 
ये मेरे है, प्रिय है, इष्ट है, तो उनका वियोग होने पर यह खेद खिन्‍न होगा ही, सो यह 
दु.खी होता रहता है, पर यह बात कभी नही विचारा कि ये जितने भी जीव है ये सब मुझसे 
अत्यन्त भिन्‍नत है। भले ही इकट्ठे हो गए हो, जैसे मुट्ठीमे कोई बालू भर रखी हो तो 
भले ही एक जगह है फिर भी बिखरती रहती है और प्रत्येक दाना दूसरेसे अत्यन्त भिन्न 
है। तो जैसे मृट्ठीमें ली गयी बालू कभी एक तो नहीं रहती, उसके दाने भिन्‍्म-भिन्‍न ही 
रहते, इसी तरह किसी कारण एक घरमे इकट्ठे हो गए, भाई बहिन, माता-पिता आदिक 
परन्तु ये सब अत्यन्त निराले है, जैसे बालूका ढेर एक दूसरे रेणुसे अत्यन्त निराला है ऐसे 
ही सभी जीव मुझसे अत्यन्त निराले है, ऐसा ध्यानमे नहीं आता इस मोही प्राणीके और 
इनको ये मेरे है, मुझे ये बडे प्यारे है, इन्हे मै छोडकर रह नही सकता, ऐसे नाना प्रकार 
के विकल्प किया करता है । 
तनूजजननी पितृस्वसुसुताकलत्नादयो भवति निखिला जनाः कृतपरस्परोत्पत्तय । 
किमत्न बहुनात्मनो जगति देहजो जायते घिगस्तु भवसतति भवभ्ृृता सदा दु खदा ॥ 
श्५५॥ 
जोचोके परस्पर रिश्तोका परिवर्तंत--इस लोकमे ऐसा कोई निमम नही है 
कि इस जन्ममे जो माता है वह सदा माता ही होती रहे, जो पिता है वह सदा पिता ही 
होता रहे, जो पुत्र है वह सदा पुत्र ही होता रहे, जब ऐसा कोई नियम नही है तो इस 
बातको जानकर भी इस जीवको चेत जाना चाहिए कि यह केवल इस जीवकी कल्पना मात्र 
है। न यह पहले मेरा था न आगे मेरा होगा । तो ससार मे यह नियम नही है किजो 
पुत्र आज हुआ वह पहले भी पुत्न था और आगे भी रहेगा। बल्कि यह स्पष्ट देखने मे 
आता है कि पो आज बाप है वह कही उसीका लडका बन जाय | माँ कही लडकी हो जाय, 
लडकी कही माँ बन जाय, जो बहिन है वह कही लडकी बन जाय, लडकी कही बहिन बन 
जाय, आज जो बुवा है वह कही स्त्री बन जाय, स्त्री कही बुवा आदिक बन जाय । अनेक 
भवोमे ये सब बदलते रघ्ते है । एक दूसरेसे सर्वथा विरुद्ध पर्याये रिश्ते ये धारण करते ही 
रहते है । इस परिवर्ततकी बात कहाँ तक कही जाय ? यह मनुष्य अपनी रुत्नीके ही गर्भसे, 
अपनी ही कुचेष्टासे आय शो पुत्र होता हुआ देखा गया है, इससे बढकर और विचित्र बात 
पेया कही जाय ? जिसको यह पुरुष अपनी स्त्री मान रहा था वही पुरुष मरकर अब उसका 
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बालक बनकर उसको मां मानता है, जीव वही है पर पर्याय भेंद हो जानेसे इसके विचारोमे 
सस्कारोमे फर्क आ गया ।तो यह ससार नठभेप जैसा विचित्र है । तो अनन्त दु खोका 
देने वाला यह ससार है। इसमे जो जन्म होता रहता है वही सब सकटो का मूल धाम 
है। इस संसार को स्थितिको घिक्कार है | 
विधाय नृपसेवत धनसवाप्य चित्तेप्सित करोसि परियोपण निजकुटुबकरथागना. । 
मनोन्यनवल्लभा समदना निषेवे तथा सदेति कृतचेतसा स्वहिततो भवे भ्रश्यते ॥ 
२५६॥ 
परव्यामोहमें स्वहितका ध्वंस--यह मनुष्य कुटुम्व आदिकको अपना मानकर 
उनका भरण-पोषण करने के लिए कितना परिश्रम किया करता है । राजा आदिककी 
सेवासे यह धन कमामनेमे कितना व्यग्र रहता है। यह यात्मा अकैला ज्ञानानन्द स्वरूप है। 
परमात्माके समान शुद्ध पवित्न स्वरूप है, लेकिन इस स्वरूपकों भूलकर राजा भादिक न 
जाने किन-किन पुरुषोकी सेवामे लगा रहता है। न जाने कितना चित्त परिवर्तन करना 
पडता है, किस किस प्रकार राजाकों अपने पर प्रसन्न करना पड़ता है तब जाकर कीई 
सुविधा मिलती है कि वह मनमाना धन कमा सके। सो मनमाना धन कंमाकर वंया 
किया ? अपने कुटुम्बका भरण-पोषण किया और अधिकसे अधिक यही बात तो रही कि 
जब कामबाधा हुई तो मन और नेल्नोको प्रिय जिन्हे माना उत युवतियोका सेवन किया। त्तो 
इन सब कार्योमे वह अपनेको भृष्ट हो तो कर रहा। कहाँ तो परम आननन्‍्द-स्वरूप परमात्माके 
सदृश अविच्रल रूप और कहाँ अपने स्वरूपको भूलकर किन-किन पुरुषोको प्रसन्न करनेमे यह 
लगा रहता है तो ऐसा यह मित्र कुटुम्ब स्त्री आदिकमे अपना हित सोचकर इनमे अपना 
लगावें लेगोकर अपने आपको दुःखी करता रहता है। सो यह सब मोहनीय कर्म के उदयसे 
जो मोहभाव उत्पन्त हुआ है ' उस मोहमदिरा की शराब पीकर यह जीव इतना चचलत्र 
और सक्‍लेश करने वाला बन गया है । तो यो मोहवश यह प्राणी इधर-उधरकी व्यर्थकी 
बातोमे फँसा रहकर अपने हितसे भृष्द हो जाता है। कभी धन न हुआ तो उसके अभावमे 
उसकी आश। कर करके अपने जीवनको दुःखी कर डालता है। कभी घन हुआ तो उसकी 
गिनतीमे और उतके पुलावा बाँधनेमे, उसकी वृद्धि करनेमें सारे जीवन भर अपने उबयोग 
को उलझा कर दुखी करता रहा । इस जीवनमे ऐसी कौनसी स्थिति पायी जिसमे यह 
प्राणी दु खी. न रहता हो। ढुं खसे दूर रहने की स्थिति तो केवल रत्लत्नयभाव है । इसकी 
ओर मोहके कारण यह जीव आ न सका। जो बात आत्महितके लिए दडुगस है 
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उससे तो यह जीव दूर रहा ओर जो बात आत्महितके बिल्कुल खिलाफ है उन बातो में 
फंसा रहा। सुगम चीज है अपने सहज स्वरूपको जान लेना | मैं हूँ, अपने भाप हूँ, सहज 
सिद्ध हूँ, तो यह मै चेतन्यमात्र जिसमें सिर्फ प्रतिभास ही प्रतिभास है, कि मै हूँ, इस प्रकार 
का अनुभव बनाना इसमे किसी प्रकारकी दुर्गंगता नहीं है। न इसमे धन चाहिए, न 
मितन्नजनोका सहयोग चाहिए, न किसीकी प्रसनन्‍्तता आपेक्षिक है, यह तो अपने आपकी 
भावना द्वारा अपने आपकमे प्राप्त की जाने वाली चीज है तो अपना सहज स्वरूप, उसका 
श्रद्धाव होना, उसका ज्ञान होना यह सुगम चीज है और फिर इसही स्वरूपमे मग्न होना 
उपयोगको रमाना यह सब स्वाधीन बात है, मगर मोही प्राणीको अपनी स्वाधीन बात 
बड़ी कठिन लग रही । इसका ख्याल तक भो नहीं कर सकता और एकदम बाहरी पदार्थों 
का ही समग्रह विग्रह कर रहा ओर यह मान रहा कि इन बाह्य पदार्थोका सम्रह 
करना सुगम है, सेरे अधिकार को बात है और उसी प्रसंगमे जब कोई काम 
मनके अनुकुल न बना तो दु ख माव रहा ओर भीतरमे नाना कष्टोको सहता रहा। सो 
यह जीव इस सस्ार चक्रमे घूमने का कारण जो भ्रम है उस भ्रममे ही पगा रहा और 
इन्द्रियविषयोमि सुख मान रहा अच्छा स्वार्थ मिल जाय, स्त्री आदिक जनोका सम्पर्क 
मिल जाय, बहुत सुन्दर स्वादिष्ट मिठाई आदिक नाना तरह की भोजनसामग्री मित्र जाय, 
यही-यही धुन बनी रही, इच्हीके प्रयत्नोमे लगा रहा, खाने-पीनेके सुखसे भरपुर हो गया 
तो भब सुगध चाहिए, इत्र फुलेल चाहिए, अब ध्राणेन्द्रियमे रम गया । भब आँखोको आराम 
देने वाला कोई नाटक चाहिये, सनीमा चाहिए, उस भोर दृष्टि डालता रहा, अब कानोको 
सुहाने वाली रंग-रगेलियाँ चाहिये। यो भोगोमे रमकर यह कष्ट भोगता ही रहा । 
विवेक विकल शिशु प्रथमतो5धिक मोदते ततो मदनपीडितो युवतिसगम वांछति । 
पुनर्जरसमाश्रितो भवति सर्वेचष्टक्रियो विचित्रमतिजीवित परिणतेन लज्जायते॥ 
२६०॥ 


एकही भव विधित्र परिणतियोंकी विडम्बना--यह अविवेकी मनुष्य बचपन , 
मे तो अधिक आनन्द मानता है याने शिशु अवस्थामें खेल-कूद, खाना-पीना, मनमानी 


चेष्टाये करके अपने को अधिक आनन्द वाला मानता है और कुछ युवावस्था होने पर भी 
वह अपनेमे सुखकी कल्पनाये करता रहता है। कामसे पीड़ित होकर नई-नई युवतियोके 
संगको चाहता है। वहाँ पर भी यह भपने आपको बड़ा सुखी समझता है, परन्तु वृद्ध होने 
पर यह समस्त चेष्टावोसे हीन हो जाता है याने हाथ-पैर से कुछ कर नही सकता । 
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सभी इन्द्रियाँ शिथिल हो जाती है, और यो चेष्टा-हीन हो जाता है उस समय यह ॒अपनेको 
बडा कष्टमयी मानता है। वस्तुत देखा जाय तो जब सुखकी कल्यनता कर रहा था तब 
भी वह कष्टमें था। अज्ञानसे वह अपने कष्टकों नही जान पा रहा था, पर क्षोभ हुए बिना 
नाना चेष्टाये कैसे हो सकती थी ? ओर स्ाथ ही व्यामोह था। स्व ओर पर पदार्थमे 
रच भी भेद न जान रहा था तब हो तो परद्रव्यका आश्रय कर करके यह भपनेको सुखी 
मान रहा था| तो इसी जोवनमे अवस्थाभेद से चेष्टावोके बडे भेद रहे, और यो रुकही 
जन्ममे नाना प्रकार की दशावोका अनुभव किया। सो आत्माका स्वरूप तो स्वच्छ 
ज्ञानानन्दमय है जिसके विरुद्ध चल-चलकर यह कितनी विडम्बनायें कर रहा लेकिन उन 
विडम्बनाओ के करते हुए मे भी उसको लज्जा नही भाती रही । अपने कुलके विरुद्ध कार्य 
करने पर लज्जित होना ही चाहिये। यह अपनी चेष्टाये कुलके विरुद्ध रागीद्वेषी मोही बचकर 
विषयो भोगोमे अपना चित्त रमाकर कुचेष्टाये करता रहा पर इसको लज्जा नही आयी । 
अब यदि इन विडम्बनाओसे, सकटोसे बचना है तो एक ही कतंव्य है कि पर द्रव्योका 
आलम्बन छोडे और अपने आपको ज्ञानस्वरूप अनुभव करे | 
विनश्वरमिदं पयुर्युवतिमानस चचल भुजगकुटिलो विधि पवनग्रत्वर जीवित | 
अपायबहुल धन बत परिप्लव यौचन तथापि न जना भवव्यसन संततेबिश्यति ॥ 
२६६॥ 
अनित्य समागमोमें मोहीकी व्यासक्ति--यह शरीर अनित्य है, नष्ट हो जाने 
वाला है । मरण समय तो सभी जानते है कि यह नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ शरोरसे आत्मा 
निकल जाता है और शरीर यहाँ जला दिया जाता हे, पर रोज-रोज शरीरमसे नाना 
विकृतियाँ आती रहती है सो यह तो अनित्य स्वभाव वाला ही है भौर इसी कारण इसका 
शरीर नाम रखा गया है। शीर्यते इति शरीर, जो शीर्ण हो, गल जाय उसे शरीर कहते 
है। तो इस ससारमे यह शरीर जिस पर यह प्राणी इतना मुग्ध हो रहा, जिस शरीरको 
अपना रहा वह शरीर भनित्य है और युवतियोका मन चचल है । आज किसी अन्य मनुष्यमे 
चित्त लगा है तो कल किसी अन्यमे चित्त लगा है, उनमे इनके मनकी स्थिरता ही नही 
रहती । तोसरी बात देव भुजगक्रे समान टेढा है । जैसे सर्प वक्र होता है, ऐसे ही यह भाग्य 
भी वक्त है। आज ये कर्म सुख दे रहे है तो कल हो दु ख देने लगते है अर्थात्‌ पुष्य प्रकृतियो 
के उदयसे यह जीव सुख मान रहा है तो उस समय पाप प्रकृतियोका उदय होने पर यह 
ढु खका अनुभव करता है। चौथी बात जीवन हव॒ाके सर्मान गमनशील है। 
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जैसे हवा चलती ही रहती है, भागे भागती ही रहती है ऐसे ही यह जीवन चलता ही रहता 
है, भागता ही रहता है । भर्थात्‌ जो उम्र गई वह गईं । उस क्षणकों फिर यह नही पाता 
यहतो आगे-आगे का समय भी गुजरता रहता है । ५ वी बात--धन नाना कारणोसे नष्ट 
हो जाता है । धवको अजित किया, बड़ परिश्रमसे कमाया, एकत्रित किया, अब कोई ऐसी 
ही विडम्बना आ जाती है, घटना आ जाती है, चोर चोरी कर ले. जाये अथवा राजा 
छीन ले या खुद ही भूल जाय कि हमने कहाँ रखा या किसी दूसरेके कब्जेमे आ जाय, 
ताना कारणोसे यह धन नष्ट हो जाता है। छठी बात--यह जवानी कालान्‍्तरमे 
परिणमनशील है। अर्थात्‌ जवानी स्थिर नही रह पाती, यह बदलती ही रहती है। तो 
इतनी बाते प्रतिकूल हो रही है तब भी यह मनष्य इस भयानक ससारकी स्थितिसे 
डरता नही है यह बडे अशश्चर्यकी बात है । और विषयभोगोमे ही लगाव रखकर जंसा 
कि इस छदमे बताया गया उन घटनावोकों देखकर तो भोगोकी कामना रहना ही न 
चाहिये। किसी भी अन्य बस्तुमे प्रीति रहनी ही न चाहिए ! लेकिन मोहका ऐसा प्रताप 
है कि यह जीव अपने स्वरूपको भूल जाता है और इन नाना विडम्बनाओमे लग जाता है । 
विपत्तिसहिता: श्रियो5सुखयुत्त सुखजन्मिना वियोगविषद्पिता जगति सज्जन सगति । 
रूजो रगविल कपुमं रणनिदित जन्मिना तदप्ययमनारत हतमतिर्भवे रज्यतति ॥२६२॥ 
वलेशकर साधनोसें मोहीकी क्षास्था--इस संसारमे जीवको जो भी धम्पत्तियाँ 
मिलती है वे सब विपत्तियोसे सहित है । प्म्पत्ति कालमे ही नाना विपत्तियाँ आती रहती 
है और जो सम्पत्ति मिली है वह सदा न रहेगी, विधट जायगी । विघटनेपर यह बडा 
कष्ट महसूस करेगा । सो यो भा विपत्तियोसे सहित है। तो सम्पत्ति तो विपत्तियोसे 
युक्त है । जिस सम्पत्तिमे लोग प्रफुल्लित हो रहे मेरे को इतना धन बढा इतना जुडा, मै इतने 
धनका स्वामी हूँ, इस प्रकार जो सम्पत्तिमे हर्ष मानते है उनका हर्ष मानना अज्ञानदशाका 
काम है क्योकि वे सब सम्पत्तियाँ विपत्तियोसे सहित है | दूसरी बात सूख-दु खसे मिला हुआ 
है । सासारिक सुख जिन्हे प्राण्त है उनको साथ ही दु ख भी लगे हुए है। सभी लोग समझते 
है कि सुख सदा नही रहते। जिनके सुख आया है उनके दुख अवश्य आता है सासारिक 
सु खका ऐसा ही स्वरूप है, क्योंकि सुख पराधीन है, काल्पनिक है अतएवं यह सुख नही 
रहता, दुख होने लगता । जैसे कि नीतिकारोने कहा है कि चक्र की तरह सुख और दु.ख 
परिवर्तित होते रहते है । जैसे चकेमे जिसके ७-८ आरे लगे है गाड़ी चलती रहती है, 
तो जो आरा अभो ऊपर है वह क्षण भरमे नीचे हो जाता हैवे सब बदलते रहते है 
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ऐसे ही सुख और दु ख ये दोनो बढलते रहते है । तीसरी बात स्ज्जनों की सगति वियोग 
जिषसे दूषित है यानें दु खदायी है। यदि आज अच्छे पुरुषोका समागम मिला है, जिनके 
वचन सुनकर धैर्य होता है, शान्ति मिलती है तो वह सगति वियोग-रूपी विषसे विषैली 
है याने उनका वियोग होगा ओर वह दु र उत्पन्य होगा । चौथी बात-शरीर रोग रूपी 
सर्पोका बिल है जे कि बिलमे सर्प रहते है ऐसे ही शरीरमे रोग वसा करते है। करोडो 
तरह के रोग बताये गये है, वे रोग रुपी साँप सब दसी शरीर बिलमे रह रहे हैं। ५ वी 
बात जन्म-मरणसे सहित है। जन्म हुआ है तो नियमसे मरण होगा । किसीका भी 
जन्म-मरणशून्य नही होता । जैसे निर्वाण होता है तीर्थंकरोका अन्य महापुरुषोका मोक्ष 
होता है तो वहाँ कोई कहे कि उन तीर्थंकर आदिक महापुरुषोका जन्म तो होता पर 
मरण कहाँ हुआ ? तो वहाँ भीः निर्वाणका ही नाम-मरण है। भायुके अय होनेको मरण 
कहा करते है। अष्ट कर्मोका जहाँ क्षय हुआ वहां भआयुकर्मका भी तो क्षय है, वही मरण 
है। भले ही उस मरणको पडित-पडित मरण कहते है । उसी का ही दूसरा नाम निर्वाण 
है, पर प्रत्येक जन्म-मरण करके युक्त है। तो ससार की ऐसी स्थिति है। सम्पत्ति 
विपत्ति सहित है सूख-दु ख मिश्रित है । सज्जन सगति वियोगसे भरी है । शरीर रोगोका 
बिल है जन्म-मरण सहित तो भी यह जीव ऐसा अजानी है कि इन अवस्थावोमे ही 
अपने को सूखी मानता है और इनसे निकलने की कभी चेष्टा'भी नहीं करता, कभी मन 
मे ही बात नही लाता। हाँ विवेकी पुछष, सम्यर्दुष्टि पुरप परिस्थितिवश इनमे पड जाय 
तो थी इनसे विरक्त है और इनसे हटनेकी चेष्टा करता है । 
असातहुतभुक्शिखाकवलित जगन्मदिर सुख विषमवात-भुग्रसनवच्चल कामज । 
जलस्थशशिवचला भुवि विलोक्य लोकस्थिति विमुचत जना. सदा विषयमूछता 
तत््वत ॥२६३॥ 
परिग्रह प्रहणमे महासकट--यह संसार रूपी मदिर अर्थात्‌ महल असाता रूपी 
अग्निसे प्रज्वलित ज्वालासे सदा जलता रहता है मायने असाता अग्नि ने इस ससार 
महलको कब्लित कर लिया है अर्थीत्‌ सर्वत्र प्राणी यह ढुखमे जलता ही रहता है, 
क्योकि ससारकी कोई भी स्थिति ऐसी नही है कि जहां असाताका प्रभाव न फंला हो । 
नरकगतिमे सर्वत्र असाता है। कष्ट हो मानता रहता हैं, वहाँ पर बीच-बीचमे साताके 
उदय बाते है । बहुत क्षणिक अथवा असाता कम हो या दूसरा नारकी मारने पीटनेको 
उस समय किसी क्षणकों न आया या बड़े ढु खके बाद कई छोटा दुख रह गया तो उसी 
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फो ही साता समझ लेते हैं, पर असाताका वहाँ बडा साम्राज्य है, तिय॑ब्धोमें भी असाता 
देखी जा रही है । मनुष्य असातासे द खी हो ही रहे है। साताके भी उदय चलते है मभर ये 
साता के उदय भी सदा रहते नही है। ये असातासे व्याप्त है। देवगतिमे साताकी 
प्रधानता देखी जाती है मगर वहाँ पर भी कठिन वेदनायें दिख रही है जिससे असाता वहाँ 
भी चलती है।- इस संसारमे सर्वत्न असाता का ही प्रताप फल रहा है। कामजन्य सुख 
सर्पकी जिह्ला के समान चचल है। जैसे सर्प जिछ्चा कंसी लप्लपाता है, बाहर 
निकली, भीतर आयी, चचल हैं, क्षण-क्षण बदलती रहती है, क्षण्स्थायी है, ऐसे ही 
कामजन्य सुख क्षणस्थायी है, पचल है, वह भी सदा नहीं रहुता। क्षणभरको 
कल्पनासे सुख मानता, बाब्मे यह जीव पछताता है। इसी तरह जो भी कुछ इस 
रंसा रमे दृष्टिगोचर हो रहा है वह सब जलमें पड़े हुए चंद्रप्रतिबिम्बके समान अस्थिर है । 
जैसे किसी नदी या तालाबमे लहरे उठ रही हो और उसमे चन्द्रमाका प्रतिविमस्ब पड 
रहा हो तो उसमें वह प्रतिबिम्व स्थिर नहों रह सकता ऐसे ही यहाँ दिखने वाले सभी 
पदार्थ अस्थिर है स्थिर नही रह सकते। तो जब्न ऐसी स्थिति है, असाता ही भरी हुई है, 
चीजे अस्थिर है तो सज्जनोक्रो चाहिये कि इस सधारके कारणभूत परिग्रहोका सर्वथा 
त्याग करे, क्योकि जितनी विडम्बनाये अस्थिरताये है वे सब परिग्रहके आश्रयसे है इस 
कारण परिग्रहोसे मुख मोडकर अपने आपके-स्वरूपकी ओर उपयोग रखना चाहिये जिससे 
कि संसारके सकट और इन सकठोके कारणभूत विक्रारभाव ये सब दूर हो जाये। 
भवेउत्न कठिनस्तनीस्तरललोचना कामिनीधेरापरिवृद श्रियरचपलचामरश्राजिता। 
रखादिविषयांस्तथा सुखकरान्न क सेवते भवेद्यति जनस्य नो तृणाशिरोवुबज्जीबित |। 
२६४॥। 
सकल समागसोकी अनित्यताका चित्रण--यह जोवन तृणके ऊपर पढ़े हुए 
ओसकी बूंदके समान क्षणविवाशीक है। जैसे तृणपर, घासपर ओशसकी बूँद पडी हो तो 
बह क्षणिक है, ढल_ जाय, भिर जाय, सूख जाय, किसी भी हालतसे वह भोसकी बूँद टिक 
नही पाती, ऐसे ही इस मनुृष्यका जीवन टिक नही पाता । यदि यह जीवन टिक जाता 
होता तब फिर कौन पुरुष ससार त्याग करता ? कौन पुरुष युवतियोके संप्तगेंका सुख 
छोडता, क्यो बनमे जाकर कोई महापुरुष तपंश्चरण करता ? वे जब सदा जीते रहते ही 
तो ससारसूख भोगनेकी ही बात करते तो यह जीवन क्षणिक है इसी कारण महापुरुष 
चचल नेत्र वाली कामिनियोका संसर्ग तज देते हैं और बड़े-बडे राज्य तज देते है यदि यह 
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जीवन क्षणिक न होता तो कौन पुरुष कामिनियोका ससर्ग न करता ? ढलते हुए चावरोसे 
सुयोभित राज्य विभूतिकों कौन परुष न सेवता और कौन पुरुष मधर-मधर रस व्यत्जन 
आदिकके विषयोको अनृभवमे न लेता ? अर्थात्‌ यदि यह जीवन सदा रहता, कभी नष्ट न 
होता तो यह मनुष्य विषय ही भोगता, राज्यादिकक्ों हो भोगता रहता । यह कभी उसे 
त्यागकर तपर्चरणमे न लग प्राता | चूँकि यह प्रकट स्पष्ट है कि यह जीवन सदा नहीं 
रहता और जितने दिय भी रहता उतने दिन भी यह नियम पूर्वक नहीं मर रहा। कितने 
ही मनुष्य तो गर्भमें ही मर जाते, कोई जन्मते ही बाहर निकलते ही मर जाते । अचानक 
किसी भी समय मर जाते । तो जब जीवन इस प्रकार का क्षणिक है तो विवेकीजन इस 
ससारके सकटोसे हटनेके लिए इन सब मसायामयी घटनावोकों त्याग कर ज्ञासात्मक 
आत्मस्वरूपका ही अनुभव किया करते हैं। 
हसति धनिनो जता गतधनारुदत्यातु रा: पठत्ति कृतबुद्धयोह्कृत घियो5निशं शेरते, । 
तपति मनिप गवा विपयिणो रमते तथा करोति नटनर्तनक्रममय भवे जन्मिना ॥२६५॥ 
अज्ञानी जीवोकी चटवत्‌ विधिध चेष्टायें-यह समसारी प्राणी नटोके समान कंसा 
नाना प्रकारकी भिन्‍न-भिन्‍न चेष्टाये किया करता है। यह जीव कभी पशु बनता, पक्षी 
बनता, मनुष्य बन जाता, । यो इसके भेष ही एकदम एक दूसरे से न मिलते हुए वाता 
प्रकार के यह मनृष्य बना मानों और इस मनुष्यभवमे इसे घन मिल गया तो यह बडा 
खुश रहता है । अउने आपमे ससारमे बडा मानता है और जिसके वह घन नाश हो 
जाता है वह भआतुर होकर रुदन करना शुरू कर देता है। तो यह जीव कभी हंसता है, 
कभी रोता है, यह धनको अपना प्राण सर्वेस्व समझ्षता हे. तो उसका वियोग होने पर यह 
चित्तमे कष्ट मानता हैं। जोज्ञान वाले पुरुष है वे पढा करते है और जो ज्ञानरहित पुरुष 
है वे रात दिन मालसमे ही रहते है । निद्रा सी लेते रहते है। तो यह भा एक विचित्र 
बात है । ज्ञान वाले पुरुषको चेष्टा अन्य प्रकार है. ज्ञानरहित पुरुषकी चेष्टा अन्य प्रकार 
है, जो मनि श्रेष्ठ है वे तपश्चरण करते है, जो विषीय इन्द्रिय-सुखके लम्पटी है वे इन्द्रिय 
के विषयोगे ही फसे रहा करते है, इनकी भी कसी विरुद्ध चेष्टाये है। कोई तपश्चरण 
कर रहा तो कोई उस्तके खिलाफ विषयोमे रम रहा इस प्रकार यह जीव नटो के समान 
नाना प्रकार की भिन्‍न चेष्टाये कर रहा है। ये जन्मके दोष बताये जा रहे है । जन्म 
लेकर इस जीवने कौन सा बडप्पनका काम किया ? जीवनमे सर्वत्न यह नाना चेंष्दाये 
करता है और बहाँ विविध कष्ट भोगता ही रहता है तो ऐसी जातिको घिक्कार है । 


गाथा २६६, २६७ ३४७ 


न कि तरललोचना समदकामिनीवल्लभा विभूतिरपि भूभुजा धवलचामरच्छत्रभूत्‌ । 
मरुच्चलितदोपवज्जगर्दिदं विलोक्यास्थिर परन्तु सकल जनाः कृतधिया बनात गता: 


॥२६६।। 
इष्ठ समागमोंक्की विनश्वरता जानकर विधेकियोका तपश्चरणीद्मम---क्रामके मदसे 
विह्वल हुई ये बल्लभाये कामिनियाँ क्षणिक विनाशीफक हैं। ज॑से उनके नेत्न चचल है वेसे 
हो वे स्वयं खुद चचल हैं। राजा महाराजावोकी सम्पत्ति जो लोगोंको प्रकट स्पष्ट दिखती 
है, उन पर छत्न लगे है, श्वेत चमर उनके सिर॒पर हुल रहे, जिससे राज्यकी बडी विभृत्ति 
विदित होती है तो ऐसी शोभित सम्पत्तियाँ भी शीघ्र ही नष्ट हो जाने वाली है । इससे 
बढ़कर कया उदाहरण होगा कि जब श्रीरामका राज्याभिषेक होनेकी तेयारी हो रही थी, 
निश्चय ही था और अचानक ही यह आज्ञा पितासे सुन पड़ी कि राज्य भरतको दिया 
जायगा, तो ये राज्यादिक विभ्ृतियाँ ये शीघ्र ही तष्ठ हो जाने वाली है। किसी को राज्य 
वंभव मिला और वह न सम्हाल सका । दूसरे ने उस पर कब्जा फिया। तो बड़ी से बडी 
सम्पत्तियाँ शीघ्र नष्ट हो जाने वाली है। अन्य भी जो लौकिक सुख है वे भी हवा से प्र॑ रे 
गए दीपककी लौ के समान चचल है। जैसे दोपक जलता है तो लो हवाको प्र रणासे 
चचल रहती है, स्थिर नही रह पाती, इसी प्रकार दुनियाके जितने भी सुख है वे सब 
अस्थिर है। कोई सुख स्थिर नही रहता । यह जीव व्यर्थ ही कल्पनाये करके भ्रमसे अपने 
आपको सुखी मानता है । ऐसी अनेक बातोका विचार करें कि जगतमें जो कुछ भी सम 
प्राप्त हुआ है वह सब विनाशीक है, कभी टिकने वाला नही है इसो कारण बुद्धिधान 
पुरुष इन समस्त अन्य पदार्थोके लगाव की स्थितिसे छुटकारा पाने के लिए सर्व कुछ त्याग 
देते है और जगलमे जाकर तप्श्चरण किया करते है। चूँकि सर्व कुछ समागम केवल 
अनिष्ट के लिए ही है। आत्माका अहितकारी है, उसका आत्मासे कुछ सम्बन्ध नही । 
सो इस ज्ञानबलसे विवेकीजन समस्त परिग्रहोका त्यागकर ज्ञानस्वरूप आत्मा का ही अपने 
आपमे अनुभव किया करते है । 


इति प्रकुपितोरणप्रमुखभगुरा सर्वंदा निधाय निज्चेतसि प्रबलदु खदा ससृति: । 
विमु चत परिग्रहग्रहमनाजेव सज्जना यदीच्छत सुखामृत रसितुमस्तसर्वाशुभ ॥।२६७॥। 
सुलाथियोंकों मसत्वपरिहार्का उपदेश--हे मुमुक्षुजण ! यदि तुम्हारी इच्छा 
समस्त दु.घोसे रहित चिरस्थायी सूख पाने की है तो इस कृपित सर्पादिक समस्त क्षणभगुर 
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समान जीवनको अतीव दुख देने वाला समझो और उससे छुटकारा पाने के लिए कुटिल 
परिग्रह के ग्रहणका त्याग क्रो । ऊपरके छदोंमे बताया है कि यह जन्म क्षणभगुर है। 
इस लोकमे जितने भी समागम मिले है वे सब क्षणिक हैं, उत्त समागमोमें कल्पनाये करके 
प्राप्त किया जाने वाला सुख क्षणभगुर है। उस सुखमे लग।व रखने से आत्माकी बरबादी 
है । ससार क्‍्लेशकी परम्परा है इसलिए इन सुखो को दुःख मानकर इनकी तो अभिलाषा 
छोडनी चाहिए और वास्तवमे आत्मीय स्वाधीन जो सहज सुख है, विरस्थायी है उस 
सुख पाने की बाञछा होनी चाहिये। सो यदि चिरस्थायी सुख पाने की इच्छा है तो 
इस जीवनको दु खदायी समझो जैसे क्रद्ध हुआ सर्प दु खदायी है इसी प्रकार यह जीवन 
यह जन्म दु खदायी है । यदि यह आत्मा अपने सत्त्वको प्रकट अकेला रखता हुआ होता 
अर्थात्‌ अन्य पदार्थोभे मिला हुआ न होता तो आभात्मा दुख रहित था यह दु खी है तो 
दरीरके सम्बन्धसे दु खी है । शरीरके सम्बन्ध होने का ही नाम जन्म है। सो इस जन्मको 
प्रबल दु खदायी समझो तो इस जीवनका क्षाणक सुख, इन्द्रियजन्य सुख दृषण्टिमे हेय रहेगा 
ओर एक आत्माके ध्यानसे केवल आत्मासे ही उत्पन्न हुआ आनन्द यह ध्येय बन जायगा, 
सो इस ही आनन्‍्दकी इच्छा करे और जीवनकों दु खदायी समझकर जीवनके समागमको, 
सुखको दु खरूप समझकर उससे अलग हटनेका पौरुष करे । इन सबसे अलग हटनेका 
पौरुष यही है कि परिग्रहके ग्रहण का त्याग किया जाय याने समस्त पदार्थमि ममताको 
छोड़ दे। जब इस अमू्त ज्ञान-मात्न आत्माका अन्य कुछ है ही नही तब फिर ममत्व किस 
वातका किया जा रहा है ” 
सनोभवशरादित स्मरति कामिनी यो नरो विचितयति सा पर मदनकातरागी नर । 
परो5षि परभामिन्तीमिति विभिन्‍न भावेप्सिता बिलोक्य जगत स्थिति बुधजनास्तय- 
कुर्वेते ॥२६५॥। 
जीवोंकी विधिन्न परिणतियोका दिग्दशेंन--जो पुरुष विवेकी है, हित अहितकी 
परख करने व,ले है वे ससारकी रीति ऐसी समझते है कि देखो कामके बाणोसे पीडित 
होकर पुरुष जिस कामिनी को चाहता है वह कामिनी उसे नही चाहती जिस पुरुषकों वह 
कामिनी चाहती है वह पुर्ष उस कामिनीको नही चाहता और वह तीसरा पुरुष भी जिस 
कामिनी को चाहता, वह उसे नहीं चाहती । इस जगतकी विडम्बन+ बडी दुं खदायिनी 
है, ऐसा निरखकर विवेकी पुरुष तपश्चरण करने के लिए बनमे चले जाते हैं । एक ऐसी 
ही घटना घटी है जिसपर एक छंदमे रचना भो हुई है । वह छद इस प्रकार है- 


गाथा २६६ ३४६ 


या चित्तयामि सतत मयि सा विरुद्ध साप्यन्यमिच्छति जन स्वजनेष्वसक्त इत्यादि । 
इसमे राजाने उस रानी को उस कोतवाल को इस वेश्याको व खुदको व कामको घिवकारा[ 
है | घटना सक्षिप्त यह है -- 

एक राजा था तो वह राजा अपनी रानीको चाहता था, पर रानी राजाको व लाहकर 
एक कोतंवालको चाहती थी । कोतवाल वेश्याको चाहता था और वह वेश्या किसी अन्य 
को चाहती थी | ऐसी ही घटनामें एक अमरफलके भादान-प्रदाव से जो तथ्य जाहिर 
हुआ उसे देखकर राजा विरक्‍्त हो गया था। तो इस जगतमे इन्द्रियण सुखका ब्या 
ठिकाना है ? कषायोसे भरे हुए जीव अपनी-अपनी कषायके अनुकूल चेष्टाये कियय करते 
हैं। यहाँ कौन किसको चाहने वाला है ” कौच किसका हिताभिलाषी हो सकता है? 
सब कुछ अपने-अपने लक्ष्यके अनुसार प्रवृत्तियाँ की जा रही है तो जब इस ग्सारमे कोई 
किसी को वास्तवमे चाहने वाला नही है तव फिर किससे यहाँ राग करता, किसको अपना 
समझना ? ये सब मोहमयी बातें हैं । इन्हे त्यागकर विवेकी पुरुष तपणथ्चरण करनेके लिए 
वनमे चले जाते है। जहाँ केवल अपना आत्म-स्वषूप ही दृष्टिमे रहता है वहाँ फिर कोई 
धोखा नही है। बाह्य पदार्थोके लगावमे तो धोखा है, पर स्वकीय ध्यानमे कही भी धोखा 
नही है। सो विवेकी पुरुष इस असार ससार समागमको छोड़कर निर्ग्नन्थ होकर सर्व 
परिग्रहो से ममता त्यागकर अपने आपके आत्मामे ही तेज धुन बताकर तपश्चरण करने के 
लिए वनमे चले जाते हैं । 


२२--ज्वरा लिखछहफपणा 
जनयति वचो्व्यक्त, वक्‍त्र तनोति मलाविल, स्खलयति गति, हृति स्पास, श्लथीकुरते तनु । 
दहति शिखिवत्सवाॉगानां च यौवनकानन, गमयति वपुरमंत्याता वा, करोति जरान कि।॥॥ 
२६६॥। 
बुढ़ापे का चित्रण-- इस परिच्छेदमे घुढापेका वर्णन किया गया है। बुढाप्रेके आ 
जाने से मनुष्यके वचन अव्यक्त हो जाते हैं, क्योकि सर्व अग शिधिल हो जाते है। ओंठ 
जिद्धा आदिक सभी शिधिल पड़ जाते हैं तो उनका वह परस्पर प्रवर्तत नहीं हो पाता 
जिससे कि वचन स्पष्ट सुननेमे भायें। तो बुढ़ापेमे कैंसी-कंसी दुर्दशाययें होती हैं उतका 


र्‌ 
हर 
वर्णन किया जा रहा है। दुढापेमे जीभ लड़खड़ाने लगती है क्योंकि शरीर शिथिल हो 
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जाता है अब जीभको मनमाफिक अ्रवर्तावा शक्य नही हो रहा, और प्रवर्तत है तो शिथिल 
हो जानेके कारण जीभ लडखडाने लगती है। बुढापेमे मुखमे मल भरा रहता है, मुखसे 
लार निकलती रहत्ती है भौर ओठ लारसे भिड रहते हैं । ब्‌ ढापमे लार, कफ आदिक 
बहने लगते है। वृद्धावस्था ऐसी दुखमयी अवस्था हैं। वह ग्रतिस्खलित हो जाती 
है। चलते है, पेर कही रखना चाहते, पर पडते कही के कही हैं हढापेमे सामर्थ्य 
नष्ट हो जाती है शक्ति नहीं रहती। अपने हाथ भी आरामसे उठा नही पाते | 
पडे से उठना कठिन, बेठेसे खडे होना कठिन, यो सारा शरीर शिथिल होने लगता 
है। ब॒ढापेमे यह यौवन खाकमे मिल जाता है! जैसे कोई वन अग्निसे मिल गया तो सारा 
वन खाक हो गया ऐसे ही बुढापेमे यह यौवन खाकमे मिल जाता है। वहाँ न क्रान्ति 
रहती है, न शरीरकी सामर्थ्य रहती है । बुढापेकी दुर्देशा कहाँ तक कही जाय ? जिस 
अवस्थाका पहले कभी अनुमान न कर सकते थे ऐसी अवस्था शरीरक़ी बुढापेमे हो 
जाती है। तो जैसे जन्म एक वडा दु ख है, दु खका मूल निवास है तो बुढापा भी महान 
दुख है, जहां अच्छी गति मानी जाती है वहाँ बुढापा नहीं आया करता, जैसे देवगति 
मे बृढ़ापा नही आया करता, लेकिन मरते समय मालाका मुर्शाना यह सब बूढापेका ही 
तो चिन्ह है, वहां पर भी वे दु खी रहते है। ब्‌,.ढापा एक बहुत बडी दुर्देशा है और इस 
ब्‌ढापेका असर मनुष्य और तिर्यञ्चो पर अधिक पडता है। जंसे बूढ़े पशु पक्षी शिथिल 
होकर गतिरहित हो जाते और मरण कर जाते है ऐसे ही यह मनुष्य भी बूढापेमे 
बड़े कठिन दुःख भोगता है। पराधीन हो जाता है। किसी ने सेवा की तो की न की तो 
जंसी स्थिति है उस स्थितिमे पडे रहते है । 
प्रबल पवनयातध्वस्तप्रदीप शिखोपत्नरत्मिमलनिश्े. कामोद्भूते सुर्खविपसनिरभे । 
समपरिचितैर्दु ख प्रातः सतामतिनिंदितैरिति कृतमना शंके वृद्ध" प्रकप्यते करी २७०॥ 
वृद्ध पुरुषोके कम्पित हाथोंसे उपदेशका लाभ--बू्‌ ढापेमे दुख क्‍या है कि मनुष्य 
के हाथ कपने लगते है सो मानो बढ पेके कारण मनुष्यके हाथ कपकर यह शिक्षा दे रहे 
हैं लोगोको कि भाई तुमने जो जवानी अवस्थामे कामजन्य सुख भोगे थे वे अब विष तुल्य 
हानिकारक सिद्ध हुए है । आँधीके वेगसे बुझाये गए दीपकके लो के समान क्षण विनाशीक 
और महा दु खके साधत निकले है। सज्जन लोग जो पहलेसे इस काम रोग भोगकी 
निन्‍्दा करते थे सो ब्रिल्कुल ठीक है उसमे रच मात्र भी असत्य नही है इसलिए इन 
भोगोंका भोगना सर्वधा अनुचित ही है। बढापेकी दशा देखो हाथोका कंपना मानो इस 


गाथा २७१ ३४६९१ 


बातको जाहिर कर रहा है कि यह दुर्दशा मैने इस कारण पायी कि जवानीमे भन स्वच्छद 
करके मनमना काम भोगा था सो उस काम व्याधि भोगने की परिस्थितिसे आज ऐसी 
स्थिति हुई है तो ये काँपते हुए हाथ दुनियाको यह शिक्षा दे रहे है कि यदि ऐसी दशा 
नही प्राप्त करनो है तो हे युवको अपनी जवानों अवस्थामे समस्त भोगोका परिहार 
करके आत्मज्ञानसे भरप्र बनो और आत्माको दृष्टि करके सतुष्ट होवो इच भोगोमे सार 
नही है यह शिक्षा ये कँपने वाले हाथ स्पष्ट रूपसे लोगोको दे रहे है । 
चलयति तनु, दुष्टेश्राति करोति शरीरिणां रचयति बलाव्व्यक्तोक्ति, चनोति गतिक्षिति । 
जनयति जने नुद्या निदामनर्थ१रपरां हरति सुरक्षि गध देहाज्जरा सदिल यथा ॥२७१॥ 
वृद्ध पुरुषोंकी मच्पायोकी तरह विडस्बन/--जैसे मदिरा पीनेसे शरीरकों मदिरा 
चल-विचल कर देता है, आंखोको भ्रमा देता है, स्फूटित वचन कहलवाता है, चलनेमे 
बाधा डालता है, लोकमे निन्‍्दाकापात्न बना देता है, देहकी सुगन्धि नष्ट कर देता है, दुर्गेन्ध 
उत्पन्त कर देता है। तो जेसी दशा मदिरापान करने से शरीरकी हो जातो है ऐसी ही 
दशा धुद्धावस्थासे शरीरकी हो जाती है । जैसे मन्दिरा पीने से शरीरःचल-विचल हो जाता 
है, कंप जाता है तो वृद्धावस्थामे भी शरीर चलबविचल हो जाता है और यह कम्पित हो 
जाता है। शराब पीने से अँखे घूम जाती है। वृद्धावस्था आनेसे यहाँ भी आँखोकी 
ज्योति कम हो जानेसे दृष्टिमे भ्रान्ति कर देता है । मदिरापायी पुरुष वचन स्पष्ट नही 
बोल पाता | तो यह वृद्धावस्था वाला भी टूटे-फूट कुछ से कुछ शब्द बोलता है, स्पष्ट 
नही बोल पाता है। मदिरापानसे जेसे चलनेमे बाधा भाती है तो वृद्धावस्था होनेसे यह 
शरीर भी ठीक-ठीक नहीं चल पाता। जंसे शरीर पहले चलता था वैसे अब वद्धावस्था 
आने पर नही चल पाता | मदिरापायी को जैसे बडी निन्‍्दा होती है ऐसे ही वृद्धावस्था 
मे लोगोसे नाना प्रकार की निन्‍दा भरी बाते सुननेको मिलती है। जो चाहे उस वृद्धको 
कुछ भी कह जाय आखिर वह वृद्ध उपचार क्‍या कर सकता है ? मदिरा पीनेसे शरीरकी 
सुगध खत्म हो जाती है ओर दुर्गेन्ध आने लगती है, तो वृद्धावस्थामे भी शरीरमे दुर्गन्ध 
आने लगती है। यह वृद्धावस्था बडी भयकर अवस्था है, पूर्ण दु.ख वाली अवस्था है । 
इस वृद्धावस्थासे बचनेके लिए यह ही उपाय है कि इस जीवके शरीरका सम्बंध ही न 
रहे। शरोर रहित केवल शुद्ध हो जाय । फिर वहाँ बुढापा क्या, किसी भी प्रकार के 
रोगको, दुखकी सम्भावना नहीं रहती इससे इस बुढापाके सकट से बचनेके लिए 
बुढापारहित, शरीर रहित केवल ज्ञानमात्र अ तस्तत्त्वका अनुभव करना चाहिये व्मौर 
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भात्मतत्त्वकी दृष्टिमे ही रहकर तृप्त रहना चाहिये । 
भवति मरण प्रत्यासन्‍्न, विनश्यति यौवन प्रभवति जरा सर्वांगाना विनाशविधायिनी ! 
विरमत बुधा काम/रथेंभ्यों वृषे कुरुतादर वदितुमिति वा कर्णोपातस्थित पलित जने ॥२७२॥ 
उुद्धावस्थाके सफेद बालोसे उपदेश--वुद्धावस्था आनेके समय सिरके बाल श्वेत 
हो जाते है । मानो ये श्वेत हुए बाल लोगोको कानके पास जाकर अपने आगमन से 
ऐसी सूचना देते है कि हे विद्वान, है हित अहित के पारखीजनो, तुम्हारा मरण अब समीप 
है, तुम्हारा मरण शीघ्र आने वाला है, तुम्हारे योवनकी स्‍्याद पूरी हो चुकी, वह अब 
नष्ट होने के करीब है, सो देखो तुम्हारा बूढ़ापा भा रहा है, जिससे तुम्हारे अग जो 
इस समय काम करनेमे समर्थ है वे अब शक्तिहीन हो जायेगे । किसी कामके न रहेगे, 
इसलिए अब कामका प्रयोजन छोडो, तुम जो अब तक भोग चुके सो भोग चुके, अब 
धर्मकी ओर ध्यान दो, अन्तके दिनोमे तुम भी अपना हित कर लो । मानो ये ब्‌ ढापेके रवेत 
बाल ऐसा स्पष्ट लोगोको प्रतिबोध कर रहे है। ब्‌ढापा आने पर यह तो निद्चत ही है 
कि बूढापेके बाद मरण ही होगा। जवानी या बचपन पुन* लौटकर नहीं भता। एक 
ही निर्णय है कि मरण होगा । बूढापा कहते हो उप्ते हैं जहां जवानी नष्ट हूं! गईं । शरीर 
शिथिल हो गया । जैसे पुद्गलमे भी काठ आदिक पदार्थ बहुत दिनके हो जाये तो वे 
खोखले हो जाते है, शक्तिहीन हो जाते है, फिर तो उन्हे कोई हाथसे ही तोड डालते 
हैं। तो शरीर भी बहत दिन तक रहा आया तो यह भी शिथिल हो जाता है, शक्तिरहित 
हो जाता है। तो ऐसा जरा अर्थात्‌ बूढापा समस्त अग्रोका विनाश करने वाला है ।' 
सो यह बूढापा यह शिक्षा दे रहा कि अब तुम काम और घनाजजन आदिकके विकल्प 
को त्यागकर विराम लो और धर्ममे आदर करो । धर्म ही इस समय इस जीवको विश्राम 
देगा और परलोकमे भी सदगतिकी अवस्थाको प्राप्त करायगा, इसलिए बाह्य विकल्‍्पो 
को त्यागकर अर्थ और काम पुरुषार्थवो छोडकर अब धर्म पुरुषार्थमे चित्त दो, ऐसा ये 
सफेद केश दुनियाको शिक्षा दे रहे हैं। 
मदनसद॒श य पश्यती विलोचनहारिणी शिथ्विलिततनु कामावस्था गता मदनातुरा। 
तदपि जरसा शीर्ण मर्त्य बलादिह भोज्यते जगति युवतिर्वा भैषज्य विमुक्तरतरुपृह् ॥२७३॥ 
वद्धावस्थामे कामविडमस्बनापर आश्चरयें--जो युवतियाँ नेत्नोको प्रिय मानां जाती 
थी, जिनको कामके समान सुन्दर माना जाता था, जिन्हे देखकर शिथिल शरीरको 
धारण करने वाले कामसे प॑ड्ित हो जाते थे, उन्ही को वृद्धावस्थामे अब जरा से जःर्ण 
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शीर्ण महान्न नित्दित रूपका धारी देखते है, सो वे यद्यपि कामकी इच्छासे बिल्कुल रहित 
हो जाती हैं तो भी औषधिके समान इच्छा न रखने पर भी जबरन श्रोगी जाती है । 
इस वृद्धावस्थामे इस पुरुषकी दयनीय दशाका चित्रण किया है। वृद्धावस्था होने पर 
भी जो पुरुष युवतियोका सेवन करते है उनकी कुचेष्टाये द्वितनी करुण हैं। जो स्त्री 
इस पुरुषको कामके समाव सुन्दर मानी जाती थी, जिन्हें देखकर यह पुरुष स्वयं कामसे 
पीडित हो जाता था वही पुरुष अब वृद्धावस्थामे जीर्ण शीर्ण गला हुआ देख रहा है, सो 
ऐसे शरीरको देखकर स्त्री कामकी इच्छा केसे करे ? ऐसी विकठ परिस्थितिमे भी ये 
स्त्रियां अब भी उस वृद्ध जीर्ण शरीर वाले पुरुषोके द्वारा भोगी जाती है, यह बडे आश्चर्य 
ओर अधेरकी बात है। बुढापा होने पर सर्वे कुछ बात शिथिल हो गई, मगर 
भीतरप्ते कामकी वासना नहीं निकली । यह अज्ञानका बड़ा कठिन प्रभाव है। तो काम 
भोगादिकसे विरक्त होकर पूर्ण विश्वाम लेकर अपने आपके सहज स्वरूप का दर्शन करना 
चाहिये था अपने सहज स्वरूपके निरखने मे ही तृप्त रहना चाहिये था, मगर यह सब 
कुछ न होकर ऐसी स्थिति बत गई कि भोग-भोग भी नही सकते और इस कारण भोग- 
भोगने की बड़ी प्रबल वासना बन मई है और उस समय ऐसी स्थिति हो गई ज॑सी 
कि नपु सकोकी स्थिति होती है। जैसे नपु सक भोग नहीं भोग सकते मगर उनके मनकी 
जलव इतनी तेज है, इतती तीत्र अभिलापा है कि वह अन्दर ही अन्दर जलता रहता 
है ऐसे हो यह अजानी वृद्ध पुरुष अपने आपमे जलता ही रहता है। 
भवत्ति विपयान्‌ भोवतु मोक्तु न च क्षमचेष्टितों वपुषि जरसा जीर्णो देही विधुतवल: पर । 
रसति तरसा त्वस्थीनि इवा यथा त्रपयोज्यित. कररसनया धिग्जीवाना विचंप्टितमीदृश |। 
२७४॥ 
वृद्ध पुरुषोंकी विवशताका चित्रण--यह वृद्ध पुर्ष बुढपेके कारण अत्यन्त दुर्बल 
हो जाता है । जैसे बहुत पुराना चर्खा, जिसके खूटे वगरह हिलने लगते है, वह खटखट 
करता है, काम ठीक नही देता, ऐसे पुराने चर्खे की तरह बढ़े व्यक्ति का शरीर हो 
जाता है। बूढापेमे शारीरिक शक्ति एकदम क्षीण हो जाती है, तो भी आश्चर्यकी 
बात है कि उस उ7ढेको इन्द्रियविषयोके छोडनेकी इच्छा नहीं होती वल्कि भोगने 
की इच्छा बनी रहती है । सो जंसे रक्त मास रहित हड्डीक्ो कुत्ता तृप्णासे चवाता 
है, चबाता ही रह है, उसे छोडता ही नही है, चाहे उस हड्डीके चवानेसे उसके 


जी 


मसूढ़े फट जाये और अपने मसूढ़ो का खूब स्वादने लगे और प्रमसे उसी को हो 
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ऐसा जानकर कि मुझे हड्डीसे सुख आया है हड्डीको चबाया ही करता है, ऐसे ही इप 
वृद्धावस्थामे इन्द्रियजन्य बिषयोकी यह वृद्ध पुरुष सेवा करता ही रहता है, छोड़नेको मन 
नही करता । तो कंसा बूढापेकी दुर्दशा है कि यह अज्ञानी पुरुष इस ब ढापेमे न भोगोको 
भोग सकता न भोगोकी इच्छाको छोड सकता है। तो ऐसी कठिन स्थिति है इस वृद्ध 
पुरुषकी | ऐसे जीवोकी चेष्टावोकों बार-बार धिक्‍कार है। यदि शरीरने मदद करनी 
छोड दी तो यह शरीरसे उपेक्षा करके आत्माके शुद्ध अन्त स्वरूपको निरखता रहे, यह 
काम करना चाहिए, परन्तु आत्मीय पुरुषार्थ को कसे करे उसका ज्ञान ही नही, तो 
अज्ञानवश बूढापेमे यह वृद्ध पुरप न भोगोको भोग सकता और न भोगोको छोड़ ही 
पाता । 
तिमिरपिहिते नेत्रे लालावलीमलिन मुख विगलितगती पादौ देहो विसस्थुलता ग्रतः ! 
पलितकतलितो मूर्धा कपत्यवोधि जरागनामिति कृतपदा तृष्णा नारी तथापिन मु चति ॥ 
२७४५॥ 
जराग्रस्त पुरुषपर तृष्णाकी आसक्ति-- ससारका ऐसा एक कायदा बना हुआ है 
कि सर्त्नी किसी पुरुषसे तब तक ही प्रेम करती रहती है जब तक कि वह पुरुष उस 
सत्रीको चाहता रहता है । जैसे ही उस पुरुषने किसी अन्य स्त्नीको चाहा अर्थात्‌ उस स्त्री 
से उपेक्षा की और अन्य स्त्रीको चाहा वेसे ही वह स्त्नी क्रोध करने लग जाती है और 
यहाँ तक ऋद्ध हो जाती है कि उसे छोडने पर भी उतारू हो जाती है,। लेकिन इस 
जीवकी बात इससे निराली बन रही है। तृप्णा रूपी स्त्री ऐसी निलंज्ज स्त्री है जो 
स्व्रियोंके कायदे के विरुद्ध काम करने लगती है । पुरुष जब जरा रूपी सपंसे ग्रत जाता 
है तो इस तृष्णा स्त्रीको उस पुरुषसे मोह छोड देना चाहिये, क्योकि अब उस पुरुषने 
जरा अर्थात बढापा रूपी स्त्रीसे प्रेम किया हैयाने बढा हो गया है। यद्यपि उसको 
इस बातका भी निरचय हो जाता है कि इस वृद्ध पुरुषके नेत्न मद ज्योति के हो गए 
मख राल, कफ आदिकसे भरा रहता है | पैर भी ठीक ठिकाने टिक नही पाते, चलते 
हुए भे पैर लडखडाते हैं। देह शिथिल झुर्रीदार हो गया, सिर सफेद हो गया सारे 
शरीरके अगोके साथ सिर भी काँप रहा है, तो स्पष्ट मालूम हो गया कि इस पुरुष 
को जरा रूपी दसरी स्त्नरीने अपना लिया है। तो जैसा स्त्रीजनोका कायदा है कि 
दसरी स्त्रीका प्रेम दिखे प्रुषपर तो वह उस पुरुषको छोड देती है, लेकिन तृष्णा 
जरा बढापेकी सगति देखकर भी इस प्रुषको छोडना नहीं चाहती, अर्थात्‌ ज्यो-ज्यो 
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बुढापा बढता जाता है त्यों-त्यों तृष्णा भी बढती जाती है, यह बडी विडम्बनाकी बात है । 
' गलति सकल रूप, लाला विमुचति जल्पनं, स्खलति गमन, दता नाश श्रयति शरीरिण: । 
विरमति मतिरनों 'शुश्रूषा करोति च गेहिनी, वपुषि जरसा ग्रस्त वाक्य तनोति न देहजः ॥। 
२७६।। 

जराप्रस्तकी दुर्दशा--जिस समय यह मनुष्य ब्‌ढापेसे ग्रस्त हो जाता है उस समय 
इसका सम्पूर्ण रूप नष्ट होने लगता है। न काति रहती हैन शरीरमे पुष्टि रहती है, 
ओर ब ढापा से ग्रस्त पुरुष बोलने में स्पष्ट शब्द नही बोल पाता और उसके मुखसे घूक 
टपकने लगता है, जब वह बूढा पुरुष चलता है तो चलनेमे पैर टेढे हो जाते है। बढ़े 
आदमी के पैर सीधे नही रह पाते। चलनेमे पैर टेढे ही चलते है। बूढ़के दाँत गिर 
पड़ते है, दाँतहीन मुख हो जाता है। बूढापेमे बुद्धि भी काम नहीं करती। कहते ही 
हैं लोग कि अब' यह सठिया गया । अधिक उम्र होने पर उसकी बूद्धि काम नही देती । 
वृद्ध पुरुषकी खास स्त्री भी जो बहुत पहले बड़ा प्रेम दिखाया करती थी वह भी 
सेवा सुश्रुषा करना छोड देती है और जब पुरुष वृद्ध हो जाता है तो पुत्र भी जानने 
लगते है कि अब इससे मेरा कोई स्वार्थ सिद्ध नहीं हो सकता, यह मेरे कुछ काम का 
नही रहा सो पुत्र भी उसकी उपेक्षा कर जाते है और उसकी आज्ञा नही मानते है। 
तो वृद्ध पुरुषकी स्थिति बड़ी दयापूर्ण है। पहले वह कस्ता भी बलशाली रहा हो, लोगो 
पर अपना बड़ा प्रभाव डालने वाला रहा हो, कैसा हो लोगोके द्वारा वह बड़ा माननीय 
हो गया हो लेकिन बूढापा आते ही शरीरके पूर्ण शिथिल होते ही ये सारी दुर्दशाये 
होने लगती है और लोग उससे" उपेक्षा करने लगते है। ऐसा ब्‌ढापा इस जीवके लिए 
हितकारी नहीं है। महान दु खसे भरा है। तो जब शरीर लगा है तो बूढापा होगा 
ही । तो जिसे बूढापेका दुख न चाहिए उसका कर्तंव्य है कि ऐसा उपाय बनाये कि 
दरीरसे ही वह रहित हो जाय याने सिद्ध हो जाय । जब शरीर ही इसे न मिलेगा 

तो बूढापा आदिकके दुख इसको किस प्रकार प्राप्त होगे ? 

'रचयति भर्ति धर्में, नीति तनोव्यतिनिर्मंला, विषयविरति धत्ते, चेतः शर्मं नयते परा । 
व्यसननिहति दत्त , सूते विनीतिमथाचिता मनसि निहिता प्राय. पुसा करोति जरा हित ॥। 
२७७॥। 

जरा की हितकःरिता--जो पुरुष ज्ञानी होते है उनके लिए बूढ़ापा भी योग्य 
दिशावोंकी ओर ले जाता है | हित बुद्धिसे विचारा जाय तो बृढापा एंक/तरहसे प्राणियों | 
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का हित ही करने वाला है । जब वृद्धावस्था आती है तो विवेकी पुरुषोकी बुद्धि धर्ममे 
लग जाती है, क्योंकि विवेकी पुरुष उम्र समय वं॑राग्य्र बुद्धिमे आ जाते है। यह ससार 
अहितरूप है, यहाँ जितने भी समागमत प्राप्त किये है वे सब इसके अनर्थके लिए ही है। 
इन समागमोकी क्‍या चाह करना ? मैंने अब तक इन इष्ट समागमोमे रमकर अपने 
आपको भुलाया ही है । अब जीबनके अन्तका समय निकट आ गया, इसकी निशानी यह 
बुढापा है। इन भोगोमे बुद्धि न रखकर आत्मतत्त्वमे ही ब्‌द्धि रखनी चाहिये। इस 
प्रकार विवेकी जनोकी ब्‌द्धि धर्ममे आ जाती है। वृद्ध पुरुषके जो कि विवेकी हो उसको 
निर्मेल नीति चलने लगती है। उसका आचरण निर्मल नीति पूर्ण होने लगता है। अन्याय 
के लिए उसके चित्तमें इच्छा नही उत्पन्न होती। वृद्धावस्थामे घिषयोसे विरक्‍्त हो 
जाता है क्योकि विषय भोगकर कुछ नही पाया, यह उसका ध्यान बना हुआ है और 
विषयोके भोगनेका अब भाव नहीं रहा है, इस कारण उस वृद्ध विवेकी पुरुषके विषयोंसे 
वैराग्य हो जाता है। बुढापेमे चित्तमे एक अभूतपूर्व शान्तिका आविर्भाव होता है क्योकि भव 
उसे न करने का भाव आया है । मेरे करमेको जगतमे कुछ भी नहीं है प्रत्येक पदार्थ 
अपने आपसे अपनी ही परिणति किया करता है एक का दूसरे से कुछ भी सम्पध नहीं है। 
बुद्धोवस्थामे इन विवेकी पुरुषोके पवित्न विनयका भाव जगने लगता है। 
युवतिपरा नो भोक्‍तव्या त्ववा मम सनिधाविति निगदितस्तृष्णा योषा न मु चसि कि शठ। 
निगदितुमिति श्रोत्नोपात गतेव जरागना पलितमिपतो न स्त्नीमन्‍्या यंत. सहते5गना॥ 
२७५॥ 
जराका जराग्रस्त फो सबोधन--जो उसके केश दइवेत बन गए है सो मानो उस बहाने 
जरा कानके समीप आकर ऐसा कहती है कि हे बुद्धिमान भब मैं तुम्हारी हितकारिणी 
जरास्त्नी आ गई। मेरे सामने तुमको इस दुष्ट तृष्णाका सम्पके न करना चाहिये। अब 
तक तुमने इस दुष्ट तृष्णाका ही सम्पर्क किया जिससे जीवन भर दुखी रहे । जगतके ये 
सब पदार्थ भिन्‍न है, उनसे तुम्हारा कोई सम्ब ध नही है, फिर उनके विषयमे तृष्णा करके 
क्यो अपने आपको परेशान करते हो ” अब इस तृष्णाका सम्पक न करना । इस तृष्णा 
की सगतिसे तुमने नाना प्रकारके दुख उठा लिया है। जो भी दुख हुए है वे सब तृष्णाके 
कारण हैं । जो लोग ऊँचे ओहदेदार बनकर अपने आपको बडा समझते है वे उस प्रतिष्ठामे 
कायम रहनेके कारण तृथ्णासे निरन्तर व्याकुल बने रहते हैं। जो धनिक लोग धन सम्रह करके 
धनकी बात सोचकर मौज मानते हैं थे क्षम बढ़ानेके भावसे, और भी बढ़ाते रहनेके भावसे 
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है कि मनकी तृष्णा नही मिटती। वृद्ध पुरुषोके प्राय. तृष्णा बनने लगती है, क्योकि तृष्णा 
मनकी हबस है सो जब शरीर किसी वस्तुको भोगने लायक नहीं रहता और इसके 
इच्छा बनी रहती है तो उस समय भी तृष्णा बहुत बडी जय जाती है, ये सब अज्ञानकी 
चेष्टायें है। अज्ञान भवस्थामे जिसका प्व़ारा जीवन ग्रुजरा, उसके बुढ़ापा आने पर भी 
तृष्णा आदिक व्याधियाँ उसके सामने बढ जाती है, किन्तु जो ज्ञानी पुरुष है वे वस्तुके यथार्थ 
स्वरूपको जानकर तृष्णाको दूर कर देते है, किन्तु यह सत्तार तो अज्ञानियोसे भरा हुआ 
है । यहां जो पुरुष वृद्ध होते है उनके तृष्णा बढ़ती है, मिटती नहीं है। तो यह बडे 
आइचर्यकी वात है कि देह मिटने वाला है, आयु समाप्त होने वाली है, देह जी हो 
गया है, किन्तु यह तृष्णा जीर्ण नही होती, सो यह सब विडम्बना इस ससारमे जब तक 
शरोर मिलता है होती रहेगी । सो यह्‌ वृद्धावस्थाकी विडम्बना जिसको इष्ट नहीं है 
वह शरोररहित ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वकी उपासना करे ! 

सुखकरतनुस्पर्शा गौरी करग्रहलालितां नयनदयितां वशोद्भूतां शरीरबलप्रदां | 

धृतसरलता वृद्धो यष्टिं न पर्वविभूषिता त्यजति तरुणी व्यक्त्वाप्यन्या जरावनितासबी । | 

श्८णी 

वृद्ध पुरुषको स्त्रीका सहारा छूट कर लाठीका सहारा होना--वृद्धावस्थामे स्त्ी 
भी साथ छोड़ देती है। जिस स्त्रीने चुद्धावस्था तक सुखकारी शरीरका स्पशे दिया था। 
जो शरीरके स्पशसे सुख देने व।ली थी, नेत्नोको प्रिय थी, हस्तके ग्रहण करनेसे जो लालित 
हुई, प्रिय हुई और कुलीन भी हुई, शारीरिक बलको भी प्रदान करने के उपाय कर 
रही थी, जिसने अपने जीवनमें सरलता ही धारण की हो ऐसी भी परिग्रहीत स्वी 
भर्थात्‌ जिसके साथ धर्मविधि पूर्वक विवाह हुआ हो वह स्त्री भी इस पुरुषको छोड 
देती है मायने प्रीति नही करती, पर उञ्नसे पहले यह वृद्ध पुरुष भी उस ऐसी भामिनी 
को छोड़ देता है जिस स्त्रीमे इसका जीवन भर लालन पालन किया, बड़े सुखसे उसकी 
रखा और सद्देव यह 'वासना रखी कि मेरेको चाहे दुख हो जाय पर यह स्त्री सुखसे 
रहे, ऐसी स्त्री को भी यह वृद्ध पुरुष छोड देता है अर्थात्‌ अब स्त्रीका संग नही करता 
लेकिन अब इस पुरुषने लाठी रूपी स्त्रीका संग पकडा है याने वृद्ध होने पर यह पु 
लाठीका सहारा लेकर चलता है, तो इसने उस स्त्रीका सहारा लेना तो छोड दिया 
और लाठीका सहारा लेना ग्रहण किया है। तो अब मानो उस वृद्धावस्थामे साथी का 
काम लाठी कर रही है याने वुद्धावस्थाका मित्र लाठी बनी है। जो लाठी अनेक वर्षोसे 
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विभूषित है, बाँसकी लाठी होती है, उत्तम बशसे उत्पन्त हुई है, अब यही शरीरकी 
सहायक है जिसके ऊपर अच्छी मूंठ लगी हुई है, सीधी सादी है ऐसी यष्टि रूपी नवीन 
सत्रीको अब यह वृद्ध पुरुष ग्रहण कर लेता है। पाणिग्रहीत स्त्रीकी तरह इस लाठी रूपी 
सत्रीकी उपमा दी गई है | जेसे युवती सुखकारी शरीरके स्पशंसे युक्त है तो यह लाठी भी 


कोमल स्पश्षसे युक्त है। वह युवतो नेत्नोको प्रिय है तो अब इसको यह लाठी नेत्नोको प्रिय 


हो गई, वह स्त्नली कुलीन है, उच्च कुलमे पंदा हुई है, तो यह लाठी भी उत्तम बाँससे 
उत्पन्त हुई है बसिको बश कहते है । उत्तम बशसे उत्पन हुआ है। तो यह लाठी भी 
उत्तम ब शसे उत्पन्त हुई है | जेसे वह स्त्नी शरीरको सहायक थी शरीरका बल पैदा करने 
के उप।य बनाती थी तो यह लाठी भी इस वृद्ध पुरुषको शरीरकी सहायक बनती है । जैसे 
वह स्त्री सरल चित्त वाली थी वैसे ही यह लाठी भी सरल है, सीधी है। वृद्धावस्था 
के चित्रणमे इस छदमे यह बताया गया है कि इस वृद्ध पुरुपने स्त्नीको तो छोड़ दिया और 
अब लाठीको ग्रहण किया है । 
त्यजसि न हते तृष्णायोषे जरागतया नर रमितवयुषं धिकते स्त्रीत्व शठे त्रपयोज्िते। 
इति निगदिता कणीभ्यर्णे गते पलितेरिय तदपि न गता तृष्णा का वा नु मु चति बल्‍लभा ॥। 
र्‌ प८१।। 
वृद्धपुरुषसे प्यार करनेके हठमे तृष्णाकी निलेज्जता--वृद्धावस्था बुढ़ापे के कारण 
रवेत हुए ये केश रूपी सभ्य पुरुष है जो तृष्णारूपी स्त्रीको बार-बार घिक्‍्कारते है। मानो 
यह बात बार-बार कहते है कि हे निरलंज्ज तृष्णा इस पुरुषको अब तू छोड दे। यह पुरुष 
अब तेरे कामका नही रहा, क्योकि जो श्रेष्ठ स्विर्ण होतो है वे अपने सामने अपनी 
सपत्नीका सम्राज्य नही देख सकती । यहाँ जग और तृष्णा इन दो स्क्रियोका जिक्र चला 
है। ये पुरुषझ्ती दोनो फत्नी है। पूर्व पत्नी तृष्णा थी जो अब तक है। नवीन पत्नी जरा 
आयी हुई है तो कोई भी सौत अपने सामचे दूसरी स्त्रीका वैभव साम्राज्य नही देख पाती । 
वह अपना ही चला बनानेको सोचती है। सो अब जरा कह रही है कि इवेत केशोके 
बहाने जब मैने इस पुरुषसे प्रेम किया है तो है तृष्णा तू अपना सम्बंध छोड दे। देख 
यह पुरुष जरा रूपी स्त्रीके फदेमे पड चुका है उसे अब और सेवन करना तुझे धिक्‍कार 
है। श्वेत केश मानो उस तृष्णासे वार्ता कर रहे है, इस प्रकार मालूम पडता है, तो ये 
सफेद केश इस तष्णाको बार-बार धिकक्‍्कारते है किन्तु यह तृष्णास्त्नी इतनी वेशरम 
हो गईं है और स्त्नीपनके कायदेसे इतना गिर गई है कि इतना घि+कारे जानेके बाद यह 


४ 
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तृष्णा इस पुएपक्रो नही छोडती है। यो इस तृप्णाका यह पु ना प्यारा बच गया है 
अथवा इस पुरुषकों यह तृष्णा उतनी प्यारी दंग गई हे कि ये सफेद केश मानों बार-बार 
धिवकार रहे है कि अब तृष्णा ओर पुरुष का संग होना भला नहीं है, मगर ने तथ्णा 
उस पुरुषकों छोडती है और न यह एरुप 77 यृग्थाकों छोडता है। उस छदमें बढ़ावेकी 
दयनीयता दिखाई गई हे कि बूढ़ा होने पर भी शौर भोग भोपनेके अयोग्य होमे पर भी 
यह वृद्ध पुएप अभब्  तृप्णाकों छोडना नही चाह “हा है। 
स्यजत विपयान्‌ दु'खोत्पत्नों पट्ननिश रालास्मगत विपयान्‌ जन्मारातेनिराशकृती हितान। 
जरयति यत काल: काय तिह॒ति च जीवित बद्ितुपिति वा कणवाले गत पलित जनाः ॥ 
र८२।। 
एशवेतकेशोका कर्णके पास आकर उपदेश--अथवबा हे सज्जनों, सदा नाना प्रकारके 
दुख देने वाले इन महान दुष्ट विपयोका तो त्याग करो । मासने ये सकेद केश कानके 
पास आकर मातो वार-बार समझा रहे हूँ कि हू विवेकी पुरुष इन दुष्ट विपयोने जीवन- 
भरतुझे दुख ही दिया है सो भव इन दृष्ट विषयोका तो परित्याग ही करो। ये विपय 
जन्म-मरण के बढाने वाले है अर्थात्‌ जन्म दिलाते रद्देगे और मरण होते रहेगे, पर जो 
अपना आत्मतत्त्व है वह विपय जन्मे-मरणको नष्ट करने वाला है, परम हितकारी है। 
इस अ तस्तत्त्वका आलम्बन कर, क्योंकि समय व्यत्तीत होता जा रहा है और जीवन 
शरीरको क्षीण करता चला जा रहा है, ऐसी स्थितिमे अब आत्म-कल्याण शीघ्र कर लेमा 
उचित है। यदि इप समय भी चके तो ऐसे भवोके क्लेश अनेक भवोमे पावोगे। इन 
क्लेशोसे यदि छटठना है तो शरीर रहित जो ज्ञानमात्र भात्मतत्त्व हे उस रूप अपने 
आपको भावो। मैं अमूर्त शुद्ध जानमात्र हू, शरोरसे रहित हूँ, ऐसा अपने को ज्ञानमय 
अनुभव करो और इन दुष्ट विषय भोगोका परित्याग करो । 
हरति विपयान्‌ दडालवे करोनि गतिस्थिती स्खलयति पश्ि स्पप्टं नार्थ विलोकपितु क्षमा । 
परिभवक्तता सर्वाइचेष्टास्तनोत्यनिवारिता उनृपमतिवदुदेह नृणा जरा परिजू भते ॥२८३॥ 
जराकी कुस्टपसतिसे तुलना--पुरुषोका बृढापा खोटे राजाकी मतिकी तरह इस देहमें 
आकर अपना डेरा जमाता है और सारी खोटी चेष्टाये कराता है। जिस समय यह 
वद्धावस्था मनष्यके देहमे आकर बसती है उस समय उसकी सारी चेष्टाये खोदे राजाकी 
बद्धिको तरह हो जाया करतो है । जैसे जिस तरह खोटे राजाकी बूद्धि विचारने योग्य 
बातोकों छोड देती है उसी प्रकार यह बूढापेसे ग्रस्त पुरुप भी विषयोको छोड़ देता हैं 
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याने इन्द्रिय भोग भोगनेकी सामर्थ्य नही रहती है इस कारण छोड देता है। यदि ज्ञान- 
बलसे छोडता तो उसका छोडना भला था किन्तु उसने मनसे नहीं छोडा | शारीरिक भशक्ति 
होनेसे इन्द्रिय विषण भोगोको छोडना पडा है। शरी बात जैसे खोटे राजाकी बुद्धि गति और 
स्थिति दोनो ही जगह है याने शान्ति और विरोधमे सभी जगह दण्ड नियसका आलम्बन 
करता है मायने दण्डका आलम्बन लेना होता है उसी प्रकार यह वृद्ध परुष भी गति और 
स्थितिमे याने चलने और बंठने आदिक सब अवस्थावोमे दण्डका आलम्बन करता है। 
तीसरी बात-जिस प्रकार यह खोटे राजाकी बूद्धि पथसे भ्रष्ट हो जाती है याने न्‍्याय- 
मार्गसे स्खलित हो जाती है और तब योग्य अयोग्यका विचार नहीं कर सकतो । उसी 
प्रकार ब्‌ ढापेसे ग्रस्त मनुष्य भी पथ-श्रष्ट हो जाता है याने रास्तेमे स्खलित हो जाता है। 
थोडो दर चल पाता है फिर बेठ जाता है। रास्तेमे जहाँ पर रखना चाहता है वहाँ पैर 
नहीं पडते है। चौथी बात-जिस प्रकार खोटे राजाकी बूद्धि अर्थकों बाने वास्तविक 
तत्त्वकों स्पष्टतया नही देख सकती, उसी प्रकार यह वृद्ध पुरुष भी अर्थको याने पदार्थको 
स्पष्टतया नही देख सकता है। ५वी बात-जंसे खोटे राजाकी ब्‌द्धि समस्त परिभव यामे 
तिरस्का रका फल देने वाली चेष्टावोको करता है याने कुब्‌ द्धि होनेसे स्वयका तिरस्कार 
हो, ऐसी चेष्टावोको करता है, दूसरोका तिरस्कार हो ऐसी चेष्टावोको करता है, उसी 
प्रकार यह वृद्ध पुरुष भी वेसी ही परिभव फन देने वाली चेष्टावोको करता है अर्थात्‌ 
इसका तिरस्कार भी हो सर्वत्र ऐसी चेष्टाये होती रहती है। तो यह वृद्धावस्था इस मनुष्य 
को खाँटे राजाकी ब्‌ द्धिकी तरह परेशान किया करती है । 


शिरसि निभृत कृत्वा पाद प्रपातयति द्विजान्‌ पिबति रुधिर, मास सर्व समत्ति शरीरिणा। 
स्थपुटविषम चर्मंगाना दधाति शरीरिणा विचरति जरा सहाराय क्षिताविव राक्षसी ॥ 
२८४॥। 

जराकी कुषित राक्षसीसे तुलना-यह वृद्धावस्था कऋद्ध हुई राक्षतीकी तरह चेष्टा 
करती है। जैसे पहली बात-इस लोकमे क्रुद्ध हुई राक्षती पहले लोगोके सिर पर पेर रखती 
है इसी प्रकार यह वृद्धावस्था भी पहले लोगोके लिर पर पैर रखती है मायने उस पुरुषके 
समस्त केश व्वेत हो जाते है। तो वृद्धावस्थाने इस पुरुष पर पेर रखा इसका परिचय तो 
सफेद बालोसे मिलता है। तो सफेद बालोके बहाने इस वृद्धावस्थाने लोगोके सिर पर पैर 
रखा । दूसरी वात-जंसे वह क्रुद्ध राक्षती लोगोके सिर पर पैर रखकर द्विजोका (ब्राह्मणो 
का) मास खून पीती है अर्थात्‌ द्विजोका (वाह्मणोका) सहार करती है ऐसी बात प्रसिद्धिमे 
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है, इसी प्रकार यह वृद्धावस्था इन द्विजोकों याने दाँतोको गिरा देती है, और खूनको भी 
सुखा डालतो है याने वृद्धावस्थामे दाँत गिर जाते हैं और रुधिर, मास आदिक भी क्षीण 
हो जाते है। तीसरी बात-जंसे वह क्रुद्ध राक्षसी जिस पर ऋद्ध हुई है उसके मासको खा 
जाती है, केवल हाड ही हाड छोड देती है, इसी प्रकार यह वृद्धावस्था भी मासको 
जला देनी है और जीण्ण-शीर्ण अवस्था करके केवल हाड ही हाड बचने देती है। चौथी 
बात-जंमे यह ऋद्ध राक्षप्री चर्मांगोको तितर-बितर करके विसम कर देती है याने चमडी 
को भी लोच डालती है, उसी प्रक्रार यह वृद्धावस्था भी चर्मांगोको विसम कर देती है 
मायने झुर्रीदार बना देती है। उसके सभी अगोमे चामकी झुररियाँ पड जाती है। इस तरह 
यह वृद्धावस्था कऋद्ध राक्षसीकी- तरह वृद्ध पुरुषोको कष्टदायिनों होती है। ऐसी वृद्धावस्था 
जिन्हे न चाहिये उनका कतेंव्य है कि ऐसा प्रयोग करे कि जिससे शरीरका सम्बन्ध सदाके 
लिए छूट जाय, फिर बूढापा आदिक रोग आ ही न सके ओर वह उपाय है कि शरीर- 
रहित अमूर्त ज्ञानमात्र आत्मत्त्त्वकी साधना करना। 
भुवनसदन प्राणिग्रामप्रकंपविधायिनी निकुचिततनुर्भीमाकारा जराजरती रुषा। 
निहितमनस तृष्णानार्या निरीक्ष्य नर भूश पलितमिषतो जातेर्या वा करोति कचग्रह ॥ 
२८४॥ 
जरा ग्रस्त पुरुषपर तृष्णाका आक्रमण--जैसे कोई स्त्री अपनी सौतमें आलिगन कर, 
देखकर, क्र दूध हुई स्वामोके केशोको पकड लेतो है याने सोतसे उसको ईर्ष्या है, तो.उस 
सौतने यदि पतिका आलिंगन किया हो तो वह पत्ति पर क्र दूध होकर पतिके केशोको पकड 
लेती है और इस प्रकारके दुव्योहारसे समस्त कुटुम्बके देहमे वह कंत्रकंपी बना देती है। 
जब इस प्र॒क्रार कलहकी तीब्रता होती है तो कुटुम्बीजन देखकर भी कंप जाया करते हैं । 
भीतर यह भयऊर ब्‌ढापा रूपी स्त्री तृष्णा रूपी भारयामे पुरुषको अधिकाधिक फंसा हुआ 
देखकर इवेत हुए केशोंके बहाने इसके केश पकड लेती है। जरा और तृष्णा इन दोनोको 
स्त्रीका रूपए दिया है । तो जब जरा यह देखती है कि मेरी तृष्णासौत पुरुषमे अधिक व्याप 
रही है, पुरुषका आलिगन कर रही है और यह पुरुष भी उस-तृष्णासौतमे फंसा हुआ है तो 
मानो इस जराने ऋद्ध होकर उस पतिके केशोकों जकड डाला याने केश सफेद हो गए, यह 
ही उन केशोका जकडना हुआ औरः इस प्रकारके बतविसे याने जब द्वेत केशके बहाने इस 
परुषकों जराने जकड लिया तो समस्त ससाररूपी ग्रुहके प्राणीसमुदायके देहमे घृणासे 


' ऋंपकॉपी बना देता है याने जराने उस पुरुषको इवेत केशके रूपमे शड़जक उनकी हालत तो 
[ कर 
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शिधिल हुई, तो अन्य प्राणी भी उस शिथिल देहको देखकर घृणा करने लगते है, और 
उस घृणामे देह कंप जाता है, इसी प्रकार इस बुढापेके प्रसगसे इस वृद्ध पुरुषकों कष्ट 
तो होता ही है मगर इसके साथ अन्य प्राणिसमुदाय घृणा करने लगते है । ऐसी शक्ल 
सुरत हो जाती है बुढापेमे कि कोई बच्चा अचानक देख ले तो डर जाय। ऐसी इस 
वृद्धावस्थाकी कठिन स्थितियाँ हैं । तो इन स्थितियोसे छूटनेका उपाय केवल ज्ञानानन्द 
स्वभाव अ तस्तत्त्वकी आराधना रखना है । 


विमदमृषिवच्छीकठ वा तादाकितविग्नह शिक्षिरकरवद्ध वक्‍त्र' वेश विरूप विलौचनं। 
रविमिवतमोमुक्त दडाश्चितं च यम यथा वृषमपि बिना मर्त्य निद्या करोतितरा जरा 
॥२८६॥ 

वद्धावस्थाकी देवतावोंसे होड़का मजाफ--इस छदमे अलकांर रूपमे यह कहा गया 

है कि यह निनन्‍्यनीय जरा धर्म किए बिना ही मनृष्यसे देवताका स्वरूप बना देता है, यहाँ 
वृद्धावस्थाकी निन्‍्दाके रूपमे, मजाकके रूपमे वृद्धावस्थाकों देवताकी उपमा दी है, सो 
देवका स्वरूप कोई धर्मके प्रसाद से ही पा सकता है, मगर इस वृद्धावस्थाने धर्म तो कुछ 
किया नही और घधर्मके ही बिना मनुष्योको देवताका स्वरूप दे देता है | देखिये जैसे ऋषि 
विमद होते है इसी प्रकार यह जरा भी मनुष्योको विमद बना देती है। विमदका अर्थ है 
घमडरहित, मद न होता । तो ऋषि तो विमद होते ही है याने घमडरहित होते है और 
जराने मनुष्यको विमद किया मायने वीयेरहित बना दिया, दशक्तिहीन बना दिया। अब 
यह मनुष्य किस बात पर मद करे ? दूसरी बात--जिप्त प्रकार श्रीकृष्ण गदकित है मायने 
गदा अस्त्से चिन्हित है, जिनके गदा अस्त्र पाया जाय उन्हे श्रीकृष्ण कहते है । श्री कृष्णके 
गदा अस्त्न था। तो जैसे श्रीकृष्ण गदाकित है इसी प्रकार यह वृद्धावस्था मनुष्यको 
गदांकित कर देती है । यहाँ गदाकित का अर्थ है गदा भायने राग उससे अंकित मायने 
सहित कर देना। जब बूढापा आता है तो शरीरमे अनेक तरह की व्याधियाँ 
आ जाया करती है। तो जराने वृद्ध पुरुषके शरीरकों गदाकित कर दिया। तीसरी 
बात--जिस प्रकार महादेव विरूप तैलके धारक हैं इसी प्रकार यह जरा भी मनुष्य 
को विरूप नेत्र वाला कर देता है। महादेवके अर्थमे विरूप विलोचनका आर्थ है असमान 
तीन नेत्नोंका धारी होना, जैसी कि लोकमे प्रसिद्धि कर रखी है और जराके अथंमे विरूप 
विलोचन कर देनेका मतलब है कि यह ब्‌ ढापा वृद्ध पुरुषके नेत्नोको मद ज्योति वाला कर 
देता है मायने कम दिखने लगता है अथवा दिखना बद हो जाता है। चौथी बात--जंसे 


कल 
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सूये तमोमूवत्त है अर्थात्‌ अघकारसे रहित है, मूर्य जहाँ होता है वहाँ अंधकार कैसे रह 
सऊता है ? तो सूर्य तमोमुक्त है ता यह जरा भी मनप्यकों तमोमुकत बना देता है, यहां 
तमका अर्थ निद्रा है | वृद्धावसथा मनुष्य को निद्रारहिन कर देती है थाने वद्धावस्थामे 
निद्रा नहीं आया ररती है, ऐसा विचित देहको शिथित कर देता ै। ५ वी बात-- जिस 
प्रकार यमराज दण्ड अस्बका घारण है, वह दण्डाश्रित है, ऐसी प्रसिद्ध है कि यमराज 
दण्ड अस्त्रकों लिए रहता है तो गह जरा भी मनष्यको दण्डाश्रित कर देता है, यहाँ दण्ठका 
अर्थ लाठी है, मायने मनुप्यको दंडके भाश्चित कर देता हैं। क्षत्र वह बृद्घ पुरुष थौहां 
कुछ चल पाता है तो लाटोके सहारे चल पाता है। एस प्रकार उस छद्ठमे साहित्यिक 
अलकारके ढगसे जरामे इस लोक प्रसिद्ध देवतागोकी तरह शब्दोंम समानता बतायी 
गई है, जिसका अर्थ स्पष्ट यह है कि जरा मनृप्यको हर तरह से परेशान कर देता है ऐसे 
इस जरा रोगसे हटनेके लिए यह कतंव्य है कि अपने आपमें अस्त, प्रकाशमान सहज 
परमात्मतत्त्वकी ही उपासना करें, उसकी ही शरण ग्रहण करें | 
विगत्तदशन गश्वल्‍लालातताकुलसूककक स्खलत्ि चरणाक्षेपं तुडा परिस्फुटजल्पन । 
रहितकरणव्यक्तारभ भृदूकृतमूर्धजं पुनरषि नर पापा बाल करोंतितरा जरा ॥२५८७॥ 
वृद्धावस्थाकी वचपनसे तुलना-इस छद्मे वृद्धावस्थाका चित्रण शक्तिहीन 
शिशुके साथ किया गया है । मानों यह जरा मनुष्यको पुन. बालक बनाये दे रहा है। 
किस प्रकार ? पहली बात-जसे बालक दांतरहित होता है याने जिशुके दांत नही होते 
उसी प्रकार यह जरासे ग्रस्त ब्‌ इढठा आदमी भी दातिरहित हो जाता है। फर्क इतना है 
कि बालकके दाँत न थे, दांत प्रकट होगे, इस वृद्ध के दाँत थे और अब दाँत गिर गए है, 
मगर दतविहीन की तुलनामे यहाँ वृद्ध पुरुषको वालक॒फे समान बना देने की बात कही 
गई है, दूसरी बात--जैसे बालकका मुख सदा राल, थूक से भरा रहता है, बालक 
शक्तिशाली नही होता है, अपने मलको डाट नही सकता, त्तो उसके मुखसे राल सदा 
बहती रहती है इसी प्रकार इस वृद्ध पुरुपषका मुख राल भौर घूकसे भरा रहता है। यह . 
भी वृद्धावस्थाके कारण शिथिल है तो अपने मुखके मलको डाट नहीं सकता, तो इसके 
भी मुखसे राल और थूक वहता रहता है। तीसरी वात--जिस प्रकार वालक पहले तो 
चल नही सकता, यदि चलने का मन करता है तो थोडी दूर जाकर वह स्खलित हो जाता 
है, गिर जाता है फिर चलनेको चित्त चाहता है। थोडा चलता है फिर गिर जाता है। 
तो जैसे बच्चा बार-बार गिर पड़ा करता है इसी प्रकार यह वृद्ध पुरुष भी पहले तो वह 
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चल नही सकता, पीछे गिरे तो उठता भी कठिन हो जाता। कदाचित््‌ उठ जाय और चले 
भी तो वह थोडी दूर जाकर स्खलित होने लगता है, गिर भी पडता है ।, चौथी बात- 
जिस प्रकार बालक मुखसे स्पष्ट नहीं बोल पाता इसी प्रकार यह वृद्ध भी मुखसे स्पष्ट 
नही बोल सकता। जिह्वा आदिक स्थानों पर जिस विधिसे लगना चाहिये उस विधिसे 
शक्तिहीनताके कारण बालकके नही लग पाती । तो ऐसी शक्ति नष्ट हो जानेके कारण इस 
वृद्ध पुरुषके भी जिहवा आदिकका स्पर्श सभी स्थानों पर नही हो पाता इस कारण बालक 
की तरह यह वृद्ध पुरुष भी स्पष्ट नही बोल सकता। ५वी बात---जिस प्रकार बालककी 
इन्द्रिय प्रबल न होनेसे वह अच्छी तरह कार्य चही कर सकता उसो प्रकार इस वृद्ध पुरुषकी 
इन्द्रिय भी प्रबल न होनेसे भली भाँति काम नही कर सकती । छठी बात-..ज॑से बालकके केश 
कोमल होते है वेसे ही इस वृद्ध पुरुषके केश भी कोमल हो जाते है। यो यह जरा मानो 
इस पुरुषको पृनः बालक बनाये दे रहा है याने बालकके समान शक्तिहीन वृद्ध पुरुष हो 
जाता है। है 
अहह नयने मिथ्यादूग्वत्सदीक्षणवर्जिते श्रवणयुगल दुष्पुत्रो वा श्वणोति न भाषित । 
स्खलति चरणदढ्वद् मार्ग मदाकुललोकवद्वपुषि जरसा जीएणें वर्णो व्यपेति कलत्नवत्‌ ॥२८५।। 
वृद्ध पुरुषके नेत्र, कर्ण, पेर एवं रूपकी दशा--वृद्धावस्था आ जानेसे मनुष्यके नेत्न 
, भिथ्यादृष्टिके समान सदीक्षणरहित हो जाते है। सदीक्षणके दो अर्थ है- एक तो सम्यग्दर्श न 
और दूसरा स्पष्ट दिखना । मिथ्यादृष्टि जीव सदीक्षणसे रहित है मायने सम्यक्त्वसे रहित 
है। तो वृद्धावस्था आनेसे इस मनुष्यके नेत्न सदीक्षणसे रहित है याने स्पष्ट दिखनेसे रहित 
है । सद्‌ मायने स्पष्ट और ईक्षण मायने निरखना याने वृद्ध।वस्थामे यह पुरुष अब वस्तुवों 
को स्पष्ट नही देख पाता | भिथ्यादृष्टि जीव समीचीन तत्त्वोका समीक्षण नही कर पाता 
मायने सही श्रद्धान नही कर पाता । वहाँ सद॒का अर्थ है सही, ईक्षणका अर्थ है परिचय । 
तो मिथ्यादुष्ठि जीव सत्‌ तत्त्वोका समीक्षण नही कर पाता तो बूढेके नेत्र भी इन समागत 
पदार्थोको अच्छी तरह नही देख पाते । वृद्धावस्था आने से ये कर्ण कुपुत्रके समान बात नही 
सुनते । जसे कुपुत्न पिताकी वात नही सुनता, पिताकी आज्ञा नहीं सुनता इसी प्रकार 
वृद्धावस्थामे ये कान भी अब किसीकी बात नहीं सुन पा रहे याभे कान बहिरे हो जाते है । 
वुद्धावस्थामे वुदंध पुरुषके पैर मदिरापायी पुरुषकी तरह मार्गमे इधर-उधर भटक्ते रहते 
है। ज॑पे जिसने मदिरा पी रखी हो उसके पैर मार्गमे सही नही चल पाते, ऐसे ही इस 
वृद्ध पुरुषके पैर स्खलित होते है, सही नहीं चल पाते । चलनेमे लडखडाने लगते 
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हैं। वृद्धावस्थामें शरीरका रग 4वतीके रग्के समान छोडकर दूर चला जाता है याने जैसे 
युवती पुरुष बुढेको छोड़कर अन्य जगह चली जाती है इसी प्रकार इस शरीरका रंग भी 
बुड़ढेको छोड़कर दूर चला जाता दै मायने अब उसके शरीरमें कान्ति भी नही रहती । 


मुदितननसो दृष्ट्वा रूपं यदीयमक्ृत्तिम परवशधिप. कामक्षिप्त भंवति शिलीमु्ख: । 

धवलितमुखभ्रूमृर्धान जरसा धरात्रय झटिति मनुज चाडाल जनीजना ॥२८६॥ 
स्‍त्रोका वद्धपुरुषसे घुणाका व्यवहार--जव बुढापा ने भाया था उसी पृरुषके 
अकृत्तिम याने प्राकृतिक रूपको देखकर जो स्त्रियाँ पहले हर्षितचित्त हो जाती थी और 
काम-वाणोसे बेधी जानेके कारण उस पुरुषके आधीन होने लगती थी वे ही स्त्रियाँ बुढापा 
आ जाने पर उस पुरुषके जरा से ग्रसित हुए फिदू मुख और सफेद भौह केश वाले कास्ति- 
रहित शरीरको देख लेती है तो वे ही स्त्रियाँ उसको चाण्डालकी तरह अस्पृष्य जानकर 
शीघ्र ही छोड़ देती है। यहाँ वृद्धावस्थाके पूर्व और वृद्घावस्थाके समयकी दशाका चित्रण 
किया है-। यौवन अवस्थामे कान्ति अधिक थी । प्राकृतिक रूप निघ्वर रहा था और स्््रियाँ 
आधीन थी, लेकिन वे ही स्त्रियाँ अब वृद्ध पुरुषको देखकर घृणा करने लगती हैं। अब 
वहाँ न वह रूप रहा, न कान्ति रही, न बल रहा ओर न स्त्रियोकी कामवेदना शान्त हो 
सके ऐसा पुरुषमे पौरुष रहा | तो ऐसी हुर्दशामे स्त्रियाँ उसे अस्पृश्य समझती है, याने 
छतेमे घृणा करती हैं । वृद्धावस्था ऐसी एक खोटी स्थिति है लेकिन जिन पुरुषोके शरीर 
चल रहा है उनको बुढापा आता ही है । बुढापाके दुःखसे बचनेका उपाय यह ही है कि त 
शरीर मिलेगा न बुढापा होगा | तो शरीर न मिले, आत्मा जैसा अपने सत्तवके कारण 
जिस स्वरूपमे है उसी स्वरूपमे रहे तो इसका परम कल्याण है। फिर भी प्रकारका सकेद 

नही है! | 

नयनयुगल व्यक्त रूप विलोकितुमक्षमं पलितकलितो मूर्धा कपी श्रृती श्र्‌ तिवजिते | 
वपुषि जरसाश्लिष्टे नष्ट विचेष्टितमृत्तम मरणचकितो नागी धत्ते तथापि तपो हित ॥ 
२६९०॥॥ 
वद्धावस्थाकी विडम्बना आनेपर भी मू्खंका हितकी ओर भुकावका अभाव--वृद्धा- 
वस्था आ जाने पर मनष्यकी आँख रूपको स्पष्ट नही देख सकती, क्योकि तब द्रव्येन्द्रियमे 
हीनता आ जाती है | आँखको चह नसाजाल जित रकक्‍तवाहिनी नसावोके सयोगसे आँखमे 
बल रहता है रूप देखनेका । जब वे नसाजाल ही कमजोर हो गए तो आँख फिर रूप केसे 
देख सकती है ? वृद्धावस्था मे मनुष्यकी आँख स्पष्ट नही देख सकती । कैसी कैसी दुर्देशाये 
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बुढ़ापे में होती हैं? उस दुदंशाको तो यह जीव भोग लेता है, परन्तु अपने आत्मामें अंतः 
प्रकाशभान उस सहज परमात्मत्त्वको नही देखता, न उसका शरण गहता है। वृद्धावस्था 
मे आँखोकी हीनता हो गई, बाल सर्फंद हो गए। कोई बाल कांले नही दिखते । सिर 
कंपने लगता है क्‍योंकि हड्डिडयाँ भी सब ढीली पड जाती है। नसाजालके बन्धन 
ढीले पड जाते है। मांस भी क्षीण हो जाता है । खून नही बढता, ऐसी स्थितिमे इस सिर 
को कौन सम्हूले ? वह सिर काँपने लगता। बुद्धावस्थामे कान किसीकी बातको नही सुन 
पाते । बहिरे हो जाते है । इन्द्रियमे सेथल्य हो जाता है। जरा आते ही श्रेष्ठ काम करना 
छुट जाता है । वह अब क्‍या करे, शरीर ही नही उठ पा रहा है। वहाँ मरणके दिन निकट 
आने लगते है क्योकि बुढापाके बाद मरण ही तो निद्िचत है। ब॒ुढापाके बाद जवानी नही 
आती | बूढापाके बाद बचपन नही आता । बूढापाके बाद मरण होता है। मरण हुए 
बाद नया जीवन पायगा । जहाँ उस नये जीवनका बचपन रहेगा और ब्‌ढापेका अंतिम 
परिणाम मरण हो है, सो इस वृद्धावस्थामें मरण समीप भाने लगता है, परन्तु यह मोही 
प्राणी ऐसा मूढ है कि यह अपने हितस्वरूप तपको नही करता । इन्द्रियको वश करे; मन 
की उड़ान खत्म करे और अपने यथार्थ ज्ञानमात्र स्वूपको निरखे, यह तो हितकारी काम 
था,.पर इसे छोडकर संक्लेशमे ही पड़ा रहता है। और यदि तात्कालिक विशेष कष्ट नही 
है तो विषय भोगोको इच्छावोमे अपने आपको उल्झाये रहता है । 
चूतिगतिधूतिप्रज्ञालक्ष्मीपूरः सरयोषितः सितकचवलिव्या जान्मत्य॑ निरीक्ष्य जरांगरनां । 
प्रदवति रुषा तृष्णा नारी पुनर्ने विनिर्गता त्यजति हि न वा स्त्री प्रेयांस कृतागमप्यक्त 
॥२६ १॥ 
वृद्ध पुरुषसे कांति धृति बुद्धि आदिका पार्थक्य, किन्तु तृष्णाका प्यार--मनष्यमें 
अनेको ही शक्ति और श्रृगार होते है। द्युति (कान्ति) अर्थात्‌ शरीरपर एक विशिष्ट 
आभा आती । गति-प्रत्येक कार्यमि ब्‌ द्धिका चलना, गमन करना, हाथ पैरोसे भी चलना । 
धृति-धीरता आना, बड़े-बड़े सकटोके आने पर भी अपनी सामथ्येको सम्हाले रहना, प्रज्ञा 
(बूद्धि) ज्ञाककी शक्ति होना, लक्ष्मी--धन सम्पत्ति होना, ऐसी मानो इस पुरुषके पास 
अनेको स्त्रियाँ है, किन्‍्तु इन सब सुनारियोने जब यह देखा कि इस पुरुषपर जरा रूपी 
स्त्ीका आधिपत्य जम गया है, सिरके केश ब्वेत हो गए, उससे यह परिचय बन गया कि 
अब इस पुरुषपर जराने अपना अधिकार कर लिया । तो अन्य स्त्रीका अधिकार देखकर 
ये सब स्त्रियाँ पराश्चित द्यात॒ गत, धृति प्रज्ञा, लक्ष्मी आदिक देखकर उस वृद्ध पुरुषको 
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छोडकर चली जाती है, लेकिन एक तृष्णा रूपी नारी नही छोडती । सो एक प्राहित्यिक 
समीक्षामे आचार्य कह रहे है कि देखो वह पुरुष यद्यपि अपराधी हो गया याने जरा रूपी 
स्‍त्रीने उस पर आधिपत्य जमाया और वह पुरुष भी जरामे तन्‍्मय हो गया । इतने पर भी 
अपने प्यारेको यह तृष्णा सत्नी छोड नही सक रही । तात्पर्य यह है कि बढापेके आ जानेसे 
मनष्यकी कान्ति, धृति, बुद्धि आदिक शक्तियाँ तो घट जाती है परन्तु तृष्णा नही मिटती 
बल्कि बुढापामे तृष्णा और बढती ही चली जाती है । बुढापेसे पहले जिस प्रकार की 
पुरुषकी स्थिति होती है, विरक्तिकी हो, तृष्णाकी हो, नढापेमे वही आगे बढ जाता 
है । जिन पुरुषोने बचपनसे ज्ञात नही पाया, जवानीमे स्त्रियोके आधीन रहा, अब बुढापा 
आनेपर वह ज्ञानबलको कंसे सम्हालेगा ? बह आत्माकी सुध लेनेमे समर्थ नही हो स़कता 
यह बुढापा तो सर्व दु.खोकी खान है। उस ब ढापेसे बचनेके लिए जन्म जरा मरणरहित 
आत्मतत्त्वकी आराधना करना चाहिये । 
परिणतिमततिस्पष्टा दृष्ट्वा तनोर्गुणनाशिनी झटिति तु नरा ससाराब्धे समृत्तरणोद्यता । 
जिनपतिमत श्रित्वा पूत विमुच्य परिग्रह विदधति हित कृत्य सम्यक्तपश्चरणादिक || 
२६२।॥ 
जराकी दुश्चेष्टासे परिचित विवेकियोका सम्यक् तपश्चरणादि से उच्चम--इसः 
परिछेंदमे ब्‌ ढापेकी दुर्देशाका वर्णन किया गया है। उन समस्त दुर्द शावोको, जानकर जो 
बद्धिमान लोग है जो शरीरकी रात-दिन नष्ट होने, वाली परिणति जानने वाले है वे इस 
शरीरमे, ससारमे, भोगोमे रमण नही करते, किन्तु ससार समुद्रसे पार होनेके लिए जिनेन्द्र 
देवका आश्रय लेते है। जो ससार सागरसे पार हो गए है उनकी उपासना कौन करेगा ? 
जिनको सस्तारसे पार होने की इच्छा है। तो ये विवेकी पुरुष ससार सागरसे पार हो चुके 
सर्वज्ष वीतराग भगवानका आश्रय लेते है, उनके परम फ्वित्न आगमका आश्रय लेते है। 
उन्होंने जो उपदेश क्रिया वह उपदेश किन उपायोसे भरा हुआ है, जिन उपायोसे चलकर 
स्वय ससार सागरसे पार होकर जिनेन्द्र भगवान हुए है। तो इस ,ससारजालसे पार होने, 
का उपाय इस आगममे लिखा है। यदि कर्मोका वर्णन आता है तो उसका अर्थ यह है कि 
ससारजालका, विकरारभावकरा, जन्म-मरणका कारण यह आयुकमंका उदय है | यदि प्रथमा- 
नयोगका वर्णन है तो उसमे यह दर्शाया गया है कि ऐसे उपायोसे चलकर महापरुषोने - 
संसार सागरसे पार होकर मोक्ष प्राप्त किया। द्रव्यानुयोगके वर्णनमे शुद्ध द्रव्यकी द्‌ प्टि 
करायी जाती है | जिस शुद्ध आत्मद्रव्यका आश्रय करनेसे कर्मवधन ढीले हो जाते है । 
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कट जाते हैं। तो आगममे नाना विधियोसे संसारसे मुक्ति पानेका ही उपाय बताया है । 
सो विवेवीजन प्रभुके बताये हुए आगमका आश्रय लेते हैं और समस्त परिग्रहोंसे रहित 
होकर, सासारिक ममतावोसे दूर होकर श्रेष्ठ तपश्चरण आदिक हित कार्योमें लगते है । 
इस बुढापाके परिच्छेदमे सर्वे प्रकार से दुर्दंशा जानकर यह भावना लेना चाहिये कि ऐसा 
उपाय करे कि शरीर ही न मिले, फिर बुढ़ापा ही कहां से आयगा ? साथे संकट छतम 
हो जायेंगे । एक आत्माकी धुनके साथ आत्माके स्वरूपमे मग्न होने में ही संतुष्ठ रहे । 


श्थ्ट्ञां--स्तृल्य लिसखुफलण 
संसारे भ्रमता पुराजितवशाद दुख सुख वाइनुता चित्र जीपितमगिनां स्वपरत. सपधमा- 
नापदां । दतांत. पतितं मनोहररस कालेन पक्‍व फल स्वास्यत्यत् कियच्चिरं तनुमतस्ती- 
वृक्षुधाचचवित ॥२६३॥ 
जन्म लेनेवालोके मरणकी अवश्यंभाविता--जंसे तीम्र क्षुधा किसी पुरुषको लगी है 
और उसके सुखमे पका हुआ फल रखा है तो वह फल कितनी देर उस मुखभे रह 
सकेगा ? तीढ्ग क्षुधा लगी है तो वह पुरुष तो उस फलकी तत्काल ही चबायगा, वह 
ठहर नही सकता, इसी प्रकार इस ससारमें जीवनकी म्याद रंहती है। जहाँ म्पादसे मायु 
पक गई फिर उस आयुके बचाने वाला कौन है ? ये जीव ससारमें पूर्वजन्ममें उपाजित 
पाप-पुण्यके द्वारा सुख-दु खको भोग रहे हैं। जितने भी सुख या दुःख मिलते है वह पूर्व 
उपाजित कर्मोकि उदयका फल है। कितने ही धर्मात्मा पुरुष बडी व्यथावोसे भ्रस्त देखे जाते 
हैं। जिन्होंने जीवनमे कभी खोटे भाव नहीं किया, धर्मरूप परिणाम रखा, दया, दान 
संयमकी प्रवृत्ति रखी फिर भी तीज्र रोगादिकसे व्याकुल देखे जाते हैं। तो सभी कहते है 
कि इस वेचारेने इस जन्ममे कोई अन्याय या पाप नही किया। जो पहले करोड़ों भवोके 
कमाये हुए कर्म इस समय भी मोजूद हैँ, उत्का उदय भाता है, उसके अनुसार जीवको एु.ख 
होता है, सुख भी होता है। पृण्यका उदय होने पर सुख बनता है तो ऐसे सुख-दु ख भोगने 
वाले और संसारमे परिश्रमण करने वाले इन प्राणियोका चित्र विचित्र जीवन कब तक 
(टिंक सकेगा ? जहाँ अपने आपकी ओरसे तथा दूसरेकी ओरसे अनेक प्रकारकी जआापत्तियाँ 
आती है, उन आपत्तिझ्लोंका सामना भी इन प्राणियोंको-स्वयं करना पड़ता है । उनका पह 
विचित्न जीवन कर तक टिक सकेगा ? जैसे जिसको तीत्र क्षुघा न्रगी है और पका हुआ 
फल मुखमे आा गया तो वह क्‍यों गम खायगा ? वह तो जल्दी ही उस फलको उबा डालेगा, 
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ऐसे ही समयकी मर्यादासे यह जीवन निश्चित है, इतने पर भी बीचमे अनेक प्रकारकी 
आपत्तियाँ घटनायें आ जाती है, इन घटनावोमे यह जीवन न ही रह पाता | तो यह जीवन 
अवश्य ही किसी ने किसी दिन समाप्त हो ही जाता है। तो आज जो जीवन मिला है, 
शरीर मिला है यह कभी समाप्त होगा, अग्निमे जला दिया जायगा। उसका सदेव सयोग 
नही रह सकता । ऐसी जीवनकी विनश्वरता जानकर कत्तंव्य यह है कि जितना जीवन शेष 
है उस शेष जीवनमे धामिक भाव करे, अपने आत्मतत्त्वकी सम्हाल बनाये । जो इस दुलभ 
जीवनमे आत्मतत्वकी सम्हाल बना लेगा उसका भविष्य उज्ज्वल रहेगा। इसलिए विवेकी 
पुरुषका यही कतंव्य है कि जब तक मृत्यु नही आती तब तक शीतघ्र ही अपने आत्माकी 
, सम्हाल्न करले । 
नित्य व्याधिशताकुलस्य विधिना सक्षिप्यमाणायुषो नाश्चर्य भववर्तिनः श्रमवतो यज्जायते 
पंचता। कि नामादुमृुतमत्न काननतरोरत्याकुलात्पक्षिक्िय॑त्प्रोद्यत्पवनप्रतापनिहत पकव फल 
भ्रश्यति ॥२६४॥ पक 57 
प्राणविनाशमें अनाश्चर्य--यह जीवन, यह शरीर सदा सैकड़ो, हजारो व्याधियोसे 
आकुलित बना है और फिर आयुकर्मकी स्थिति निश्चित है । इसके बावजूद यह मनृष्य 
अधिक परिश्रम करता है और परिश्रमसे अधिक थक जाता है। सो यह जीव यदि मर 
जाता है, इसके प्राण निश्चेष्ट होकर निकल जाते है तो इसमे आश्चर्यंकी क्या बात है ” 
जैसे देखिये जो वृक्ष पक्षियोसे सदा व्याप्त है याने जिस वृक्षपर पक्षियोकी बडी सख्या 
रहती है और फिर वह वृक्ष आँधीसे कंप गया हो यान आँधी बडी तेज चल गई जिससे 
वह वृक्ष बहुत हिल गया है। अब यदि उस वृक्षका पका फल गिर जाय। डालीसे अलग 
हो जाय, पृथ्वी पर पड जाय तो इसमे आइचयेको क्‍या बात है ? एक तो उस वृक्षका फल 
पक गया, दूसरे उस वृक्षपर झनेको पक्षी मडरा रहे है सो डालियाँ हिलती रहती हैं। 
तीसरी बात--तेज आँधी चल गई है, इतने पर भी फल यदि नही गिरता तो इसमे तो 
भाश्चयं करना चाहिये +-यदि-फल गिर गया तो इसमे आश्चर्यकी क्या बात ? ऐसे ही एक 
तो यह प्राणी आयुकर्मके निश्चित समयपर आ गया, है, सो इसे तो स्वयं ही मर जाना 
चाहिये, फिर दूसरे इस मनुष्यके पीछे सेकड़ो अपने आप अथवा किसी परवस्तुके सम्बन्ध 
से नाना घटनाये दुःख आदिक लगे रहते हैं, हजारो लाखो व्याधियाँ लगी रहती है, इसपर 
भी यदि वह शीघ्र नही मरता तो इसपर आइचर्य करना चाहिये । पर मर जानेमे तो 
कोई आइचर्यकी बात ही नही है। जो जन्मा है वह नियमसे मरेगा। मरणके बाद जैसे कर्म 
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किया है उसके अनुसार फल पायगा। यदि नसम्हाल पाया, कर्म खोटे हो गए तो असन्नी 
जैरे अनेक भव पड़े है, कोईसा भो भव पायगा। फिर क्‍या करेगा ? इससे बड़ा श्रेष्ठ सच 
मिला है, श्रेष्ठ शासन मिला हैं, सगति भी अच्छी प्राप्त है, अपने मनको सही रखना 
और आत्माके स्वरूपमें उपयोग लगाना, यहाँ ही रहकर तृप्त होना यह आदत बचा लेना 
चाहिये, अन्यथा इस जीवका बहुत बड़ा अकल्याण होगा। 
नि तान्‍्य बलो5विचित्यमहिमा प्रध्वस्तदुर्गक्रियों विश्वव्यापिगति: कृपाविरहितों दुर्वोध- 
मंत्र: शठ । शस्त्रास्त्रोदकपावकारिपवनव्याध्यादिनानायुधो गर्भादावषि हति जन्तुमखिल 
दुर्वारवीयों यस: ॥२६५॥ 
यमकी बलवत्ता ऋ रता व दुर्बोधता--यह यम बडा बलवान है। यमके मायने आयुकका 
क्षय । वास्तवमे कोई स्वतन्त्र ऐसा देवता नही है कि जो लोगोके प्राण निकालता फिशे। 
यहाँ तो सब ओटोमैटिक निमित्त नैमित्तिक योगसे चल रहा है। जीव जैसे भाव करता 
है वैसे कर्म बाँघता है और उस प्रकारके कर्मके उदयपर उसकी स्थिति बनने लगती है । 
तो जो आयुकर्म बधा उस आयुकर्मका क्षय हो जाय, चाहे अपना समय पाकर क्षय हो 
जाय या व्याधि शस्त्र आादिकके छात आदिकसे आयु बीचमे ही छिद जाय' तो बाकी बचे 
निषेक एक ही समयमें सब खिर जायें इसीको कहते है मरण । इसीको ही यभ शब्दसे 
कहा गया है, यह यम बड़ा ही बलवान है। इसके सामने बड़े-बड़े योद्धावोके दाँत भी खट्टे 
हो जाते है। बड़े शूरवीर है, थोद्धा है, वे भी चाहे कि मरणसे बच जाये तो नही बच पाते | ह 
इसकी बडी अपार महिमा है। कोई किलोमें, जगलोमे, दुर्यम स्थानों मे चला जाय कि यहाँ 
यमराज नही आ सकता, परतु ग्रम तो सभी जगह पहुँचता है। उन जीवोके साथ आयुकर्म बंधा 
ही तो है। उसका क्षय होते ही मरण हो जाता है। इस यमकी गति रोकेसे भी नही रुकती । 
जहाँ सन करता वहाँ ही यम बढ़ा चला जाता है। यह यम बड़ा ही निर्देय है। कोई हजारों 
लाखो मिन्‍्नतें करे तो भी यमका वार नही हटता | सभी मनुष्य चाहते हैं कि मेरा जीवन 
नष्ट न हो और वे प्रभुकी कितनी ही भक्ति करे या इस यमको ही अपना सहाय समझकर 
बड़ी भक्ति करें कि तू मुझे मत मार तो भी वह नही मानता इसका मत्न बड़ा ही दुर्बोध 
है, इस यमको कोई मना नही कर पाता। पश्चु, पक्षी, मनुष्य आदि कोई भी कभी भी सर 
सकता। यह यम जित् पर ऋुद्ध हो जाय उसको किसी न किसी बहाने मार ही गिराता । 
किसी पर शस्त्रका घांत हो जाय, अस्त्र लग जाय, जलमें ड्ब जाय, शत्रु मार डाले या हवा 
से उड़ जाय, मानसिक चिंतावोसे हार्ट फेल हो जाय, कोई कठिन रोग लग्र जाय, किसी न 
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किसी तीक्ष्ण हथियार से यह यम मार गिराता ही है। किसीको नही छोडता । अधिक 
पया कहे, यह अपने शत्तुको गुप्तसे गुप्त स्थानमे भी मार डालता है। गर्भ एक बढ़ा 
सुरक्षित स्थान है, जहाँ पर किसी की गति नही हो सकती, लेकिन यह गर्भमे ही मार 
डालता है। अनेक जीव पशु पक्षों मनुष्य गर्भमे ही मर जाया करते है | तो इस मृत्यु से 
कोई फायदा नहीं है और यह नियम है कि जो जन्मा है सो नियमसे मरेगा, ऐसा अपने 
जीबन को भंगुर जानकर, विनाशशील जानकर जब तक जीवन है तब तक आत्मज्ञान से, 
आत्म-श्रद्धानसे और आत्मस्वरूपभे रमण करने की घुन्त से अपने आपको पवित्न बनायें और 
सर्वे संकटो से मुक्त होकर ससार भमुद्र से पार हूं। जःये, इसी मे बुद्धिमानी है। 
प्राज्ष मू्खेमतायमार्यमधन द्रव्याधिप दुखित सोख्योपेतमनासमामनिहत ॒घर्माथिन 
पापिनं । व्यावृत्त व्यसनादराद्‌ व्यसनिनं व्यासाकुल दानिन॑ जिष्टं दुष्टमनर्यमर्यम खिल 
लोक निहत्यतक ॥२९६॥ 
आयुक्षयसे सबके सरणकी निश्चितता--यह यम अर्थात्‌ आयुक्षय इस ससारमे किसी 
को मित्न नहीं बना सकती। कोई पडित सोचे कि मैं तो बुद्धिमान हैं। मेरेको यम न 
आयगा, मेरा मरण न होगा, मेरेमे बुद्धिबल है, सो इसकी बात न चलेगी । चाहे पडित 
हो, जब यम ऋद्ध होता है मायने आयुका क्षय होता है तो उसे मरना ही पड़ता है। 
कोई सोचता हो कि अमुक पुरुष मूर्खू है, ऐसे मू्खोपर यमराज क्यो आयगा, सो भी बात 
नही है । मूखे हो वह भी आयु क्षय पर मरणको प्राप्त होता है। कोई सोचे कि अमुक 
पुरुष दुर्जन है, गुडा प्रकृतिका है इसको यमराज कंसे सता सकेगा, सो भी बात नही है। 
दुर्जेत हो वह भो मरणको भ्राप्त होता है। कोई सोचे कि सज्जन पुरुष तो सबके उपकार 
के लिए होता है इसके मरनेकी जरूरत नही है, इसे तो यमराज छोड देगा सो यह भी 
बात नही है । सज्जन पुरुष भी आयक्षय होने पर मरण को प्राप्त होता है । भाग्यवान हो 
वह भी यमके वशीभूत है । कोई यह न सोचे कि यह तो बड़ा भाग्यवान है, पृण्यवानका 
कोन बिगाड़ कर सकता है ? इसे यम ने सतायगा सो ब।त नही है । कोई गरीब हो, सुघी 
हो, दुखी हो, किसी भी स्थिति मे हो, सभीको आयुक्षय होने पर मरणको प्राप्त होता 
पड़ता है। कोई पुरुष स्वस्थ पहलवान हो और सोचे कि मेरेमे कोई रोग ही नही है, मैं 
पूर्ण स्वस्थ हूँ, मेंरेको यम कंसे सता सकता है ? कोई रोग हो शरीरमे कोई खराबी हो तो 
मरूगा, जब शरीर चंगा है तो मेरा मरण कँसे होगा--ऐसा सोचना व्यर्थ है, रोग 
रहित हो तो भी आयुक्षय होने पर मरणको प्राप्त हो जाता है। रोगी पुरुष तो सदंव 
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सदिग्ध रहा करता है। क्रिसी भी समय उनका मरण हो जासा है, पुण्यवान जीव हो तो 
भी ऐसा पुण्य किसीके नही होता कि आयुका क्षय होनैकी हो और वह मरण न करे, 
नियमसे सभीको मरना पड़ता है, पापी पुरुष हो वह भी मरता है, जो जीव जितेन्द्रिय 
है, जिसने इन्द्रिय पर विजय प्राप्त किया है उसके प्रति कोई सोचे कि यह तो सयमी पुरुष 
है, इसके मरनेका क्या अवसर ? सो भी बात नही है जितेन्द्रिय है उसका भी मरण होता 
है कोई जितेन्द्रिय नही है उसका भी मरण होता है। कोई दानी पुरुष हो और उसके 
प्रति कोई सोचे कि यह बहुत दान करता है, इससे त्तो लोगोका बडा भला होता है, तो 
ऐसे पुरुषपर तो यम दया करेगा, मरण न होगा सो बात नही है । चाहे दानी हो वह भी 
कालक्षय होने पर मरणको प्राप्त होता है। लोभी पुरुष हो, दुष्ट हो, शत्रु हो वह भी 
मरणको .प्राप्त होता है। कोई शिष्ट हो, मित्र हो वह भी मरणको प्राप्त होता है। ससारमे 
कोई भी जीव ऐसा नही है जिसको समय पर यम न निगल जाय । तो जो जन्मा है सो 
सबको नियमसे मरना ही पड़ता है। तो जब एक दिन मरना ही पड़ेगा, यहाँका कुछ 
समागम न रहेगा तो विवेकियोको चाहिये कि वे धर्म ध्यानमे रहकर आत्मकल्याण करे। 
देवाराधनमत्रतत्नहवनध्यान गृहेज्पाजपस्थान त्याग धराप्रवेशगमनन्रज्याद्विजार्चादिभि । 
अल्युग्रेण यमेश्वरेण तनुमानगीकृतो भक्षितु व्यात्रेणेव बुभुक्षितित गहने नो शक्‍्यते 
रक्षितु ॥२६७॥ 
देवराधनादि द्वारा भी सरणके टाले जानेकी अशक्यता--इस छदमे कह रहे है कि 
जिस समय यमराज नाराज होता है, मनुष्य पर क्रोध करता है याने जब आयुका क्षय 
होता है तो वहाँ यम भूखे सिहके सामने पडे हुए हिरणके समान मनुष्यका जीवन किसी 
भी प्रकार रक्षित नही रह सकता। एक तो सिंह हिरणको वेसे ही मार डालता है, फिर 
वह हो खूब भूखा तो" उस हिरणकी फिर कहाँ खेर है ? ऐसे ही जो जन्मा है तो सभी मरते 
ही हैं, फिर शरीरपर यम ऋ्र्द्ध हो जाय मायने विशेष रोग हो जाय या कोई शत्रु उस पर 
शस्त्रपात करे ऐसी कोई घटता हो जाय तो उसे बचानेकों कौन समर्थ है ? जो जन्मा हैं 
वह नियमसे मरण करता ही है। चाहे उस समय वह मनुष्य बड़े-बड़े देवोकी आराधना 
करे, देवताओकी सिद्धि करे तो भी वह मरणसे बच नहीं सकता। कोई भी देव किसी 
जीवको मरनेसे नही बचा सकता। च हे सैकडो मत्नतत्न कोई सिद्ध कर डाले, चाहे बड़े 
ध्यान पूजा जप-तप आदिकमें खूब मत लगा है फिर भी मरनेसे कोई बचा नही सकता। 
कोई शरीरमें रोंग हो गया तो उसका उपचार औषधियोके द्वारा तो हो सकता है, क्योकि 
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निर्मित्त नेमित्तिक योग है और उस योगके नष्ट होनेसे असमयमे मरण से हो यह सम्भव 
हो सकता। पर थआावुक्षय हो रहा हो या किसी भी स्थितिमे हो, कोई देवता या मत्र तत्न 
मरनेसे चचा ले, यह कभी नहीं हो सकता । जिन लोगो को ऐसी खोटी श्रद्धा है कि देवता 
मुझे बचा जेगे ये केवग कल्पना ही करते हैं। इरासे सिद्धि नही है, जिसका मरण हो रहा 
जिस पर झम हुद्ध दो रहा उसे कोई नहीं बचा सकता । वह पुरुष चाहे अपना निवास 
स्थान छोडकर धरत्तीमे प्रवेश कर जाय, बहुन नीचे स्थान बना ले, वहाँ रहने लगे या दर 
देश मे चला जाय तो भी वह मरणसे बच जाय, यह नही हो सकता । चाहे कोई प्रुष 
दीक्षा ले ले कि मैं बररों छोढ दूं, समुदायको छोड दूँ तो यह यम क्यो सतायगा, चाहे कोई 
ब्रह्मनामीकी पूजा व्यदिक करे तिस पर भी यम क्रूद होने पर उसे कही किसी तरह नही 
छोड सकता । तो जन्र जग्मा है तो मरण निश्चित है, ऐसा जाता तो विवेकियोका कर्तव्य 
है कि रागद्वेष तजकर वे भआात्म-चिन्तनकी तपस्यामे लग जाये। 

प्रारवब्धो ग्रसितु यमेन तनुमान्‌ दुर्वारवीर्येण यस्त त्ञातु भुवने न कोईपि सकले शवतों मरो 

वा सुर । नो चेंद्देवनरेश्वर प्रभूतयः पृथ्व्या सदा स्थुर्जना विज्ञायेति करोति शुद्धधिषणो 

धर्म मति शाश्वते )।२६८॥। 

सरणकी सुनिश्चितता जानकर विवेकीजनोंकी धमंसे वृत्ति--जिस पुरुषको यमराज 
ग्रसना चाइता है, जिसको यमके द्वारा ग्रसना प्रारम्भ हुआ है वह पुरुष और तो क्या कोई 
भी मनुष्य, कोई भी देव उसे बचा नही सकता । यदि इस छट्र शक्तिधारी ससारी जीवमे 
मरणसे बचाने क्ली सामथ्ये होती तो आज ससारमे कितने ही देव देवेन्द्र दुष्टियोचर होते। 
पुराणोमे कितने बडे-बडे प्रुण्याध्रिकारी पुरुषोके चरित्न सुने है। यदि कोई मरणसे बचाने 
वाला होता या ये खुद अपनको मरणसे बचा सकते होते तो वे दुष्टिगोचर होते हुए लोग 
कोई आज यहाँ दृष्टिगाचर नही हो रहे सभो मरणको प्राप्त होते है। तो सभीकोी जब 
कभी त कभी मरण करना ही है जिन्दा सदैव कोई नही रह सकता तो है विद्वान पुरुषों 
अपने आपके सम्बन्धमे भी तो सोचो, इस शरीरकों अनिष्ट जानकर इन सासारिक कार्यो 
को अनित्य समझकर सदा अविनाशी धर्ममे अपने चित्तको लगावो। धर्म है आत्माका शुद्ध 
चँतन्य-प्रतिभास । सो मात्र सबके ज्ञाता दृष्टा रहे। किसी भी पदार्थको न इष्ट समझे में 
अनिष्ट समझे । सर्व बाह्य है, अपनो परिणतिके अनुसार अपना परिणमन करते हैं । 
सन्द्रादित्य प्रन्दरक्षितिधर श्रीकठवीर्पादयों ये कीरतिय्ुतिकांतिधोधनबल प्रख्यात पृण्यो 
दया । स्वेस्वे तेडवि कृतातदतकलिताः काले ब्रजति क्षय कि चान्येषु कथा सुचारुमतयों 


साथा २६९, ३०० ह ३७५ 


धर्म भति कुर्वेता ॥२६६।॥ 

महाबलेइवर्यादिके धारफोंका शी अवब्यंध्रावी शरण--इस संसारमे सबसे अधिक 
कान्ति वाले, कीर्ति वाले चद्र-यूर्य आदिक है, जिनके सम्पदा बल पुण्य विशेष है। जंसे 
चन्द्र यह ज्योतिषी देवोका इन्द्र है। इसके बडा वैभव है, सासारिक सुख सम्पदा विशेष 
है। सूर्य प्रतीन्द्र हे इसकी तो लोकमे देवताकी तरह मान्यता है। अनेक लोग तो जल 
ढालकर पूजा करते है। वैसे सम्पदा भी विशेष है । सासारिक सुख देवेन्द्र भी जो स्वर्गों 
के बड़े इन्द्र है, बडी बुद्धि, सम्पत्ति, बलके धारी है महान पुण्य है। नरेन्द्र मुख्य राजा 
नारायण बलभद्र आदिक बड़े-बड़े पुरुष हुए, वे भी अपनी-अपनी भायुके अन्तमे यमकी दाढ़ 
के नीचे दबकर पिस जाते है, भर्थात्‌ मरणको प्राप्त हो जाते है। तो जब ऐसी अद्भुत 
बल सम्पत्ति कान्ति कीतिके धारी मरण कर जाते है तो अन्य छोटे लोगोकी तो कहानी 
ही क्‍या है ? याने सभी अवश्य ही मरेंगे । तो जब यहाँ मरण निश्चित है तो बुद्धिमान 
पुरुषोको चाहिये कि वे सासारिक भोगोसे चित्तको हटाकर धर्ममे अपनी बुद्धिको दृढ़ करे। 
आत्मा स्वयं आनन्द स्वरूप है, ज्ञानमात्न है। यह केवल हो, पवित्र हो तो यह ज्ञाता ही 
रहता है और परम आल्हादका अनुभव करता रहता है। अपने स्वरूपको देखना यही 
धर्मका पालन है। स्वरूपमे मग्न होना यह ही धर्मे स्थिर होना कहलाता है। सो 
विवेकीजन सासारिक भोग लालसावोको त्यागकर इस ही सहज आत्मस्वरूपमे अपने 
उपयोगको रमाकर निरन्तर सहज आनन्‍्दका अनुभव किया करते है । 


ये लोकेश शिरोमणिद्य ति जलप्रक्षालिताप्रिदया लोका लोकविलोकि केवल लसत्साम्राज्य 
लक्ष्मी-लक्ष्मी धरा. । प्रक्षीणायुषि याति तीथपतयस्तेअप्यस्तवेहास्पद तत्नान्यस्य कथ भवेद- 
भवभत क्षीणायूषरो जीवित ॥॥३००॥। 
आयुक्षयसे सकल परमात्साके भी देहत्याग--इस लोकमे सबसे बड़े अरहत भगवान 
है, जिन्होने घातिया कर्मोका नाशकर समस्त लोकालोककों एक साथ स्पष्ट जान लिया 
है। जो अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त आनन्द और अनन्त शक्तिके स्वामी है, जिनके 
चरणकमल तीन लोकके ईशो द्वारा सदेव पूजे जाते है। अधघोलोक्मे भवनवासी, व्यन्तर 
देवोके इन्द्र अरहत परमभेष्ठीकी पूजा किया करते हैं, मध्यलोकमे चंक्रवर्ती बड़े-बड़े नरेन्द्र 
सिंह (तियंज्च्चोका इन्द्र) ये नतमस्तक हो जाया करते है। ऊद्ध लोकमें स्वर्गोके इन्द्र जिनके 
चरण-कमलोकी सेवा किया करते है, जिनकी सेवामे सदेव स्वगोकि इन्द्र रहते है, ये अरहत 
परमेष्ठी अतीन्द्रिय असहाय ज्ञान वाले समस्त पदार्थोके ज्ञाता है, जिनके समवशरण आदिक 


कप 


३७६ सभाषित रत्तसदोह प्रवचन 


३४ अतिशय आश्चर्यकारी वस्तुवोको धारण करने वाले हैं। बड़ा अतिशय है, ऐसे 
बरहँत भगवान भी जब उनके आयु कर्मका अन्त होता है तो शरीरका परित्याग कर 
योक्षत्रान करते हैं । मोक्ष जाना भी आयुका क्षय ही तो है। उसे पडित पडित-मरण 
कहदे है । तो ऐसे बड़े सकल परमात्मा भी मरणको प्राप्त हुए, परम निर्वाणकों प्राप्त हुए 
पचि कायुके अन्तमे उन्हे भी शरीर छोड़ना पढता है तब अल्प आयके घारक ऐसे सामान्य 
एृरुपोक्की तो कथा ही वया कही जाय । क्‍या उन्हे यम्र छोड देगा ? नियमसे उन्हे मरना 
पढ़ेगा । रासारकी ऐसी स्थिति जानकर बुद्धिमाव पुरुषोका क्षर्तव्य है कि वे सांसारिक 
भोग सम्पदा यश कीति आदिककी ओर न बढ़कर अपने आत्मस्वरूपकी भोर बढ़ें और 
ओर अपने स्वरूपमे रमण कर शज्ान्त हो । 
हालिशन्मुकुटावत सितशिरोभृभृत्सहस्त्वाचिता. पट्खंडक्षितिमंडना नृपतय, साम्राज्यलक्ष्मी- 
धरा. । नीतायेन विनाशमत्न विधिना सोथ्न्यान्‌ विमु चेत्कथ कल्पातश्वसनों गिरीर्चलयति 
स्थर्य तृणाना कुत: ॥३० १॥ 
आयुक्षयसे चक्रवर्त्यादिकोंका श्री सरण -इस लोकमे मनुष्योमे, राज्यधिकारियोमे 
संबसे महान होता है चक्रवर्ती । उस चक्रवर्तीको सदा ३२ हजार मुकुटबद्ध राजा सेवा किया 
करते हैं। ये ३९ हजार राजा तो खास राजा हैं। वहाँ छोटे-छोटे राजा भी अनेक होते है । 
सभी के द्वारा जिनकी सेवा होती है। जिन चक्रवर्तियोकी आज्ञाका पालन करनेके लिए ये 
सभी राजा तत्पर रहते हैं। चाहे चक्रवर्ती कभी अयोग्य भी आज्ञा दे तो उसके भी पालनके 
लिए तत्पर रहा करते है। तो योग्य अयोग्य समस्त अज्ञात्रोका राजागण पालन करते 
हैं। चक्रवर्तीका साम्राज्य आर्यखवण्ड और भअनायंखण्ड छहो खण्डके निवासियोपर रहता 
है भर्थात्‌ चक्रवर्ती छह खण्डके अधिपत्ति होते है । जो चक्रके अधिपति है, जिनको अनेक 
आयध सिद्ध होते हैं जिनमे एक चक्र नामका भी आंयुध है। जिसपर यह आयुध चला 
दिया, चक्र चला दिया उसके प्राण नही बच सकते। हाँ यद्यपि वह देवोपुनीत होनेके 
कारण उस चक्रमे इतनी विशेषता है कि यदि वह चक्री अपने बधुवोपर वह चक्र चलागे 
तो उनपर न चलेगा, बल्कि उन बधुवोकी प्रदक्षिणा देकर वापिस आा जायगा, पर अन्य 
सभी तो उस चक्रके ग्रास बन जाते है | जिनमें ऐसा अद्भुत बल वैभव है उन चक्रवतियो 
को भी जब यह यम नहीं छोडता, उन्हे भी अपने बलसे पछार मारता है तो अन्य 
सामात्यजनोकी तो कथा ही कया है ? “ भला कल्पांतकालमें चलने वाली वायु याने जब 
इस कल्पका अन्त होगा मायने अवसर्पिणी कालका अन्तिम काल छठा काल जब वहें 


गाथा ३०२ ३७७ 


पूर्ण होगा तो प्रलय हुआ करता है। उस प्रलयशे ७ प्रकारकी तीत् व्र्षाये होती हैं, उनमें 
एक वायु भी है। जब प्रलयके समयमे तीत्र वायु चल रही हो तो उस वायुसे बड़े-बड़े 
' पहाड़ तक हिल जाया करते है, तो क्या उस वायूुसे तृण नहीं हिल सकता ? वह तो 
हिलेगा, ऐसे ही जब चक्रवर्तियों तकको यह यमराज पछार डालता है तो क्या सायान्य 
लोगोको न पछारेया ? अर्थात्‌ जो जन्मा है उन सभीका मरंण होगा। 

यत्नादित्यशशांकमारुतघना नो सति सब्यक्त ते देशा यत्न न मृत्यूरजनों नो, सो5स्ति देशः 

क्वचित्‌ । सम्यग्दशेनबोधवृत्त जनिता भुकत्वा विमुक्तिक्षिति स्चित्येति विचक्षणा: पुरु 

तप: क्ुवँतु तामौप्सव ॥३०२॥। 

मात सोक्षदेशसें ही यक्षका अप्रवेश--ससारमें ऐसे देश तो मिलेंगे कि जहाँ सूर्य न 
पहुँचे, चन्द्र न पहुँचे, हवा न जा सके, पानी न हो, ऐसे स्थान तो मिल जायेंगे परन्तु केवल 
एक मोक्ष देशको छोडकर कोई देश ऐसा नही है जहाँ यमराजका प्रवेश न होता हो । यहाँ 
मोक्ष देशसे मंतलब समस्त कृर्मोसे मुक्त हुआ जीव कहा गया है। मुक्त जीव जिनके कर्म ही 
नही है, शरीर ही नही है, आयु ही नहीं है तो उनके क्षयका क्या प्रसंग ? वे ख्रदा काल 
अपने इस अनन्त आनन्दमयो स्थितिमे रहेगे, केवल इस एकाको अशुद्ध परिणतिमे रहेगे, 
पर उनको छोडकर बाकी सभी जीवोको मरण करना पडता है। उनको मोक्ष कंसे प्राप्त 
हुआ, उसका उपाय है सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान, सम्यक्चारित्नका एकत्व होना। जिन जीवोने 
अपने आत्मस्वरूपका विद्वास किया और जो सहज अपने ही सत्त्वके कारण आत्माका 
स्वरूप है, उस स्वरूप रूप अपनेको माना, जाना और ऐसा ही ज्ञाता द्रष्टा रहनेका पौरुष 
किया, आत्मज्ञानी, ध्यानी बने, अन्तमग्न हुए, उन पुरुषोने कर्मोको काटकर मोक्ष अवस्था 
प्राप्त की । ऐसे जीव जहाँ रहते है उसे मोक्ष देश कहते है। भले ही उस सिद्धालयसे निगो- 
दिया जीव भो रह रहे, उनका जन्म-मरण हो रहा एक श्वासमे १८ बार। लेकिन वे मोक्ष 
देश वाले नही कहलाते । जेसे कोई भारतवासी एक आध महीनेको पासपोर्ट लेकर अमेरिका 
चला जाय तो वह अमेरिकावासी न कहलायगा। ऐसे ही मोक्षदेशवासीसे मतलब है-- 
जिनको मुक्ति हुई उन पर यमराजका वश नहों चलता, बाकी सभी पर यमराजका वश 
चलता है। सभी जीव मृत्युसे ग्रसे जाते है। तो जो लोग मोक्षदेशको पाना चाहते है याने 
यमके वारसे बचना चाहते है उतका कतंव्य है कि सम्यग्दर्शन आदिक धारण करके वे 
महान तपश्चरणको करे। 
सोक्षदेशवासी सिद्ध प्रभुका-परिचय--सिद्ध मुक्तके मायने यह है कि जैसा आत्माका 
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सहज स्वरूप है वसा ही रह जाना । जैसे अनेक पदार्थ है, परमाणु परमाणु हैं, धर्मद्रव्य 
अधमंद्रव्य है, धर्म-अधर्म, आकाश-काल ये द्रव्य तो सदा एकाकी ही है, निर्लेप है, इनका 
किसी दूसरेके साथ लेप भी नही है । हाँ जीव और अणु पुदुगल ये विभागी बनते है, ये - 
संयोगी बनते हैं । कितना ही सयोग हो पर सता इन सबकी न्यारी-न्यारी ही है । तो मेरा 
सत्त्व जो मेरेमे है उस ही सत्त्वसे देखा जाय तो मैं अपने एकत्वस्वरूपमे रहता हैँ। इस 
एकत्वस्वरूप को देखे तो इसकी आराधनाके प्रसादसे यही एकत्वस्वरूप प्रकट व्यक्त हो 
जायगा । इसी को सिद्ध अवस्था कहते है । ससार की किसी भी स्थितिमे इस जीवको चैन 
नही है । सदा सभी स्थितियोमे यह मलिन रहता है | भले ही कुछ लोगोके द्वारा कोई सम्पत्ति 
वान देखे जानें पर भला कहलाये, यह बडा पुण्यवान है, पवित्र है, योग्य है, मगर जब तक 
कर्मका सम्बंध हैं तब तक क्या पविद्ञता ? थोड़े समयक् कल्पित सुख मिला हुआ है। कुछ ही 
समय बाद इसका मरण होगा । वह काल्पनिक सुख सब खतम हो जायगा । ससारकी किसी * 
भी स्थितिमे च॑न नही है, इसलिए ससारकी कुछ भी स्थिति चाहिए नही । मेरे को तो केवल 
मेरा आत्माराम चाहिए | मेरो दृष्टिमे केवल मेरा यह चैतन्य स्वरूप परमात्मतत्त्व दृष्टि 
मे रहे। नेरे ज्ञानमे यह ज्ञानस्वरूप ही बसा रहे। यह ही ज्ञानस्वरूप मेरा ज्ञय बने। 
ज्ञान, ज्ञाता, ज्० एक रूप रहे । अपने आपमे ही अपना प्रकाश पाता हुआ सहज 
आनन्दमय रहेँ) यही स्थिति वाह््तविक स्थिति है। कल्याणकारी स्थिति है।' इस सिद्ध 
अवस्था की स्थितिको छोडकर अन्य कुछ भी न चाहिए, ऐसा दृढ निर्णय होना हो चाहिए 
सम्यर्दृष्टिके ऐसा दृढ निर्णय रहता ही है कि मेरा कल्याण करने वाला केवल एक सिद्ध 
परिणमत हो है। सो ऐसे एकाकोपने की भावना रखे और सम्यग्दशेन आदिक रत्तमय 
सहित महान तपश्चरणको करे और मृत्युके सकटसे छूटे | 

भेषा स्त्लीस्तनचक्रवाक युगले पीताशुराजत्तटे निय॑त्कौस्तुभरत्नरशिमसलिले आसस्याँबुज- 

भ्राजिते । श्री वक्ष कमलाकरे गतभया क्रीडा चकरापरा श्रीहि श्रीहरयो5पि ते मृतर्विता 

कुत्नापरेपा स्थिति ॥३०३॥ 

लक्ष्मीपति श्रीहरिका भी भरण--स्ल्रियोके स्तन रूपी चक्रवाकोसे सहित और 

पीताम्बर रूपी मनोहर तटसे भूषित, कौस्तुभमणिकी छटकती हुई किरण रूपी जलसे 
व्याप्त मख रूपी कमलसे अलकृत जिसके वक्षस्थलरूपी विशाल तालाबमे साक्षात्‌ लक्ष्मीने 
क्रीडाकी ऐसे श्रो कृष्ण महाराज सरीखे महापुरुष भी कालके गलमे फस गए तब फिर 
अन्य मनष्य सदा काल कैसे जीवित रह सकते है ? श्रीकृष्ण नारायण हुए और अपने 


हृ 


गाथा ३०४ ३७६ 


समयमभे इनकी बड़ी ख्याति थी । चारायण और ब्लभद्गर णे दोनो सगे भाई होते है और 
प्राय, कर बलभद्रका ऐसा पृण्य प्रताप होता है कि नारायण ही बलभद्गकी सेवा करता है 
और उसमें प्रमखता बलभद्ग की होती है। जंसे श्रीराम बलभद्गर थे और लक्ष्मण नारायण 
थे। वहाँ श्रीराम की ही प्रमुखता थी। यहाँ वलदेव बलभद्र थे और श्री कृष्ण नारायण 
थे, यहाँ श्रीकृष्ण नारायण की प्रधानता थी । तो इतने बड़े पृण्यशाली श्री कृष्ण नारायण 
जब ये भी कालके गालसे न बच सके इनकी भी मृत्यु हुई तो भन्‍्य जीवोकी कहानी ही 
क्या है ? श्री कृष्ण जेलमे तो उत्पब्त हुए, जिससे यह प्रसिद्धि बनी कि जिनके जन्मका 
कोई गामे वाला न था और उचका मरण जयलमे जरत कुमारके वाणोसे हुआ जिससे 
यह प्रसिद्धि हुई कि मरण समय अन्‍य कोई रोने वाला व था। जिनका इतना पुण्य प्रताप 
कि जीवनसे लोग उन्हे भगवानकी तरह मानते थे, जब दे भी इस तरह जगमे न रहे 
तब फिर अत्य पुरुषोकी तो वात ही क्या हैं? मतलब यह है कि जिचका जन्म हुथा है 
उनका मरण अवश्भमयावों है, इसलिए जीवनकी लालसा वे करना, किन्तु जीवनके क्षणोमें 
शुद्ध आत्मद्रव्यके तत्त्वकी दृष्टि करके वास्तविक तपश्चरण करना । 
भोक्ता यत्न वितृप्तिरत कविभुर्भोज्या समस्तागरिन कालेश: परिवेषको<्श्रमतनुग्रासा 
विसत्यक्रमे,. । ववत्ने तस्थ निश्ातबद्तकलिते तत्न स्थिति. कीदृशी जीवानामिति मृत्यु 
भीतमनसो जैन तपः कुर्वते ॥३०४।॥। 
मत्युक्ीवतवस्म जनोका कर्तव्य परमार्थतपश्चरण--इस ससारमें कभी भी तृप्त न होने 
वाले तोद्षण दष्ट्रावोंके धारक यमराज तो स्वय भक्षक है भर समस्त प्राणी दीन भक्ष्य है । 
अब बतलावो कि जहाँ यह यम बडे वेगसे जीवोसे पक्षपात ने कर जिस किसी का भी 
भक्षण कर देता है और सारे प्राणी उस यमराजके सक्ष्य है तो अब बचनेका कौन सा 
अवकाश रहा कि जो कही जोवन टिका रहे और मरण न हो । ओर भी देखिये कभी 
भी न थकने वाला यह काल प्रभु गाने आयु कर्म यह परिवेषक है अर्थात्‌ जीवोको घेर-घेर 
कर यमके पास लाने वाला है और जहाँ एक साथ सकडो, हजारो, लाखो बेहिसाब अ्रस 
लिए जाते है तब जीवनके बचनेका अवसर कहाँ रहा ? एक तो वह यमराज कभी तृप्त 
नही होता कि मांनो लाख दो लाख अथवा करोड जोवोको मार लिया और तृप्त हो जाय 
और बैठ जाय आरामसे । लोगोके जीवन बचे रहे, तो यह तो कभी तृप्न होता ही नहीं हैं 
और प्राणी दीन मरने वाले उर्वत्र हैं ही और इस पर भी यह आयुकर्म छीच-खीचकर 
ले जाता है कि अब इसका काल समाप्त ओर फिर एक साथ ही लाखो करोटें अनन्त 


३८० सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


जीव मरण कर जाते है। निगोदमें तो' एक इवॉसमें १८ धार जन्मते भरते है । निगौदो 
को सख्या तो अनन्त है। अब बतलावो कि मरणसे बचनेका कोई तरीका भी रहा क्‍या ? 
फिर ऐसी स्थितिमें मनुष्य की सदा कोई एक सी स्थिति बनी रहे यह कंसे सम्भव है? 
इसी कारण जो मूृत्युसे डरने वाले पुरुष हैं, ससार सकट नही चाहते है उन्हे चाहिये कि 
वे वीतराग जैन तपका आचरण करे। वस्तुत' आत्मा अमर है। प्रत्येक पदार्थ जो भी 
सत्‌ है मूलत उसका कभी नाश नही होता । केवल अवस्थावोका परिवर्तन होता है। सो 
जीवकी ससारदशामे नरक, तिर्यञ्च, मनुष्य, देव, ये अवस्थाये है, सो ये अवस्थाये न हो 
ओर जीवका जो स्वय सहज स्वरूप है उस स्वरूपके अनु रूप इसका विकास हो तो यह 
सदा अमर ही रहा । अवस्थावोमे गया तो भी जीवका नाश नही- हुआ भगर कष्ट तो 
पाया । कष्ट न पाये और अमर रहे ऐसी स्थति है तो वह परमात्माकी स्थिति है अन्यथा 
इस ससारमे जो वीतराग तपका आचरण नहीं करता उसको अनन्त बार जन्मना भौर 
मरना पडता है। यदि कोई ऐसा पुरुष ससारमें प्राणियोको मारने वाला होता कि मान 
लो कुछ लाख, करोड आदिक नियमित सख्या वाले जीवोंको खाकर तृप्त हो जाता, पर 
ऐसा तो यह काल नही है | वह तो अनन्त जीव मरे तो भी अगले क्षण ज्योका त्यो फिर 
मारनेको तैयार है। खेर तृप्त नही भी होता, कुछ दूर देश या परिमित स्थानमे ही जाने 
वाला होता, सगम रहित होता तो भी कुछ ग़नीमत थी लेकिन आयुक्रमंका क्षय इसकी 
सहायता तो निरन्तर बनी हुई है या मानो बेहिसाब न खाकर क्रमसे नम्बर वार खाता 
होता या मानलो कुछ कम पेनी ही दाढ वाला होता, तीक्ष्ण दंष्ट्र वाला न होता तब भी 
आशा की जा सकती थी। तो शायद कोई न कोई जीव यमराजके तृप्त होनेसे या उसकी 
गति न होनेसे, छिपकर बच जानेसे था सहायकके अभावसे या नम्बर न आने से बच 
जाता, किन्तु ऐसा नही है। जो चाहे जीव जिस किसी भी समय मरणको प्राप्त हो जाता 
है । इसलिए इस दुःखदायी ससारसे मक्‍त होने के लिए मनुष्योको वीतराग भगवान 
द्वारा बताये गए वास्तविक आत्मीय तपश्चरणको करना चाहिये । परमार्थ त्तपश्चरण है 
यह कि निज चेतन्य स्वरूपमे उपयोग रमाये रहे । सो ऐसा विवेकीजन करके संसार 
सागरसे पार हो जाते है । 

उद्धतु धरणी निशाकर वी क्षेप्तु मरुन्मार्गतो वात स्तभयितु परयोनिधिजल पातु गिरि 

चृणितु' शक्‍ता यत्न विशति मृत्युवदने कान्यस्य तत्न स्थितियेस्मिन्माति गिरिबिले सह 

बन॑ कात् व्यवस्था ह्णी ॥३०५॥ 


रु 





गाथा ३०६ ह्ै०१ 


महाबलशालियोंके भी सरणकी अवश्यंभाविता -ससारमे ऐसे-ऐसे बलवान लोग हैं 
कि वे इस पृथ्वीको पलट सकते है । सूर्य और चन्द्रमाकों आकाशसे उत्तार सकते है। 
- पवनको स्तब्धकर जहाँ का तहाँ रोक सकते है । समुद्र को पीकर सोख सकते है, पहाड़ 
तकको चूर्ण कर डालनेकी सामर्थ्य रखते है। तो ऐसे लोग भी जब मृत्युके मुखमे फस 
जाते है ओर निशक्तके समान नष्ट भ्रष्ट हो जाते है तो अन्य मनुष्य इस यमके मुखसे न 
आयेगें यह कंसे हो सकता है । भला जिस छिद्रभे बडे-बडे जगल सहित पहाड़ घुस जाये 
उस छिद्रमे क्या परमाणु याने पुदूगलका सबसे छोटा टुकडा टिक सकता है ? क्‍या वह 
प्रवेश न कर पायगा ?' तो जहाँ ऐसे बड़े-बडे बलशाली लोग भी मरण कर जाते है वहाँ 
छद्र शक्षित वाले जीच क्या जोवित बने रहेगे ” जो जन्मा है सो मरणको प्राप्त होता है। 
अज्ञानीजनन ही इस जीवनको तरसते हैं। मेरा मरण न हो, जीवन बना रहे, पर ऐसा 
तरसनेसे क्या मरण बच जायगा ? क्‍या जीवन बना रहेगा ? विवेकीजन कभी इस 
प्रकारकी धुन नहीं रखते कि मेरा मरण न हो । भरे यहाँ जिन्दा होकर भी क्‍या कर 
लिया ? कौन सा हितका काम कर लेते है ” ये ही ससारके समागम भाँखो दिखते हैं, 
उनकी ओर उपयोग लगता है, दु.खी होते रहते है। जीवनमे भी क्या रखा ”? मरण न 
हो इस प्रकार की वाऊछासे क्‍या लाभ ? जो हो सो हो, वहाँ भी मै अपने आत्माके सहज 
ज्ञानानन्द स्वरूपको निरखता रहूँ, मरण हो तो वहाँ भी मै अपने ज्ञानानन्द स्वरूपकों 
निरखता रहूँ। तो सहज एरम्गतत्त्वके निरखने की तो आशा रखना चाहिए और उसी 
के लिए पौरूष होना चाहिये पर इस अशुचि क्षणिक मायामय शरीरके बने रहने की 
भावना करना बेकार है। जो हो सो हो, किन्तु सभी स्थितियोमे मेरे को मेरा आत्मतत्त्व 
दृष्टगत रहे। 
सुग्रीवांगदनीलमरुतसुतपृष्टै: कृताराधनो रामो येन विनाशितस्त्रिभुवन प्रख्यातकीति- 
ध्वज. । मृत्योस्तस्य परेषु देहिषु कथा का निध्नतो विद्यते कात्रास्था नयतो ह्िप हि 
शशको निर्यापक: श्रोतस: ।३०६॥। 
सुग्रीवादिमहापरुषसेव्य श्रीरामका भी वियोग-- इस लोकमे श्रीराम बलभद्र जंसे 
बड़े महिमावान पुरुष व्याप्त हुए जिनकी तीनो लोकमे कीति प्रसिद्ध हुई। जिनकी सुग्रीव, 
अगद, नील, हनुमान जैसे भट्ठान पुरुषों द्वारा सेवा हुई है। श्रीरामकी इन महापुरुषोनै 
बड़ी भक्तिसे सेवा की है। तो ऐसी प्रसिद्ध कीति वाले श्रीरामचन्द्र जी भी जब थमसे 
न बच सके, जिस यमने इनको भी नष्ट कर दिया आयु कर्मके अन्तमे शरीरका नाता 
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छोडकर उन्हे भी चलना पडा । यद्यपि श्रीराम भगवान हुए हैं, मोक्ष प्राप्त किया है, पर 
निर्वाण तो तब ही हुआ जब कि आयु कर्स व छोष सभी कर्म नष्ट हो गए । तो उनका 
मरण पडित-पडित मरण है, जिम्तके वाद जन्म नही होता और न कभी मरना पडता, तो 
ऐसा निर्वाण हुआ है आखिर वे भी इस जगतमे रह न सके । तब यह यम किसी अन्य 
पुरुषको वया छोडेगा ? जो जन्मा हे सो नियमसे मरता है। इसमे किसी भो प्रकारका 
सदेह नही है । भला जो नदी का बहाव इतना तीव है कि बड़े-बड़े हाथियोको बहा ले 
जाता है तो क्या बहत छोटे खरगोश सरिखे जतुबोकों वह बहाव छोड़ देगा ? बह तो पत्ते 
के माकिक बहावमे बहाता चला जायगा । तो भला जव ऐसे-ऐसे महापुरुष भी इस काल 
से न बच सके तो हम आप किसी को भी अब यह भाशा न रखना चाहिये कि हमारा 
जीवन बना रहे और कभी मरण न आये । हाँ यह भावना अवश्य रहना चाहिए कि 
जीवन बना रहे तो मुझको अपने सहज परमात्मस्वरूपकी आराधना रहे। मरण होता 
हो तो उस समय भी निज सहज परमात्मतत्त्वकी आराघना रहा करे। 
अत्यन्त कुरुता रसायनविधि वाक्य प्रिय जल्पतु वार्घे- पारमियुते गच्छतु नभो देवाद्वि- 
मारोहतु । पाताल विशतु प्रसर्पतु दिश देशातर भ्राम्यतु न प्राणी तदवि प्रहर्तुमनसा 
सत्यज्यते मृत्युना ।॥३०७॥! 
मृत्युसे बचनेके लिये बड़े-बड़े उपायो की व्यर्थंता--यह जीव मृत्युसे बचनेके लिए 
चाहे रसायनका सेवन करे परन्तु इस विधिसे वह मरणसे बच जाय यह नही हो सकता। 
जब आयु कर्मकी अवधि पूरी हो रही है तो जोचन कंसे सम्भव है ? जीवन तो आयु कमें के 
उदयमे ही चलता है । तो त्राहे कैसे हो रसायनका सेवन करे पर आयुकर्मक्री अवधि पूरी होने 
पर यह मृत्युमुखमे अवश्य हो जायगा । कोई पुरुष जडे प्यारे मीठे वचन बोला करे पर प्रिय 
वचन बोलने से या मृत्यु राजाकी आराधनासे या मुर्त्यु जय जाय क रनेसे मृत्युते नहीं बच सकता 
कोई पुरुष समुद्रके दूसरे तट पर चला जाय तो क्या वहाँ मरेगा नही ? अरे उस जीवके साथ 
ही तो आयुकर्म लगा हुआ है, जिसकी अवधि प्री होतो है और मरण होता हैं। कोई 
चाहे आकाणमे उड जाय कि वहाँ कोई सताने वाला, मारने वाला न होगा, मगर उडते 
ही हालतमे यदि आयुका क्षय हो जाय तो उसे गिरना पडता है, । मरना' पडता है। 
कोई पुरुष मुमेरुपवतकरों चोटीपर जा बैठे यहाँ जीव बहुत मरते हैं इसलिए इस वातावरण 
को छोडे और कोई हो ऋद्धिवल ऐसा कि जिस वलसे यह मेरु पर्वतकी चोटीपर वी 
बैठे तो इससे कही मरणसे न बच जायगा । कोई पुरुष पातालमे घुस जाय यह सोचकर 


गाथा ३०८ हु 


जा 


नल 


कि यहाँ यमका प्रवेश नहीं हो सकता तो यम तो सबके स्राथ ही लगा हुआ है। आयु- 
कर्मके क्षयक्रा ही तो नाम यम है। जहाँ भी जो पातालमें भी हो तो वहाँ पर भी यह 
मुत्युसे नही वच सकता। कोई पुरुष किसी भी दशामे कितना ही दूर चला जाय और फिसी 
भी नये देशमे कितनी ही दूर घूमने जाय, परन्तु वह मृन्युने कही बच नही सकता । जिम्न 
समय जीवके आयुकर्मकी मवधि पूरी हो जायगी उस समय इसको शवच्ब हीं मृत्युक्ते मुखमें 
फसना पड़ेगा, अर्थात्‌ मरण करना ही पड़ेगा । 


कार्य यावदिद करोमि विधिवत्तावत्करिष्याम्यद स्तत्कृत्वा पनरेतद््य कतवानैतत्परा- 
कारितं। इत्यात्मीयक्रट वपोषणपर प्राणी क्रियाव्याकुलो मृत्योरेति करग्रह हतमत्ति 
सत्यक्तधम क्रिय. ।,३० ८॥। 


क्रियावुद्धिमें ही रहकर धर्मका विस्मरण--यह प्राणी जब्से होश सम्हालता हैं तव 
से ऐसे विकल्प करता रहता है कि यह काम मैं अप्ज करता रहूँ, इस कामको से कल कर 
दगा। यह काम आज कर दिया है, इस कामको मैंने पहले ही कर डाला है आदिक 
विधिसे अपने कुटुम्वके पोषणमें ही लगे हुए सेकड़ो प्रसगोमे क्रियावोमे फसा हुआ रहता 
है पर अचानक आय समाप्त होती है तो इस कालके गालमे जाकर फसना पड़ता है । जब 
बहुत छोटा बच्चा है, तो वह भी अपने अन्दर में कुछ न कुछ सोचता रहता है मगर कुछ 
प्रकट नही होता । जब यह कुछ वडा बनता है, होश सम्हालता है, सांसारिक होशकी 
बात कही जा रही है तब से यह जीव यह मैं करता हूँ, यह मैं कछूगा, यह मैंने किया है, 
यो करने-करनेके विकल्पमे हो लगा रहता है और कुटुम्व आदिक पर पदार्थको विषयभूत 
बनाया करता है, पर यह मृत्युक्षय, मरणकाल अचानक ही आ जाता है और यह जीव 
कालके गालमें फस जाता है। सो ऐसा जीवन तो युजर जायगा परन्तु यह प्राणी धर्मकी ओर 
कूछ भी घ्यान नही देता । यदि कुछ शरीरका वल मिला है, वचनने बोलनेकी शवित आयी 
है। शरीरसे चेष्ठा करने लायक हुए है तो यह करने-करनेके बिकल्पमे ही लगा रहता है । 
यह ध्यानमें नही ला पाता कि वाह्म पदार्थोमि मेरे कुछ करने का सामर््य ही नही हैं । जो 
कूछ मैं कर रहा हूँ कर सकता हूँ सो अपने आपके गुण बौर प्रदेशो्में कर रहा हैं। मो 
कृतार्धता की बुद्धि नहीं आाती। मेरे करनेको कुछ पडा नहीं है, में परिपूर्ण है मेरे को 
मुसमें करता दया है | बाहरमे कही किसी भी पदार्थम में कछ भी कर सवद्धा नहीं ऐसा 
सच्या ज्ञान नहीं कर पाता और विकट विकल्पमें ही रहफर मृत्यके मखमे चला जता है। 


८ 


छः 
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मांधांता भरत: शिवों दशरथो लक्ष्मीधरो रावण: कर्ण: कसंरिपुर्वलो भुगुपतिर्भीम परेष्प्य- 
न्‍तता । मृत्यु जेंतुमल न य नृपतय. कस्त परो जेष्यते भग्नो यो न महातरुद्विपवरैरत 
कि शशो भक्ष्यत्ति ॥३०६९॥ 


महारथियों हारा भी मत्युकी अविजेयता--बडें-बड़े पुरुषभी मृत्युको जीत न सके । 
जिसमे माधाता कोई बड़े वीर पुरुष हुए हैं वे भी न रह सके। भरत चक्रवर्ती जिसका 
छह खण्ड पर राज्य था जब आयुकमंका क्षय हुआ तो उसे भी जाना पडा । भले ही वह 
निर्वाण गए हो तो भी आयुक्रा क्षय तो हुआ। महादेव जो बड़ी विद्यावोके सिद्ध करने 
वाले थे विद्याबलसे जिसने जगतको वश कर रखा था वह भी न रह सके । दशरथ (श्री 
रामके प्रिता) जिनकी उस जमानेमे बडी कीति थी वे भी न रह सके । लक्ष्मण, नारायण, 
जिनका छह खण्डका राज्य था, पर जब गए तो अचानक ही चले गए। रावण प्रति 
तारायण के बडी विद्याये थी, अनेक विद्यावोके धारी थे, जिनके बलकी बडी महिमा 
गायी गई है वे भी यहाँ न रह सके । कृष्ण बलभद्र आखिर ये भी न रह सके । भृगुपति 
परसुराम, भीम आदिक बडे-बडे पुरुष पराक्रमी होने पर शरीर भी इस यमराज की दृष्टि 
को न सह सके और उनको भी आयुके क्षय होने पर त्यागना पडा तो फिर अन्य 
लोगोकी कथा ही क्‍या है ? कौन सदा जीवित रहेगा ? अपने ही शरीरको टटोलकर बोलो 
कि यह ही तो शरीर है जो लोगोके द्वारा जला दिया जायगा। कसा मोह कि इस शरीर 
को अपनाया और उसके आधार पर खुश हुए, निन्‍्दामे नाखुश हुए, अनुकूल बात हुई तो 
खश हुए, प्रतिकूल बात हुई तो नाराज हो गए, जिसका फोटो चाहते, जिसका नाव 
चाहते वह क्या कोई पवित्र वस्तु है ” भरे बह तो नष्ट हो जाने वाली चीज है। उसके 
जीनेकी आशा करना व्यर्थ है। जो जन्मा है सो नियमसे मरणको प्राप्त होता है । ठीक 
ही है, जो महावृक्ष बडे-बढे हाथियोसे न टूट सके उसे खरगोश चाहे कि मै इस वृक्षको 
तोड दूँ तो क्या तोड सकेगा ? नही तोड सकेगा, ऐसे हो जब बड़े-बड़े पुरुष भी यमकी 
आज्ञाका भग न कर सके, यमको न जीत सके ती कया छोटे-छोटे पुरुष इस मरणकों जीत 
लेंगे ? न.) जोत सकते। जो जनन्‍्मा है उसे नियमसे मरता पडेगा । बुद्धिमानी इसमे है कि 
जितना जीवन है उतने काल अपने सहज परमात्मतत््वका आलम्बन लेकर सबका विकल्‍प 
' छोडकर आत्मानुभव करे और ज्ञानानुभवके आनन्‍्दसे तृप्त होवे। इसीसे कर्म कटते है और 
जन्म जरा मरणके राग नष्ट होते है ! 


गाथा ३१०, ३११ का 


सर्व शुष्यति सांद्रमेति निखिला पाथोनिधि निम्गगा सर्व॑ म्लायति पुष्पमत्र भरुतः शभ्पेव 

सर्व चल॑। सर्व नश्यति कृत्रिमं च सकलो यद्वद व्यपक्षीयते सर्वस्तद्वतुपैति मृत्युवदन देही? 

भवस्तत्त्वेत: ॥३१०॥। 

सर्वे प्राणियोंके मरणको - क्षवश्यंधाविता--लोकमें जितने भी पदार्थ गीले है वे सब" 

सूख जाते हैं, समुद्र हो, कुर्वाँ हो, नदी हो, सभी सूख जाते है यान सब विनाशीक हैं 
अपनी एक स्थिति में कुछ भी नहीं रह सकता। जितनी नदियाँ हैं वे सब समुद्रभे 
बिलीन हो जाती है, वे अपना अस्तित्व- कहाँ रख पाती हैं ? पानी बहा आगे गया, 
समुद्रमे गिरा तो ऐसे ही सभो पदार्थ अपनी-अपनी परिणति करते हैं और पुरानी परिणति 
नष्ट कर देते है। जितने पृष्प है वे सब सूख जाने वाले है, फूल न भी टूठे, वृक्षमे ही लगा 
रहे तो भी सूख ज,यगा । वृक्षत्रे गिर गया तो भी सूख जायगा, इसी तरह जगलमे जितने 
भी जीव है वे सब मरणकी ओर जायेगें, कोई सदा न रहेगा, जितने भी पदार्थ है वे 
बिजली के प्मान चचल है। जैसे बिजली चचल है, स्थायी नही रह सकती ऐसे-ही “ 
जगतके कोई भी पदार्थ स्थायो नही रह सकते । जितनी कृत्रिम वस्तुवे है वे सब विताश- 
शील है, इसी कारण़से जब कि ये विनाशशील है, नित्य नही तो ये प्राणी भी जन्म 
धारण करने. वाले जितने है वे सब मरण कर जायेगे। यह प्राणी मरनेसे डरता क्यो 
- है ? इसको परिग्रहसे मोह है इसलिए डरता है। इसे यदि आत्माकी सुध हो, आत्माकी 
दृष्टि रहे तो फिर मरणका क्या भय ? यह आत्मा यहाँ जिस किसी भाँति दुष्ट है वही 
आत्मा चलकर अन्य जगह गया तो उसको कौन-सी बुरी बात मिल गई ? जो आत्म- 
ज्ञानी हैं वे मरणसे नही डरते, वे ही मृत्युको जीतने वाले कहलाते है। और जो भज्ञानी 
 मोही है वे मरणसे डरा करते है, शरीरसे मैं निकल जाऊंगा यह सोचकर अज्ञानीजन ही 
दुखी होते हैं, वे जानते है कि मेरा यहाँ बडा यश था, लोग मुझे बड़ा सभझते थे, हमारे 
पास इतना बडा वेभव था, हम बड़े आराममे रहते थे, अब यह सब छठा जा रहा है यह 
सोच सोचकर भज्ञानीजन दु.खी रहा करते है । परन्तु ज्ञानी पुरुष जानता है कि मैं आत्मा 
भात्मामें ही रहता हूँ, जहाँ जाऊंगा वहाँ ही मैं आत्मा रहूँगा, मेरे अस्तित्वका कही भी 
विनाश नही है । वह ब्याकुलतासे रहित होता है। 

प्रख्यात युतिकाति कीतिधिषणाप्रज्ञाकलाभतयो देवा येन प्रदरप्रभतयो नीता. क्षय- 


मृत्युना । तस्यान्येदु जनेषु कात्न गणना हिसात्मनोविद्यते मत्तभ हि हिनस्ति यःस 
हरिणं कि मुचते केशरी ॥३११॥ 


३८६ सुभापित रत्नसदोह प्रवचन 


क्षुधित सिह द्वारा हरिणके प्रहणकी तरह यमके भुखमें सर्वे प्राणियोक्ता प्रवेद्-- जैसे 
मदोन्मत्त हाथियोको भी पछाड देने वाला रिह दीत हीन छुंद्र हिरणको नहीं छोड सकता । 
उसके लिए हिरणका खा लेना, मार लेना कोई कठिन है क्‍या ? उसे अवश्य ही मार 
डालता है सिंह अपनी क्षूधा मिदानेकों या अपनी प्रकृतिके कारण, तो इसी प्रकार ससार- 
की प्रसिद्धिसे प्रसिद्ध प्रताप वाले बडी कान्ति कीति, बुद्धिके धारण करने वाले सर्व कल्ला 
ओर शक्तिके भडार इन्द्राहिदा ब्चों तककों नष्ट कर देने चाला यह यमराज छुव्र प्राणियों 
को नही छोड सकता । सब ही अतश्य मरणको प्राप्त होते हैं। देखिये कोई अलग देवता 
नही है जमे लोगोकी जान लेने आता हो, सभी जीवो के साथ कर्म लगे है, उत्त कर्मोका 
क्षय होता हे । बायुमर्मका क्षय हो गया, नवीन आयुक्रा उदय आ गया उसको मरण 
कहते है । तो वर्तमान आयुक्ते क्षय का नाम यम समझ लेता चाहिये। चूँकि साहित्यिक 
अलकारमे यमका (मरणका) वर्णन हुआ है सो यह यम जब बडे-वडे इन्द्रोकों भी नष्ट 
कर डालता है, जिनकी बडी सागरो पर्यन्तकी आयु हे, जो वीचमे कभो मर नहीं सकते, 
जिनका वैक्रियक शरीर है, कहो छोटा गरीर बन जाय, कहो बडा बन जाय, कहो हल्का 
बन जाय या वजनदार वन जाय | सो बडी नीति रीति ऋद्धिके धारी ये वेवेन्द्र भी 
यमके द्वारा मरणको प्राप्त होते है। उतकी भी आयुका क्षय होता है। अब भला विचारों 
कि जो अनगिनते वर्षो स्वर्गोके सुख भोग रहा वह भी अन्तभे मरणको प्राप्त होता है तब 
फिर हम आप क्षुद्र प्राणियोकी तो कथा ही क्या हैं ? किसी भी समय मरणको प्राप्त 
हो जाते है । तो जिन्हें भरणका कष्ट न भोगना हो उन्हें चाहिए कि धर्म चित्त लगाये। 
जन्म जरा मरण रहित आत्तमाके ज्ञानानन्‍्द स्वभावकी आराधना करे । उस रूप अपने 
आपको देखे तो ये कर्म सब सूख जायेगे । शरीर मिलता बद हो जायगा। सिद्ध भगवान 
हो जायेगे। सदाके लिए इसके समस्त सकट टल जायेगे । सो दृष्टि रहना चाहिए अपने 
आत्मस्वरूप की ओर और जगतमे किसी भी उपक्रमके कर्ता न बतना चाहिए, क्योकि वाह 
पदार्थेमि यदि इसका लगाव रहा तो किर आत्माकी दृष्टि नही बत सकती | तो जिसके 
आत्माकी दृष्टि नही बनी उसका जीवन बेकार है। सक्लेश पूर्वक मरण करेगे तो उसके 
फलमे कठिन दुःख भोगदा होगा । 
श्रोह्ली कीतिरतिद्युतिप्रियतमाप्रज्ञाकलाभि सम यदु ग्रासीकुरूते नितातकठिनों मर्त्य कृतात 
शठ । तस्मात्कि तद्॒पार्जनेन भविता कृत्य विशुद्धात्मना कितु श्रेयसि जीविते सति चले 


कार्या मतिस्तत्ववत ॥३१२॥। 
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यर द्वाए। देहविताशके साथ-साथ सर्द घुण्मेंदाा विदाश--यहिं यम ऐसा दुष्ट है कि 
बहु केबल मनष्यके जरीरकों ही नप्ट नही करता किन्तु उसके साथ-साथ लक्ष्मी, लज्जां, 
कीति, कास्ति, <ति, प्रज्ञा, कला आदिक समस्त युणोको नष्ट कर देता है। जब मरे तो 
कान्ति भी गई, शरीर पर झुरियाँ छा जाती हैं। जीव चला गया तो उसके साथ तेजस 
कार्माण भी तले गए। तो जब तैजस शरीर निकल गया तो शरीरमे मुर्दानी छा जाती 
है कान्ति कहाँ रह सकती ? तो यह थ्म केवल शरीरको ही नष्ट नही करता किन्तु साथ 
ही काम्तिको भी नष्ठ कर देता है। लक्ष्मीकों भी तष्ट कर देता है। मर गए तो सारी 
लक्ष्मी छट ही गई। कीतिकों भी नष्ट क्र देता है। मर गए ती फिर उसके लिए कीर्ति 
क्या रही ! पिछले भवोमे न जाने कितने बड़े-बड़े काम किये होगे पर आज उनकी 
कीतिका कुछ स्मरण भी है क्‍्य ? उस की्तिसे इस़ जीवकी वैया लाभ ? तो ऐसे 
हो किन्ही कारनामोंसे यहु कीति यह बन भी जाय तो भी मरणके बाद फिर उस 
की तिसे क्या सम्बध ? तो शरीरको तो नष्ट कर ही देता है यह आयुकर्म (यभराज) मगर 
बक्वीति आदिक को भी नष्ट कर देता है। प्रशा-चतुराई, इस भवमे इस भव जैसी चतुराई 
है । जब बच्चे थे तब कोई चतुराई त थी, जब कुछ वडे होते गए तो धीरे-धीरे चतुराई 
बढती गई, अनसव भी बना बडी उम्र तक ये सब वाते जानने में आयी, मर गए तो सारी 
चतराई एक साथ खतम हो गई, अब अगले भवमे यहाँ की चतुराई किस काम आयगी ? 
यहां से मरकर मानलो फिर मनुष्बयभवमे ही पेंदा हो गए तो फिर शुरू से वही अआइ 
ई की पाटी पढ़ती पडेगी । जो जो भी कलाये इस जीवनमे सीख लिया, माद लो किसी 
ने हरमोनियम बजाना सीख लिया या ट।ईपिगके काम सीख लिया या कोई भी कला 
का काम सीख लिया, तो मरण होने पर तो ये सब कलाये व्यर्थ हो जायेगी । अगले भवसमे 
वे कलायें क्या काम देगी ? मान लो मरकर फिर मनुष्य बने तो फिर से वही पाठ सीखना 
पडेगा । तो यह यम सिर्फ इस मनुष्यके शरीरका ही नही किल्तु सम्पूर्ण कला व गृण 
आदिकको भी नष्ट कर डालता है। तो जो बुद्धिमान पुरुष है, आत्माके स्वरूपको जो 
जानने वाले है वे इस चचल जीवनमे जीते हुए ही अपने मोल सुखका उपाय बना लेते है । 
आत्म स्वरूपको बरव  परने वाले पदाथोमे वे प्रीति नही करते । इनके फदेमे वे नहीं 
फंमते। तो मोक्षसुख पाये। मोक्षसुख पानेका उपाय क्‍या है ? अपने सहज थात्मस्वरूप 
का श्रद्धान करना, ज्ञा७ एरवा, और उस ही रूप अपने को माचकर रह जाना, अन्य 
विदाल्प न करना यही मोक्षके पानेका उपाय है। 


इ्पप सुभाषित रत्वसदोह प्रवचन 


थो लोककशिर,. शिखामणिसम सर्वोपकारोथ्त राजच्छीलगुणाकर नरवर कृत्वा पुननिर्देय । 
धाता हृति निरगेलो हतमति के तत्क्रियायां फल प्रायो निर्दबचेतसा न भवति श्रेयोमतिर्भू- 
तले ॥३१३॥। 

देवका विचिन्न कदस--यह भाग्य इस मनुष्यको पहले तो ऐसा बडा बना देता है, 
ऐसी अपनी भलमसी दिखाता है कि तोनों लोकके सिर पर पेर रखने वाला भर्थात्‌ ऊँचा 
बना देता है। समस्त ससारके उपकारमे लगा देने वाला ऐसा महान बना देता है और 
मुकुटके समान ग्रुणोंसे देदीप्यमान बना देता है। जैसे इन्द्र देवका जब तक जीवन है, 
पुण्यका उदय है तब तक उससे कितनी महान शक्ति है । कोई भूख प्यास आदिक की वेदवा 
उनको नही, बडा ऊँचा बना दिया कर्म ने, पीछे वह ऐसा निर्देयपना दिखाता है कि इस 
बेचारे इन्द्रके प्राण ही हर लेता है। किसीको खूब सुख मिले जिन्दगी भर, पर उसका 
आखरी परिणाम क्या होगा सो तो विचारो बडा दु,खी होना पड़ेगा। भला जगतमे है 
क्या कोई ऐसा मनुष्य जिसने जीवन भर सदा सुख ही सुख पाया हो? ऐसा कोई नहीं 
है ? पृण्योदयसे जितनी सुख सामग्री मिलती है वे जब भन्तमे विघटती है तो उनके पीछे 
बडा दु ख होता है । यह बात सव की निगाहमे है कि मरण होते समय यह जीव सबके 
विछोहका बडा कष्ट मानता है । तो यह दव पहले तो मनुष्यके साथ बहुत भलमसी 
दिखाता है, इसे खूब ऊँचा बता देता है राजा बन गया, सारे वेभव मिल गए, बड-बड़े 
लोग जिसकी आशा में रहते है, सब कुछ है, पर अन्तमे उसकी कया हालत होती है सी 
वही जानता होगा । सब कुछ छोडकर जाते समय उसको बडा कष्ट होता है ।* तो यह 
यमराज बिता ही कसूर के इस जीवकों शरीरसे पृथक्‌ कर देता है। जीवन भ सुध्र 
पाये और इस मनुष्य मे भी न किसी पर अन्याय किया, न किसी को सताया, धर्मसाधना 
मे भी लगा रहा लेकिन आयुका क्षय और यह यम उसे भी शरीरसे पृथक कर देता है 
और सिरथंक काम करनेकी जड़ बुद्धिवा परिचय देता है। भला किसीकी मार देनेसे 
उसे मिला क्या ? मानो कोई सर गया तो उससे यमको मिला क्‍या 7 लेकिन 
ऐसी प्रकृति ही है। ऐसा स्वरूप ही है वस्तुका । कोई भी जीव शरीर बने दो उसके 
म्याद होती है। भले शो लोग जिसे वेकुण्ठकी कल्पना करते कि वहां कल्पकाल हे 
जीव मुक्त रहता है और फिर अवधि पूरी हो जाती है, कल्पकाल व्यतीत टो जाता हैं 


स शय 
उसे फिर ससारमे जन्म लेता पडता है ऐसा कुछ लोग कहते है। उनका हे हर 
जैन शासनके स्वर्ग और ग्रैवयकमे उत्पन्त होने वालेके साथ लगता हैं प्रवय 


गाथा ३१४ ३५६९ 


उत्पन्न हुआ है या उससे आगे और ऊपर मानो उत्पन्न हुआ है तो वे सब अहिमिन्द्र 
है। वे होते है मृश्तर जैसे, उनके मद कषाय होती, शुक्ल लेइ्या उन के होती । तो लोगो 
की दष्टिमे वे भगवान की तरह है मगर उनके भी आयु है। जब आयुका क्षय होता है 
तो उन्हे भी मरण करता पडता है । तो जो जन्मा है वह मरेगा। ऐसा जानकर बुद्धिमानी 
इसमे है कि यहाँ ऐसा काम कर जाये जिससे हम भविष्यमे आराम और शान्तिसे 
रह सके । उसका उपाय है आत्माका ज्ञान करना । है 


रम्या कि न विभूवयोइतिललिता सच्चामरभ्राजिता कि वा पीनदृढोन्ततस्तनयुगारत्रस्तेण- 
दीर्ेक्षणा । कि वा सज्जनसगतिने सुखदा चेतश्चमत्कारिणी कि त्वत्नानिलधूत दीपकलि- 
काच्छायाचल जीवित ॥३१४।। 

जगतमे सर्व पदार्थोत्री दु खकरता व हेयता--इस समारमे जो-जो पदार्थ दु खदायी 
मालूम देते है, हेय मालूम देते है, असार दिखते है और शास्त्नोमे उनके छोडमेका उपदेश 
भी दिया है, यदि ये पदार्थ सदा सग रहते और यह मनृष्य मरता नहीं तो फिर इन्हे 
कौन छोडना चाहता ? मान लो स्त्री पुत्र, धन वैभव मकान महल आदिक सदा साथ 
रहते तो फिर कौन इन्हे छोडना पसन्द करता ? यह शरीर यदि सदा निरोग रहे, इसमे 
जन्म, जरा, मरण आदिक रोग न आये तो फिर इस शरीरको कौन छोडना चाहता ? 
ये इस्री कारण छोडे जाते कि ये सब चीजे विनाशीक है, असार है। इनसे आत्माका कोई 
हित ही नहीं है, तब ही तो ये हेय॒ बताये गए। तो ये सब दुःखदायी है, हेय है, शास्त्रोमे 
इनको छोडनेका उपदेश है। वे इसीलिए तो हेय है कि भाई जीवो की भी पर्यायें सदा 
बदलती रहती है। और फिर इन पदार्थोक्री परिणतियाँ भी बदलती रहती है, तो इनका 
संग सदा नहीं रह सक्रता है। इनका जीवन क्षणभगुर है । पवन से प्रेरे गए दीपकके लौ 
के समान अल्पकालमे नष्ट हो जाने वाला है । जेसे कोई सरसोके तैलका दीपक जल रहा 
ओर हवा तेज चल रही तो उस लौ के रहनेका क्या ठिकाना ? शीघ्र ही बुझ जायगा । 
इसी तरह जो जीवन मिला है यह कालके लपेटके मारे सव बुझ जायगा। सो ये सब 
विनागोक है, हेय है, असार है, दु खदायी है । यदि ऐसा न होता सभी पदार्थ हमेशा एक 
समान बने रहते और यह मनुष्य भी न मरता तो फिर कौन पुरुष घरको त्यागकर, 
राज्यविभूतिको त्यागकर निग्नन्थ होता । बनका सहारा लेनेकी फिर किसको जरूरत पडी 
थी ? तो चूंकि ये सारे पदार्थ विनाशीक है इस कारण ये हेय है, असार हे, इनको 
बुद्धिमान पुरुष त्यागते है । 


३९० सुभाषित रत्तसदोह प्रवचन 


वाह्मार्थोके त्यागे जामेका कारण बाहआाबेंकी पिवश्वरता भिन्‍्दता व हेयता--देखिये 
राज्य वैभव किसे प्यार। नहीं तमता ” जह। प्रयातत्र पद्धति $ बर्शा यो चोग यह चाहते 
है कि मैं राज्यका नेता वनूं और यहा राज्य पद्धति तनी दा हे वहाँ राजा लोग अपने मे 
बडी प्रभृत्व महसूरा करते है। यथति अलती ३० गराती है, इस थोड़े दिनोका सख 
समागम मिला तो उसमे गया दाफण होना, लेकिन कमोदय ऐसा है कि अपने को भल 
जाते है और मिले ट््ए समागमोसे कप्भरी अत्कार हगभव करते हैं, गोरव अनुभव 
करते है । तो ये प्राणो याद रादा रहते ओर एन पदार्या ठा प्रमागय सद्या रहता तो इनको 
कौन त्यागनेडी वाझ्छा करता ? बेन पहागरुत त्तोर्थफ जिनके देव रक्षक, ठेव सेवक 
जिनके मनको बहलानेके लिए इन्द्र तरसता, उत तीर्जरोंने नी रार्व पर्यिहोको त्यागा 
ओर अपने आपमे अपने सहज परणगात्मतत्वका ध्यान दिया, जिसके प्रदादसें सर्व 
फर्म ऋलक से छ्टकर वे सिद्ध हुए । सद्दि ये पदात सदा रहते, एक सरीस रहते और यह 
मनुप्य भी सदा रहता तब तो धर्म कर्म क्या ? सह हो धर्म बन गया कि इस पदार्थको 
लिए रहो, भोगते रहो क्योकि ये मिटने वाले नहीं हुए । नये मिटने वाले हुए तो सदा 
छोडता ही न यह । जीव तो जितने लोग विरत्त है, विरबत हुए है, विरवत हुए थे वे इसी 
आधार पर तो विरवंत हुए कि ये सव पदार्थ विनाशीक है। इनके लगावमे आत्माकों 
कोई लाभ नही होता । सो ये समरत पदार्थ क्षणभगूर है । जब प्रुषोकी पार्टी वन गई, 
एक सगति बन गई, मित्नता वन गई तो उनको उस ही में आनन्द आ रहा कि इस मित्रता 
को कौन छोडे ? यदि पदार्थ विनाशीक न होते, सदा ही जीवफे साथ रहते तो इन पदार्थों 
को कौन त्यागता ? तो वेराग्यका बाधार ही यह है कि सारे पदार्थ विनाशीक है, मुझसे 
निराले है। मेरा इनसे कोई सम्धध नही है, वल्कि उसकी ओर लगाव बना रहता है तो 
उससे पापकर्म का ही वध होता है, जिसके फलमे भविष्यथमे चाना कष्ट भोगे जाते है । 
बात्महित केवल अपने ही स्वरूपसत्त्वके कारण जो अपनेमे स्वरूप है ज्ञानमात्न आनन्दमय 
उस ही रूप अपनेको अनुभव करे तो इसको ससारके सकटोसे मुक्ति हो सकती है, और 
अपनेको भूल जाय और बाह्य पदार्थमि ही रमण करे तो उसका सस्कार चक्र कभी नही 
मिट सकता । जिनको मृत्युसे बचना है, संसारसकटोसे हटना है उनका कतैव्य है कि 
सकटहीन अतस्तत््वकी उपासना किया करे। 
यद्येतास्तरलेक्षणा युवतयो न स्युर्गलयौवना भूतिवाँ यदि भूभूता भवति नो सौदामिनि- 
सनिभा। वातोद्भूततरगचचलमिद नो चेंदृभवेज्जीवित को नामेह तदेव सीख्यविमुख' 


घर 


गाथा ३१६ १६६ 


कुर्याज्जिनाना तप ॥३१५॥। 
सघागत युवती आदिके विनश्व॒रणनेके अभावसे तपोदृत्तिको भनाश्षेयता--यदि इस 
ससारभे चचल नेत्न वाली युवतियोका मनोहारी योवन ढल जाने वाला न होता तो उस 
पखको छोडकर परोक्ष सुख पाने की इच्छा से कौत तपश्चरण को तपता ” युवतियोके 
नोहारी चचल नेत्र परुपोकी कामवासनाकों उदगत करत है और यह मोही पुरुष वहाँ 
आसक्त होकर सुखका अनुभव करता है। यदि यह मनुष्य ऐसा ही बना रहे समर्थ और 
थे सित्वर्यां सदैव इसी प्रकार सगभे रहे तो कौन तपश्चरणको उपता ? चूँकि ऐसा कभी हो 
ही नही सकता कि यह मनुष्य तलवान बना रहे भोग भोगने को सामथ्य वाला बना रहे 
और जिन थुवतियों का सग समागम हुआ है वे सदा रहे, उनका कन्नी' मरण न हो 
से खुदका मरण हो, ऐसा कभी हो ही नहीं सकता। यही तो ससारका रूप है, 
अतएव विवेकीजन इस भोग सामग्रीकों त्याग कर तप्श्चरण किया करते हैं। बड़े-बडे * 
राजावोका ऐश्वर्य बिजलीके समान क्षण-क्षणमे चलायमान होता है, यदि यह राज्य ऐश्वर्य 
क्षणभगुर न होता, स्थिर रहता, सदा साथ रहवा तो कौन इस राज्य वेभवको त्यागता 
भर तपरच रणमें लगता, चूँकि ऐसा है ही नही कि राज्य वेभव सदा बना रहे । वह छटठता 
ही है, जीवनमें छटता है, मरकर छटता है इसलिए ये सब भी असार है और विवेकीजन 
बड़े बैभवकों त्याग कर तपदचरणमे लगा करते है । इस मनप्यका जीवन वायुसे कपायी 
गई चचल तरगो के समान क्षणस्थायी है। यदि कदाचित इस मनुष्यका जीवन सदा 
स्थिर रहता भौर ऐसा ही बलगाली रहता याने एक-सा बना रहता तो कौन पुरुष' इस 
प्रत्यक्ष सुखकोी छोड़कर परोक्ष सुख पानेकी इच्छासे जेंत तपश्चरणकों करता ? चूँकि 
जीवन क्षणभगुर है ओर ऐसा श्रेष्ठ मत सिला है कुछ समयको तो विवेकीजन इस मनको 
सहज परमात्मतत्त्वके ध्यानमे लगाते है और अपने जीवनक्षण सफल करते हैं । 
नासासुप्रसवालसामयगणव्याधे समाध्यासिता नानापायवसुधरा रुहचिता जन्माटवीमा- 
श्रित । धावन्नाकुलमानसो निपतितो दृष्ट्वा जराराक्षसी क्षुत्क्षामोद्धत मृत्युपत्नगमुखे 
णी कियत्प्राणिति ॥३१६॥ 
जराराक्षसीक्रे आक्रमणसे व्याकुल प्राणियोका अठपद भागकर यम अंजगरके सखमें 
प्रवेश -- मास मज्जा खन आदिक अनेक धातु उपधातुबोकी लालसा करने वाले इस 
राग रूपी व्याप्रोसे यह ससार रूपी जगल वेष्ठित है। जैसे जगलमे अनेक व्यात्न फिरा 
' करते है जो दूसरोके प्राण हरा करते हैं ऐसे ही इस ससारमे ताना प्रकारके रोग भरे पड़े 


हक 


३९६० सुभाषित रत्तसदोह प्रवचन 


बाह्मार्थेके त्यागे जानेका कारण वाह्मथोकी तिमश्वरवा भिन्‍्दता व हेयता--देखिये 
राज्य वेधव किसे प्यार। नहीं लगता ? जहाँ प्रजातत्न पद्धति है वहां थी लोग यह चाहते 
हैं कि मै राज्यका नेता बनूं और जहाँ राज्ण पद्धति बनी हुई है वहाँ राजा लोग अपने मे 
बडी प्रभृुत्व महसूस करते है। यद्यति उनको यब७ गलती है, इस थोडे दिनोका सख 
समागम मिला तो उस्म बया आरक्त होना, लेकिन कर्मोदपर ऐसा है कि अपने छो भल 
जाते है और मिले हुए समाग्रशोसे क्पतशे अहकार अनुभव करते है, गौरव अनुभव 
करते है । तो ये प्राणी यदि सदा रहते और इन पदार्थों का समागम सदा रहता तो इनको 
कौन त्यागनेकी वाञछा करता ? बड़े-बड़े पहापुरुष तीर्घकर जिनके देव रक्षक, ठेव सेवक 
जिनके मनको बहलानेके लिए इन्द्र तरसता, उन तीर्थह्रोने भी सर्व परिग्रहोकों त्यागा 
और अपने आपमे अपने सहज परमात्मतत्वका ध्यान किया, जिसके प्रसाद सर्वे 
कर्म ऋलक से छटकर वे सिद्ध हुए। यदि ये पदार्थ सदा रहते, एक सरीखे रहते और यह 
मनुष्य भी सदा रहता तब तो धर्म कर्म क्या ? यह ही धर्म बन गया कि इस पदार्थको 
लिए रहो, भोगते रहो क्योकि ये मिटने वाले नही हुए । नये मिटले वाले हुए तो सदा 
छोडता ही न यह । जीव तो जितने लोग विरक्त है, विरक्‍त हुए है, जिरक्‍्त हुए थे वे इसी 
आधार पर तो विरकक्‍्त हुए कि ये सब पदार्थ विनाशीक है। इसके लगावमे आत्माकों 
कोई लाभ नही होता । सो थे समस्त पदार्थ क्षणभगुर हैं । जब पुरुषोकी पार्टी बन गई, 
एक सगति बन गई, मित्नता बन गई तो उनको उस ही में आनन्द आ रहा कि इस मित्रता 
को कौन छोडे ? यदि पदार्थ विनाशीक न होते, सदा ही जीवफे साथ रहते तो इन पदार्थों 
को कौन त्यागता ? तो वेराग्यका भाधार ही यह है कि सारे पदार्थ विनाशीक है, मुझसे 
निराले है। मेरा इनसे कोई सम्घध नही है, वल्कि उसकी भोर लगाव बना रहता है तो 
उससे पापकर्म का ही वध होता है, जिसके फलमे भविष्थमे नाना कष्ट भोगे जाते है । 
आत्महित केवल अपने ही स्वरूपसत्त्वके कारण जो अपनेमे स्वरूप है ज्ञानमात्र आनन्दमय 
उस ही रूप अपनेक्ो अनुभव करे तो इसको ससारके सकटोसे मुक्ति हो सकती है, और 
अपनेको भूल जाय और बाह्य पदार्थेमि ही रमण करे तो उसका सस्कार चक्र कभी नहीं 
मिट सकता । जिनको मृत्युसे बचना है, संसारसलठोसे हटना है उनका कर्तव्य है कि 
सकटहीन अतस्तत्त्वकी उपासना किया करे। 

यद्येतास्तरलेक्षणा युवतयो न स्युर्गंलयौवना भूतिरवाँ यदि भूभृता भवति नो सौदामिनि- 

सनिभा। वातोद्भूततरगचचलमिद नो चेद्भवेज्जीवित को नामेह तदेव सोख्यविमुख' 


है. 
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कुर्याज्जिनाना तप. ॥३१५।। 
सचागत यबवती आदविके विभश्वश्पनेफे अभावणे तपोवृत्तिको अनाशेयता--यदि इस 
ससारमे चचल नेत्न वाली युवतियोका मनोहारी यौवन ढल जाने वाला न होता तो उस 
सखको छोडकर परोक्ष सुख पाने की इच्छा से कौन तपश्चरण को तपता ? युवतियोके 
मनोहारी चचल नेत्न पुरुपोकी कामवासनाकों उदगत करत है और यह मोही पुरुष वहाँ 
आसक्त होकर सुथ्षका अनुभव करता है। यदि यह मनुष्य ऐशा ही बना रहे समर्थ ओर 
ये स्ल्ि्याँ सदैव इसी प्रकार सगमे रहे तो कौन तपश्चरणकों तपता ? चूँकि ऐस। कभी हो 
ही नही सकता कि यह मनुष्य बलवान बना रहे भोग भोगने की सामथ्ये वाला बना रहे 
और जिन युवतियों का संग समागम हुआ है वे सदा रहे, उनका कभी मरण न हो 
ने खदका मरण हो, ऐसा कभी हो ही नहीं सकता। यही तो ससारका रूप है, 
अतएव विवेदीजन इस भोग सामग्रीकीं त्याग कर तपश्चरण किया करते हैं। बड़े-बड्डे रे 
राजाबोका ऐश्वर्य बिजलीके समाच क्षण-क्षणसे चलायमान होता है, यदि यह राज्य ऐश्वर्य 
क्षणप्ममुर न होता, स्थिर रहता, सदा साथ रहता तो कौव इस राज्य वेभवको त्यागता 
भौर तपरच रणमे लगता, चूँकि ऐसा है ही वही कि राज्य वैधव सदा बना रहे । वह छूटता 
ही हैं, जीवनमे छटता है, मरकर छूटता है इसलिए ये सब भी असार है और विवेकीजन 
बडे वेभवकों त्याग कर तपश्चरणमे लगा करते है । इस मनुप्यका जीवन वायुसे कंपायी 
गई चचल तरगो के समान क्षणस्थायी है। यदि कदाचित इस मनुष्यका जीवन सदा 
स्थिर रहता और ऐसा ही बलगाली रहता याने एक-सा बना रहता तो कौन पुरुष इस 
प्रत्यक्ष सुखकों छोड़कर परोक्ष सुख पानेकी इच्छासे जेंच तपश्चरणकों करता ? कि 
जीवन क्षणभगुर है और ऐसा श्रेष्ठ मन मिला है कुछ समयको तो विवेकीजन इस मनको 
पहज परमात्मतत्त्वके ध्यानमे लगाते है और अपने जीवनक्षण सफल करते है । 
मासासूप्रसलालसामय्गाणव्याधे समाध्यासिता नानाप्रायवसुधरा रुहचिता जन्माटवीमा- 
श्वित । धावन्नाकुलमानसो निपतितों दृष्ट्वा जराराक्षसी क्षुत्क्षामोद्धत मृत्युपन्नग मुखे 
प्राणी कियत्प्राणिति ॥३१६।॥ 
जराराक्षसीके आक्रमणसे व्याकुल प्राणियोका अटपट भागकर यथ अजगरके मुखसे 
शरमास सज्जा खून आदिक अनेक धातु उपधातुबोकी लालसा करने वाले इस 
रोग रूपी व्याप्नोसे यह ससार रूपी जगल वेष्ठित है। जैसे जगलमे अनेक व्याप्न फिरा 
* करते है जो दूसरोके प्राण हरा करते है ऐसे ही इस ससारमे ताना प्रकारके रोग भरे पड़े 


घ्र्ते 
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हुए है, इन भोगोसे मास मज्जा रुधिर आदिक धातुर्वे खोटी हो जाती है, सूख जाती हैं 
और नाना प्रक्रारके विध्त रूपी वृक्षों सघन है यह जन्मरूपी विशाल जगल। जैसे 
विशाल वन नाना वृक्षोत्रे सघन रहता है तो यह भी नाना विध्त रूपी वृक्षों से भरा हुआ 
है । प्रत्येक जोवके कदाचित दुछ का होगा है, सुब्र जाता है तो उसमे अनेक विध्न 
उपस्थित होते है एक प्राकृतिक बात है, जो आत्मीय आनन्द नही है, जो सहज नही है, 
स्वाभाविक नही है उसकी क्या प्रतिष्ठा ” उसमे तो विध्त आया ही करते है। ऐसा नाना 
विध्तोसे भरा हुआ यह जन्मझपी विशाल जगल है । सो इस जन्ममे, इस जीवनमे जरा 
अर्थात्‌ वुद्धावस्थारूपी राक्षसरीको देखकर यह जीव व्याकुल हो गया है। इधर-उधर 
भागता है यह मन । इधर-उधर भागता हुआ यह जीव अजगर के मुख में पड जाता है। 
जैसे कोई पुरुष ऐसे जगलमे फस गयः कि जिसके पीछे राक्षसी लग गई खानेके लिए तो 
डरके मारे इधर-उधर छापतकुल होकर भागता है और भागनेमे ही अजगरकें मुख्मे पहुँछ 
गया, तो जैसे उसकी दुर्देशा है ऐसे ही वृद्धावस्थारूपी राक्षतीको देखकर यह जीव घबडाता 
है, इधर-उधर भागता है, उस अटपट भागते हुएमे उस यमराजके मुखमे, अजग ९के मुखमे 
पहुँच गया जो भूखसे मुख बाये हुए था सो वहाँ यह जीव शीघ्र ही अपनी वर्तमानकालकी 
पर्यायका विनाश कर लेता है, याने प्रत्येक जीव बडी दुर्दशावोमे आकर मरण कर लिया 
करते है ऐसे मृत्युसे व्याप्त इस ससारमे जो जीव रमते है, भोगकी इच्छा रखते है वे पुरुष 
महान अज्ञान अधकारमे फसे रहते है और उन्हें सन्‍्वार्ग नहीं दिखता। व्याकुल होकर 
ससारमे जन्म मरण करके भटकते ही रहा करते हैं । 

मृत्युव्यप्रभयकराननगत भीत जराव्याधत सती व्रव्याधिदुरतदु खत्तरुमत्ससार कातारग | 

के शक्‍नोति शरीरिण त्रिभुवने पातु नितातासुर त्यक्त्वा जातिजरामृतिक्षतिकर जैनेद्र 

धर्मामृत ॥३१७॥। 

मरणाफ़ान्त जीवोका धर्मातिरिक्त अन्य साहाय्यका अभाव--यह जीव बडे तीक़ 

व्याश्नोसे भरे हुए इस ससारवनमें दुख भोगता रहता है । नाना तरहके दुख खझूयी वृक्षोसे 
सधन इस ससारवनमे यह जीव संकट भोगता रहता है भौर जब वृद्धावस्था रूपी व्याप्रोसे 
घिरा हुआ भयभीत हुआ यह जीव भयकर यम रूपी व्याप्रके मुखमे चला जाता है। उस 
समय उसकी रक्षा करने वाला कौन ” जन्म मरणको नष्ट करने वाले जिनेन्द्र भगवानके 
द्वारा प्रणीत धर्मके सिवाय कोई बचा नहीं सकता। वे पुरुष धन्य है जो मृत्यु समयमे 
एक चंतन्यस्वरूप आत्मस्वरूप आत्मधमंक्री आराधना किया करते हैं। इस सदूधर्मकी 


न 
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आराधनाके प्रतापसे वह अगला भव पायया सो सहो, पर उत्तम पायगा और वहाँ सयम 
धारण करके ससारके संकटोसे सदाके लिए छूट जायगा, ऐसा उसका पौरुष होगा । यदि 
कोई इस जीवको जन्म मरणके दु खसे बचाने बाला है, इस जीवका यदि कोई रक्षक है 
तो वह जिनेन्द्र भगवान द्वारा उपदिष्ट यह सच्चा धर्म ही है। यह धर्म कही बाहर नही 
है। अपने भापका जो सहज स्वरूप है अपने ही सत्त्वके कारण अपना ही जो शील है, 
स्वभाव है उस रूप अपनेको अनुशवना कि में बास्तवमे सहज चंतन्यमात्र हीं हूँ। जो 
पविन्न आत्मा अपने आपके वास्तविक सहन स्वरूपको दृष्टिसे ले लेता है और इस अनुभव 
के प्रसादसे अलौकिक आनन्दका अनभच कर लेता है वह पुरुष ससारमे सकटोसे नियमत 
छट जायगा । विवेकी परुषोको इस सहल परमात्मतत््वकी आराधना रखना चाहिये । 
इसकी दृष्टिमे यह ही सहज अतस्तत्त्व बना रहना चाहिये । मृत्युको जीतने वाला यदि 
कोई तत्न है तो यही सहज भात्मस्वरूपकी आराधना है। इसके अतिरिक्त जगतमे अन्य 
कोई तत्न मत्न नही है जो इस जीवको मुत्युकी परम्पराभोसे बचा सके। इस जीवका 
. स्वरूप ही ऐसा नही है कि किसी वस्तुकों कोई दूसरा परिणमा सके । मुझ जीवको मैं ही 
सुधारमे ला सकता हूँ और मै ही बिगाडमे ला सकता हूँ। सहज आत्मस्वरूपकी अनुभूति 
होना यही वास्तविक धर्मपालन है । 
एवं सर्वजगद्विलोक्य कलित दुर्वारवीयत्मना निस्व्रिशेन समस्तसत्त्वसमितिप्रध्वसिना 
मृत्युता । सप्रत्नन्नयशातमार्गणगगण गृहणति यच्छित्तयें सतः शातधियों जिनेश्वरतप. 
साप्राज्यलक्ष्मी श्रिता: ॥३१५।। 
जन्मजरामरणाक्रान्त लोकमे विवेकियो द्वारा धर्मपालनका कतंव्य--ससार का स्व- 
रूप काफी बताया गया है, प्रत्येक पदार्थ अपने आपके ही सत्त्वके कारण स्वामी है, अपने 
आपकी ही परिणतिसे परिणमते है। भले ही विकार परिणति के लिए निमित्त न॑मित्तिक 
योग अनिवारयें बना हुआ है, पर परिणमन सबका स्वयंका स्वयमे है। यह वस्तु स्वातत्य 
कभी भी खण्डित नहीं होता, ऐसे अपने-अपने स्वरूप में परिणमने वाले पदार्थोका समह 
हो तो यह जगत है तो जगतका जिसने सत्य स्वरूप जान लिया वह शान्त परुष इस यम- 
को जगतको जीतनेके लिए सम्यग्दशेन आदिक रत्नत्नय रूप तीक्ष्ण वाणोको ग्रहण करता 
है, यह जगत मृत्युरूपी राक्षससे व्याप्त है। अनन्तानन्त प्राणी अपनी अपनी आयुके क्षय 
होते ही मरणको भ्राप्त होते है । सारी व्यवस्था ओटोमेटिक बनी हुई है। जिसने जैसे 
कर्म किया उसके अनुसार उस पर बेसी घटना बीतती है । इस पधृत्युरूपी राक्षसने समस्त 
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प्राणियों के नाश करने की कमर कसी है। उसके नाशके लिए भी शान्त पुरुष ज्ञानी 
सम्यरदुप्टि जीव भगवान जिनेश्वरके तपके साम्राज्यक्रे प्रभावसे तपस्वी रत्नन्नयके धारी 
पुरुष इस मृत्यु पर विजय प्राप्त करते है। निर्वाण प्राप्त कर लेना ही वास्तचमे मृत्यु पर 
त्रिजय पाना है, सो यह निर्वाण इच्छा निरोध चंतंन्‍्य प्रतपन परमार्थ तपके प्रसादसे होता 
है और सम्यग्दर्शन, सम्यग्तान, सम्यक्चारित्र जो आत्मस्वरूप है, स्वाभाविक है, इन तीक्ष् 
वाणोसे उस मृत्युका विनाश कर डालते हे, जहाँ आत्माने अपने सहज आत्मस्वरूपद्ा दर्शन 
किया और अपनो ही इस ज्ञान ज्योतिको निरन्तर निरखते रहते है, इस ज्ञानस्वरूपमे ही 
अपने आपका मग्न रखना चाहते हे उन पुरुषोकोी बया सकट है और यह अमर आत्मा 
उनकी दृष्टिमे है ओर इस दृष्टिक्े प्रसादसे अदूभूत अनन्त सहज आनन्द भी भोगा जा 
रहा हे तो वे पदार्थ है, उनको अब किस प्रकारका कष्ट रहा ? सो जो स्वपर तत्त्वके 
यथार्थ जानकार है वे पुरुष इस रत्नत्नय रूपी पैने वाणोकोी चहेण करते है और इस यम- 
राजका खोज मिटाना चाहते है । वास्तवमे इस आत्माका परम मित्र आत्माका धम है, पर 
वहु अपने आपमे ही शक्तिमात है, अपने आपको हो अपने द्वारा निरखता है, अथवा यह 
आत्मा सहज अपने आप ही स्वभावतः मौन रूप है, जाननहार है इसमे जो विकार आते ध 
हैं वह सब कर्मेफी छाया है । जहाँ कर्मसे निराले सहज ज्ञानस्वरूपको देखा वहाँ छाया की 
प्रतिष्ठा नही रहती । जब यह आत्मा अपने आपके स्वरूपका अनुभव लेता हुआ सहज 
जानान्‍द स्वभावी अमृतका पान करता हुआ तृप्त रहता है तो जन्म जरा मरण इस तसा: 
रोगके मिटानेकी अचुक औषधि है। सहज आत्मस्वरूपका अनुभवन है । सो हम सबका 
कर्तव्य है कि इस सहज आत्मस्वरूपका अनुभव पाकर हम अपने इस दुर्लभ मानव जीवन- 
को सकल करे । 


हू 
आया किक 
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प्रवकक्‍ता--भध्यात्मयोगी,  न्यायतीर्थ, सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री 
थृज्य श्री १०५ क्षु७ मनोहर जी वर्णी । 
“संहजानन्द सहाराण 


( १श्वां परिच्छेद-आनित्यताका वशुन ) 


कार्याणा गतयों प्ुजग्रकुटिलाः स्थीणां मनश्च॑ंचल 

नशवर्य स्थितिमत्तरंगचपल॑ नुणां चयो घावति । 

संकल्पा: समदांगनाक्षितरला मृत्यु: पर निश्चितो 
मत्वैवं मनिश्चलमा विदध्ता घर्मेमाति तत्वतत:ः ॥३१६॥ 
(१) अनिल्यसमागसमें ल रखकर परणारंधर्मदा जाअय सेमेक! कर्लेव्य---ईसे जगत ' 
में कर्मोकी गति सर्पके समान कुटिल है श्रर्थात्‌ ये कर्म कभी तो श्रनुकूल कार्य करने लय॑ते हैं 
भौर कभी ऐसे दुःखोंको लाकर सामने पटक देते हैं कि जिनका स्घप्नमे कभी ध्यान भी थे 
किया गया हो । तो ये कर्म अ्रतीच कुटिल है, एक समान स्थिति इस जीवकी कहाँ रह पाती 
क्षणमे सुखी क्षणमे दुखी । बडो बड़ोकी भी यह ही स्थिति है। इस पर कोई क्या करे ? 
कमंका स्वभाव ही ऐसः है । दूसरे पदार्थोका सम्पर्क, कभी समता नही उत्पन्न कर देता | 
यह कर्मगति विचित्न है । दूसरी “ धात स्त्रियोका मन बड। चचल हे तभी तो वे अ्रपरिसित 
अनुराग दिखाने लगता है और कभी बेहद रुष्ट हो जाती हैं। जिनपर ये जीव मोहित है ये 
इसके वश कह हैं ? कब प्रसन्‍त हो कोई, कब रुष्ट' हो कोई । उसके. कषायके आधीन तो 
फेभा कोई रह नहीं सफद३ । ऐश्वर्य घन धात्य आादिक - सम्पन्तियाँ वायुसे प्रेरित लहरोदे 
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समान चंचल है, जैसे समुद्र श्रथवा बडी नदियोमे लहरें उठती है वडी तेज हवासे उन लहरों 
का चलना होता है तो वे लहर क्षण भरमे कहीसे कही पहुचती है । श्रभी है श्र थोड़े « 
समयमे नष्ट हो जाती हैं, ऐसे ही ऐश्वर्य घन धान्‍्य श्रादिक्र सम्पदायें ग्राज है. कल नष्ट हो 
जातो है । यह मनुष्योदा समुदाय जिसमे यह मनुष्य राजी रहता है, कुहुम्ब मानता, मित्र 
मानता कि यह समुदाय भोगने वाला है, ये, तो किसी स्वार्थके कारण ही निकट है श्र 
स्वाथंकं ही कारण सेवा करते हैं श्रोर उनका स्वार्थ जब सध जाता है तब वे दूर 
चले जाते है, फिर उनकी प्रपेक्षा नही फरता । यह सकल्वविक्ल्प विचारकी परम्परा मदमत्त 
स्त्रीके नेत्रके समान चचल क्षणिक विनाशीक है । विचारसे निरछिये अपने आरपमे कभी 
किसी बातका चिस्तन चल रहा है, थोडी देरमे ही श्रन्य बातका चिन्तन चलने लगता है | तो 
इस जगतमे जितना सारा समागम है वह प्रनित्य है। नित्य तो ग्रथवा निश्चित तो केवल 
एक मृत्यु ही है, श्रतएव जो बुद्धिमान पुरुष है वे कभी नष्ट भृष्ट न होने वाले सच्चे घर्ममे, 
शात्मस्वभावते प्रीति करते हैं श्रोर उसी स्वभावमे संलग्न रहा करते हैंँ। इस छन्‍्दमे बताया 
गया है कि यह मदुष्य स्वयं क्षण स्थायी है। इसका जीवन सदा ठिकने वाला नहीं है ओर 
इसको जो भो समागम मिला है वह भी क्षण स्थायी है। सदा रहने वाला नही है, क्योकि 
सारा समागम कर्माधीन है, पुण्यपापके योगसे प्राप्त होता है। ऐसा सदा कहाँ रह सकता ? 
योग अनुसार थोडे समयको निकट होता है, श्रन्तमे वियोग हो ही जाता है । तो यह पर्याय 
विनाशीक है, जो समागम मिला वह बिनाशीक है तो ये विनाशीक मनुष्य यदि अफने को 
समझे कि मैं सदा रहुगा और इन विनाशीक परिग्रहोको समझें कि ये मेरे साथ सदा रहेगे 
तो यह उनकी कितनी भूढता है। जो लोग अपने झ्रापके विश्रामको तंजकर, आारत्मीय 
प्रानन्दरूपी पश्रारामकों तजकर बाह्य पद्रार्थोमि अपने उपयोगकों फस्नाते हैं वे महामुढठ है । 

श्रीविद्य्चचला वपुविघुनित नानाविधव्याधिभि. 

सौख्य दु.खकराक्षितं तचुमता सत्सगतिदु लेगा । 

मृत्युध्यासि तमायुरत्र बहुभिः कि भाषितैस्तत्वत: 

ससारोउस्ति न किचिद्मिसुरवक्ृत्तस्माज्जना जाग्रत ॥३२१०॥। 

(२) सकल समागमोकी असुखकारिता--इस संसारभे चेतन अ्चेतन, दासी दास 
घन धान्य .आरादिक स्वरूप वाली लक्ष्मी विद्युतकी तरह चचल है याने मुख दिखाकर क्षण भर 
मे नष्ट हो जाने वाली है । जिस सम्पत्तिको निरखकर, मोहित होकर अपने स्वरूपको भूले हैं 
वह सब सम्पत्ति चचल है। उसके लगावमे श्रात्माको लाभ नही है श्रौर जो शरीर है, यो 
चलता फिरता दिखाई दे रहा है वह श्षनेक प्रकार व्याधियोसे प्रसमर्थे हुआ सामथ्येहीन हो 


गाथा ३२१ ' हे 
जाने वाला है। श्रर्यात्‌ शरीरमे क्षण भरमे कोई न कोई रोग आ्राकर इसे पेर लेता है । 
शरीर तो व्याधियोका मदिर है। इस शरीरमे जितने रोम है उससे भी अधिक इसमें रोग 
लगे हुए हैं। तो इस शरीरका भी क्या व्यामोह करना ? पौदृगलिक है यह शरीर अपने 
स्वरूपसे प्रत्यन्त भिन्‍न है श्लौर फिर जितने भी कष्ट है वे इस शरीरके सम्पर्कके कारण ही 
तो है । यदि यह श्रात्मा जैसा ज्ञानस्वरूप है अकेला ही रहे, इसके साथ परद्रव्यका सम्बन्ध 
न रहे तो इसको कोई कष्ट नही । तो यह शरीर है वह भी इसको दुःखका घर है । तोसरी 
बात इन्द्रियजन्य जो सुख है वह दुःखसे मिला हुआ है । ऐसा ससारभे कौनसा सुख है जिसमें 
दुःख न मिला हो । जैसे घर गृहस्थीमे लोग लडका श्रादिक्रको देखकर सुख मानते हैं ओर 
साथ कितने दु.ख श्रौर लगे हुए है। कोई भी इन्द्रियजन्य सुख हो उसके साथ दुंख जरूर 
लगे हुए है भ्रौर नही तो इतना तो है ही कि इन्द्रियजन्य सुख थोड़े समयका सुख है, भ्रन्तमें 
विरस हो जाता है सो वह ही दुःखके बराबर हो जाता है। तो जो कुछ साधन मिले है, 
लक्ष्मी है, देह है, इन्द्रियजन्य सुख है ये सब दुःखके घर है । हाँ सज्जनोकी सगति मिलना 
बहुत मुश्किल है, वह बढ़े भाग्यसे ही किसी-किसीको मिलती हे क्योकि जों संसार देह, भोगों 
से विरक्त पुरुष है, सज्जन है, उनकी समतिसे, उनके सदूवचनत्ते सम्मामेंको प्राप्ति होती है 
श्रौर सम्मार्गंमे फिर कोई सकट नही रहता । तो सज्जन पुरुषोकी सगति मिलना बहुत कठिच 
है, किसी किसीको मिलती हैं | यह जो श्रायु है, जिसके उदयसे जीवित चल रहे है वह आयु 
मृत्युते श्राक्रान्त है । जब श्रायु है, जीवन है तो मरण निश्चित है। सो यह जीवन श्रधिक 
समय तक नही टिक पाता, इस कारण है बुद्धिमान मनुष्य इस ससारमे निरखो कोई भी 
पदार्थ ऐसा नही है जो सदा चिरस्थायी हो झोर जीवको सुख दने वाला हो । अ्रतः समभिये 
चित्तमे विवेक लाइये, उठाइये और शभ्रपने कतंव्यको सम्हालिये । श्रपना क्तंव्य है श्रपने 
श्रात्माके सहज स्वरूपका श्रद्धान्‌ ज्ञान और श्राचरण । इनमे उपयोग रमेगा तो इस जीवका 
बल्याख है । 
यद्येता' स्थिरयोवना शशिमुखीः पीनस्तनीर्भामिनी, 
कुर्यायोबनकालमानमथवा घाता रतं जीवित | 
चितोस्थैयंमशोचमंतविरस सौख्य वियोग न॒तु 
को नामेह विमुच्य चारुभिषणाः कुर्यत्तपो दुश्चर ॥३२१॥ 
डर (३) घुवती जन इन्द्रियसुस श्रादिकी अनित्यता जानकर विवेकियोका तपश्चरण 
में प्रवतेत-- इस' मनुष्यको जो समागम मिले है वे सब श्रनित्य है। लोग स्त्रीजनोके प्रसममें 
सुख समभते है, पर ये स्त्रीजन ये भी श्रनित्य है। एक तो इनका शरीर यौवन यह क्षरिक 
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है, इनका जीवन क्षरिक है, भ्रपना जीवन भी क्षणिक है । इन्द्रियजन्य सुख जो इन मनुष्यों 
को, प्राणियोको इष्ट हो रहा है वह सत्र भी क्षणिक है । यदि यह दैव चन्द्र समान मुख 
वाली मनोहारी स्त्रियोके योवनको स्थिर कर देता श्रोर जीवनकों कभी समाप्त न करता 
भर नाना प्रकारकी चिन्तावोकी स्थितिको दूर कर देता, इन्द्रियसुखोका कभी नाश न करता 
कभी भी इष्टवियोग न होने देता तो फिर ऐसा कौन बुद्धिमान पुरुष होगा जो इन्हे छोडकर 
दुघेर तपश्चरण करता ? ये सब विनाशीक है । चिन्तावोका प्रवाह इच्हीमे चलता है । 
इन्द्रियसुख नष्ट हो जाते है, इृष्टका वियोग होता रहता है, सो इन पदार्थोकि समागमर्मे 
इस जीवका कल्याण नही है। इसी कारण महापुरुष इन सर्वे समागमोको त्यागकर बाझ् 
श्राभ्यत्तर परिग्रहका त्यागकर शआात्माके सहज च॑त्तन्य स्वरूपमें चित्तको रमाते हैं' और मोक्षयुख 
की साधना किया करते है। यहाँका समस्त समागम नियमसे जीवका अहित करने वाला हैं । 
जिन जिनको इध मान रखा है वे नियमसे दु'ख देने वाले हैं श्रौर फिर अनिष्टोके समागम 
भी होते रहते हैं । तो एक निज श्रतस्तत््वको छोडकर बाकी कोई भी पदार्थ इस जीवके लिए 
ध्यानके लायक नही है । तो श्रात्माके लिए सभी बाह्य पदार्थ बेकार हैं। उनके लगावमे, 
सम्बन्धमे केवल कष्ट ही कष्ट है, इस कारण जिनको हिंत श्रौर अहितका विवेक नही है वे 
पुरुष उस मोक्षसम्बन्धी नित्य सुखको ही श्रभिलाषा रखते हैं भ्ौर उसीके ध्येयसे श्रेष्ठ तपश्च- 
रण करते है और इन थोयथे प्रसार पदार्थेकि समागममे अपना उपयोग नही फमाते हैं, इस 
ही में श्रात्माका हित है, यही सनन्‍्मागंपर गमन है । इसके विरुद्ध तो सब कष्टोका केवल धर 
ही है श्लोर जन्म-मरणकी परम्पराको बढाने वाला है । 

काँता: कि न शशाककातिघवलाः सौधालया: कस्यचि- 

त्कांचीदामविराजितोरुजघना सेव्या न कि कामिनी । 

कि वा श्रोत्ररसायनं सुखकरं श्रव्य न गीतादिक । 

विश्व कि तु विलोक्य मारुतचल सतस्तप" कुर्वेते ॥३२२॥ 

(४) भ्रवश्य छूटने वाले पदार्थोको ज्ञानबलसे पहिले है! छोड़ देने पर नित्यसुख॒की 
संभवता--अ्रच्छे-प्रच्छे महल ये लोगोको इष्ट है, चन्द्रमाकी कान्तिके ब्रमान सफेद वर्ण वाली 
हवेलियाँ किसे प्रिय नही लगती । क्या सज्जन, क्या दुर्जज सभी उन महलोमे रहना चाहते 
हैं । लेकिन मिल भी जायें ऐसे स्वच्छ महल तो भी ये सब भनित्य हैं, सदा इस जीवके साथ 
नही रहते, हम कब तक रहेगे इस महलमे ? तब ही तो इन महलोको लोग धर्मशाला कहते 
* | घर्मशालामे तो मत्री आदिकसे निवेदन करने पर कुछ दिन भोर भी ठहरनेकी इजायछ 


शायधा ३२४ श्र 


मिल जाती हैं । पर इस महलमें श्रायुकमंका क्षय होमेपर एक पल भो ठहर नही सकते । तो 
जी सबको प्रिय हैं ऐसे बढे-बड़े महल ये सब अनित्य हैं। सुन्दर युवती समूह किसको प्रिय 
नही होती, सभी उन्तका सेवन करना चाहते है, लेकिन उनके समागम भी श्रनित्य हैं, वे भी 
नष्ट हो जाने वाले हैं। ये गीत वादित्र श्रादिक जो कानोको रसायनके समान मधुर लगा 
करते हैं ये किसको सुस्त नही पहुंचाते ? सभी उनके सुननेका सुख अनुभव करना चाहते हैं । 
जो जो प्रसंग मिले है वे सब अनित्य हैं, ये कुछ काल वाद हमसे अलग हो जायेंगे । तो जब 
इन पदार्थोकी श्रनित्यता विदित होती है, ये सर्वंधा ऐसे ही न रहेंगे, इस बातका भले प्रकार 
जिनकों निर्णय है तो सज्जन लोग इन भोगोसे घबडा जाते । श्रर्थात्‌ भोगना नही चाहते । 
इनका भोगना उन्हे बुरा लगता है ओर वास्तविकता यह है कि यह उपयोग श्रात्माके वास्त 
विक सहजस्वरूपमें लगे श्रौर उस स्वके ग्राश्नयमे जो श्रलोकिक श्रानन्द मिलता है उस आनन्द 
का जिसने अनुभव कर लिया है उसको संसारका कोई भी समागम इष्ट नहो हो सकता । 
सज्जन पुरुषोका यह निर्णाय है कि ये ससारके सारे समागम जब एक न एक दिन हमे छोड 
ही देंगे तो फिर हम इनको पहलेसे ही बयो न छोड़े ? यदि हम इन्हे नही छोडते तो भी शे 
छूटंगे ? श्रगर इस दुदशासे ये छूटे तो कोई लाभ नही है बल्कि ससारमे अनन्त दुःख भोगदे 
पडेंगे श्रीर यदि हम ही खुद विवेक करके हित अश्रहितकी समझ बनाकर इस सब ग्रहितको 
छोड दें श्रोर निज हित शभात्मस्वरूपमे लगें तो नित्य मोक्षसुख मिलेगा, ऐसा जिसके सिर 

वह ज्ञानी पुरुप इन समस्त संग प्रसगोको छोडकर परमार्थ तपश्चरण करने लगते हैं । 7 


मार्थ तपए्चरण है निज सहज आत्मस्वरूपमें अ्रपने श्रापके प्रात्माका श्रतुभव करना कि मैं < 
हु शाश्वत्त ज्ञानानन्द स्वरूप । 


कृष्टेष्वासविमुक्तमागेणगतिस्थैर्य॑ जने यौवन 
कामान्क्रूद्धभुजंगकायकुटिलान्विद्यच्चल जीवितं । 
प्रगारानलतप्तसूतरसवद्‌ हृष्ट्वा श्रियोध्प्यस्थिरा 
निष्क्रम्यात सुवुद्धयो वरतपः कतु बनांत॑ गता: ॥३२३॥ 

( ५ ) योवन जीवनकी क्षणसंगुरताका परिचय क्र निप्न॑न्थ होकर परमभा्थतारी 
प्राराधनासे ज्ञानियोकी प्रगति--ज्ञानी पुरुषने यह निर्णाय किया कि श्राज तो हमारा यौवन 
ताल है' इस फारण मौज उड़ा रहे है परन्तु यह' योवन समय शीघ्र हो चढ़े हुए घनुपसे बार 
के समान विपुक्त हो जाने वाला है | जैसे कोई पुरुप वाण चला रहा हो तो उस घढे हुए 
घनुपपरसे वाण शीघ्र हो निफल जाता है, झलग हो जाता है, ऐसे ही यह जवानी भी शीह्र, 
ही दूर हो जानी है, क्षणिक है, विनाशीक है । ध्राज जो मनमाने भोग भोगमेमे श्रा रहे हैं ४ 


४ सुभाषित रत्नसदोह प्रवचन 


फ़द हुए भ्रुजगफे शरीरके समान ठेढे हैं भ्र्वात्‌ शीघ्र हो विपरीत हो जाते हैं। जो भोग भोरे 
जा रहे है इनका परिणाम खोटा ही निऋलेगा । जो लक्ष्मी ग्रभी दृष्टिगो वर हो रही है, जिसको 
हम अपनी समझने है वह झंगारेसे तपाये गये थारेक्की तरह सवल है, क्षण भरमे उचटकर 
शलग हो जाने वाली है । यह जो हमार जीवन है वह भी विउ्नली री चप्रकके समान अस्थिर 
है | जैसे बिजलीकी चमक होती है, थोडी देरकों हुई, फिर विलीन हो जाती है ऐसे ही यह 
जीवन भी विलीन हो जाता है | कुछ पता नही कि कब नष्ट हो जाय । इस कारण परमाय॑ 
तपश्चरणकी साधना करना ही श्रेष्ठ है। प्रात्माके लिए हितकारी है, ऐसा निणंय करके जो 
उत्तम पुरुष है, विवेकी जन है वे सर्व परिग्रहोका त्यागकर केव्रल एक सहज आ्ात्मस्वरूपको 
श्राराधनामे ही लग जाते है और उस आनन्दसे भव-भवक्रे कर्मोंक्रा विध्वंस कर देते है । 

वपुच्य॑सन पस्यति प्रग्॑श्रमतको जीवित 

धन नृपसुतादयस्तनुमता जरा यौवन । 

वियोगवहन सुख समदकामिनीसंगज 

तथापि बत मोहिनो दुरितसग्रह कुर्वते ॥ ३२४ | 

(६) क्लेशफारी पदार्थोमें मोही जीवोंकी रति--इस सप्तारमे राज, यक्षमा श्रादिक 

श्रनेक रोग इस शरीरकों नष्ट कर देने वाले हैं। एक तो शरीर रवय ही शोर्णताकी ओर 
चलता है फिर इसमें बड़े-बड़े राज, यक्षमा आदिक रोग लग जायें तो शरीरको ये नष्ट कर 
ही देते है। दूघरी बात--यमराज सरीखे बलवान शत्रु प्राणोके नाश करने वाले है। जब 
श्रायुक्ा क्षय होता है तब प्राण शरीरमे नही टिक पाते। तीपरी बात--भाई बध्षु पुत्र राजा 
आ्रादिक हिस्सेदार या घोर डाकू ग्रादिक लुटेरे इप्त घनकों छोन लेने वाले है, जिस घनकों ये 
प्राणी अपने प्राणोके समान प्रिव मानते है। यह मनुष्य, यह घन भी सदा रहनेका नहीं । 
नौयी बात--जब जीवित रह रहे है तो वृद्धावस्था तो आ्रायग्री ही । तो वृद्धावस्‍्था इस यौवन 
की शत्रु है, यौवन आया है और वही बच्ता रहे, जवानी ही बनी रहे ऐसा नहीं होता ' 
जिपको जदानी आयी है वह जीवित रहेगा थोडा तो वृद्धांवस्था हो तो श्रायगी । और श्रतिर् 
बात--युवतियोक्रे सगसे उत्पन्न होने वाला सुख वियोगरूपी अग्निसे भस्म हो जाने वाला है 
ऐसा तो यह सारा समायम है, परन्तु यह प्राणी इत समाग्रमोमे ऐसा मूढ बन रहा है, मोह 


के नग्ेेमे ऐसा चूर हो रहा है कि जो घटनाये बीव रही है इस क्षयविश्वत्॒ताका कुछ ध्यान 
नही देता और पापक्रा बोक ही अपने सिरपर लादे यहा करता है। सब कुछ श्रनित्य है, सब 
कुछ घोख़ा देने वाला हैं, किन्तु यह भोगोसे विरक्त नहीं होता प्लौर उन विषयोगे ही आपक्त 


रहकर कर्मोका बोक लादे रहता है । भविष्यमे भी जन्ममरणके दुःखोकी परम्परा यह में 


गाथा ३२५ 


करता रहेगा । 
झ्पायकलिता तनुजंगति सापद सपदों 
विनश्वरमिदं सुख विषय श्रियश्चचला: । 
भवति जरसा5रसास्तरलनोचना 
योंषितस्तदप्ययमहो जनस्तपसि नो परे रज्यति ॥३२५॥ 

(७) श्रन्तस्तत्वकी सुधसे शुन्य मोही जीवबोंकी सापद संपत्तिमे विनश्वर लोकसुखसें 
चचल लक्ष्मी आदिम ध्यामोह--यह शरीर नाना अपायोसे सहित है, इसमे श्रनेक विध्न पडे 
हुए है श्रौर श्रचानक ही यह कभी भी नष्ट हो सकता है । यह समुदाय जो पौदूगलिक है, 
भिन्‍त है, फिर भी यह नेतन्नोको सुन्दर लगता है, मनको तृप्तिकारी जचत्ता है। ये सारी सम्प- 
त्तियाँ श्रापत्तियोसे वेछ्लित है । कैसा इन प्राणियोकों मोह' लगा हुम्ना है कि प्रापत्तियाँ भेलते 
जाते है और सम्पत्तिकी तृष्णा करते जाते है । इस सम्पत्तिकी तृष्णासे, इसके सम्पर्कंसे नाना 
श्रापत्तियाँ श्राती है, पर उन आपत्तियो को यह देखता ही नहीं है और इन सम्पत्तियों के 
सग्रह करनेमे लगा हुआझ्ना है । ये समस्त सम्पत्तियाँ श्रारपत्तियों से भरी हुई है । ये विषयजल्म 
सुख ५ इन्द्रियमे अथव्रा मतके विषयों में जो भी सुख मालूम किए जाते है वे समस्त सुख 
विनाशीक है । अपनेसे श्रदाज कर सकते है कि इस जीवनमे श्रब तक कंसे कंसे विषयसुखो" 
को भोगा मगर वह सुख, वह श्रानन्द श्राज भी है क्‍या ? वह सब सब विनश्वर है, यह 
लक्ष्मी विभृति सब चचल है, सदा नही टिकती । ये यौवनके मदसे मस्त हुईं स्त्रियाँ बुढापेसे 
ग्रस्त हो जाती है । श्ाखिर वृद्धावस्था उन स्त्री जनोको भी श्राती है और उस बुढापेमे विरस 
हो जाती है, सुन्दरता सब खतम हो जातो है, बल्कि श्रोर भयानकरूप बन जाता है, सो ऐसा 
तो इस ससारका यह कार्य है लेकिन यह प्राणी इन्ही पदार्थमि श्रतुराग बनाये रहता है, 
श्रात्माका जो श्रेष्ठ कार्य है. परमार्थ तपश्चरणा, अपने श्रापमे अपने सहज स्वरूपको निरखना 
श्रौर यह मैं है, ऐसा श्रपते श्रापको श्रनुभवना, दूसमे जो आनन्द प्रकट होता है उसमे ऐसा 
सामर्थ्य है कि भव-भवके बाँघे,हुए कर्म इसके खिर जाते है। सो जो अपना वास्तविक कार्य 
है, श्रपने लिए हितकारी है, सुगम है, स्वाधीन है, जिसमे कष्टका नाम नही है, बल्कि श्रलौ- 
किक आनन्द जगता है ऐसे श्रपने कार्यकी ओर, इस परमार्थ तपश्चरणकी श्रोर तो ध्यान 
नही देता श्रोर इन विनश्वर चीजोमे ही भ्रतुराग बना रहता है। कोई पुरुष किसीसे एक बार 
घोखा खाये तो वह उसका दुबारा नाम नही लेता, पर इन सामग्रियोसे हम निरन्तर धोखा 
खाते रहते है, कु:ख पाते रहते है फिर भी इन सुख सामग्रियों मे ही व्यामोह बनाये रहते हैं, 
यह इस श्रात्मापर बडा भारी सकट है। अज्ञानके समान सकट और कुछ नही है। ज्ञान, 


सुमाषित रत्नसंदरेह प्रवेश 


मोह, मिथ्यात्व ये सभी एकार्थवाचक हैं । जहाँ वस्तुवों के स्वतंत्र सत्वका निर्णेण नही है, 
एकका दूसरेपर कधिकार जान रहे हैं वहाँनानां विकलण उठेगे ही श्रौर जहाँ ऐसे विकल्प 
जगते है वहाँ इसको कष्ट होगा ही । तो जो बुद्धिमान प्रुरुष हैं वे समग्र पदार्थोकों छोड़कर 
शाश्वत सहज निज चैतन्यस्वरूपसे उपयोग शमाकर ग्रावन्द चाते रहते हैं । 

भवे विहरतोइभवन्‌ -भवश्ुतो न के बाघवाः 

स्तवकर्मवशतों थे केडत्र शववी भअविष्यंति वा । 

जन* किमिति मोहितो बवकुटुंवकस्णपरदि 

विमुक्तजिनशासनः स्वहिततः सदा अश्ण्ते ॥| ३२६ ॥॥ 

( 5 ) खुदगर्ज लोकमें ज्ञान्त प्राशीका व्यामोह कर कश परिच्रमण--इस संसारमे 
अनादिकालसे परिभ्रमण करते हुए इस जीचके कितने कौन-कौन वाधच नहीं हुए झ्रीर स्वार्थ 
सिद्ध करनेके लिए कौन-कौन मित्र नहीं हुए श्ौर स्वार्थ न सघनेके कारण कौन-कौन शब्ठु 
नही हुए ? इस लांकमे यह जीव अनादिसे ही परिभ्रमण करता चला श्राया है | न तो नीव 
की श्रादि है न कर्मेंसम्बंधी प्रादि है, न समयकी झादि है, भ्रवन्तकाल व्यतीत हो गया | सब 
से कितने ही भव घारण किये । उन अनन्त भवोमे कभी किसी जीवके साथ , कभी किसी जीव 
के साथ श्रनेक रूपोमे सयोग हुआ । सो कितने बंधु हुए होगे श्रौर कितने ही लोग स्वार्थ सिद्ध 
करने वाले हुए हो गे, मित्र हुए हो गे, भौर स्वार्थसिद्धिमे बाघा प्रायी हो तो शत्रु भी बन 
गए । शत्रु और मित्र वस्तुतः कोई मोहो मोहीकी 'नही बनता॥ जहां स्वार्थसिद्ध हा वहाँ 
तो वह मित्र हो जाता है, जहाँ स्वार्थंसिद्धिमे - बाघा आयी वहाँ वह शरत्र्‌ हो जाता है । वो 
यह प्राणी इस तरह मोहके फदेमे फंसकर भप्रव भी 'तवीन नवीन कुद्धम्बकी वृद्धि करता- चला 
जाता है । जब प्रनन्त प्राणी' इसके बधु हो गए तो ये "ही जीव तो प्राय अनेक बार संगमें 
शाते रहते है । इतने -कुठुम्ब-पाये फिर *भी नवीन-नवीन कुठुम्बकी यह वृद्धि करता चला 
जाता है । हर भवमे यह “संतानको, पुत्रादिकको तरसता है, हुए कितने ही, कितनों का हीं 
वियोग' हुआ, सारी 'आ्राफतें सही, फिर भी इसकी अभिलाधा शान्त नही होती श्ौर “उस 

कुठ्ुम्ब वृद्धि सम्बंधसे झायी: हुई विपत्तियों को अपने सिर्पर 'लादता रहता हैं, ऐसी उस 
घटना परिस्थितिमे“विहछ्िवल होता रहता है, यही कारण है कि वास्तविक हितकारी जो जैन- 
शोसन है जहाँ परःवस्तुका “सहील्‍सही स्वरूप दिखाया गया, जिसके अ्रध्ययनसे,-मननसे इस 
जीवका मोह सकट,'समस्त संकट नष्ट हो जाते. है । उस शासवको भूलकर यह जीव इधर- 
उधर भटकता है और सतत कष्ट भोगंता रहता है ) “यह मोह ऐसा कठिन दु.खद़ययी है । 


मादा ३२७ 4 


हढोच्डतकुचाश या लपललोचना कामियी 
शशांकवरदर्नावुजा मंदवंपीडिता योवने | 

मनो हरति रूपतः सकलकामिनां वेगते 

न सैब जरसाजिता सवति बल्‍लसा कह्यचित्‌ ॥३२७॥ 

(६) शेशएश  छुबती जनोंकी दृद्धाउस्थाएँँ विदरूपता--लोयो को इच्ियसुसो से 
सबसे शप्तिकत पिय लगता है स्पर्शन एइर्द्रिय सुख | सो स्त्रियोंकी संगठिको यह मोही बहुत 
ए्न्द्ःलर्ता है । सो वे रित्र्या युवाग्स्थामे बड़े -हढ़ सौन्दर्य वाली थी, जिनका शरीर भोग 
फाम' घाहने दाले पुरुषों को पीडा देने वाला- है । हृढ उन्मत्त स्तन वाले कामकी बाघासे जिनके 
तेए मर्दद चंचल रहते है वे ही स्त्रियाँ -जब वृद्धावस्थामे आ्रातो है तो भयंकर दिखने लगती 
है । बताते हैं श्रववा निरखते है कि स्त्रियों के नेत्र चचल होत है, उस चंचलताका कारण 
उनको बाघा है । श्रौर विशेषकर कामकी बाघा है, और ऐसे ही उनके गुप्त श्रग है कि जिनमें 
ऐसी पीडा रहती है जिसके कारण उनके नेत्र चचल रहा करते है | तो जिसे कामी जन 
सुन्दरता समझते है वह तो उन स्त्रियों के लिए पीडा श्र विडम्बना बनी हुई है फिर भी 
ये मोही जन उनमे श्यासक्त होते है ॥ तो ये युवती जन जिनकी जवानीमे मुखको सुन्दरतासे 
चन्द्रमाके बिम्बको भी लज्जित कराया जाता है, जो अपने 'सुन्दर सुघड शरीरके संगठनकों 
देखते हीःकामी पुरुषो के मनका हरण कर लेती है । ये स्त्री जन जब वृद्ध हो जाती है उस 
समय किसीके भी मनकाःहरण नहीं कर सकती । मन हरण करनेकी तो बात दूर रहो फिर 
उनकी तरफ कोई ताककर भी नही देखता । स्त्रीजनोका शरीर पुरुष शरीरसे श्रधिक सुगम 
श्रौर सुन्दर नही हुआ करता, किन्तु कामवासनासे पीडित पुरुष ऐसा निरखते है। करीब- 
करीब सभो-जातिमे पशु हो, पक्षी हो, मनुष्य हो, ऐसा देखा जाता है कि पुरुष जातिका 
शरीर हृढ भौर सुन्दर होता है । स्त्री जातिका शरीर किसी भी भवमे पुरुष शरीरकी श्रपेक्षा 
सुन्दर नही है लेकिन ऊामासक्त पुरुषोके द्वारा वह स्वरीशरीर सुन्दर होता जाता है, सो जब 
वह स्त्रीशरीर वृद्धा हो जाता है तो कामी पुरुषोके लक्ष्यक्षी चीज तो रही नही । तब वह 
शरीर एक तो प्रक्ृत्या ही बेडील था, श्रव दुद्धावस्थाके आनेसे वह अधिक वेडॉल हो गया । 
भ्रव इस शरीरकी श्लोर कोई पुरुष ताककर भी नही निरखता | तात्पर्य यह है कि जिस सग 
फो पुरुष ॒त्तरसते हैं वे युवती भी विनाशीक है, उनका रूप विनाशीक है, उनके प्रति मुग्ध 
होना यह भ्रज्ञानियोका व्यापार है । विवेको पुरुष तो उनसे उपयोग हटाकर सहज सुन्दर 
निज सहज परमात्मतत्त्वकी घुनमे लगा करते हैं श्र वही बसकर सहज आाचन्दका प्रतुभव 
किया करते हैं । 


१० सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


इमा यदि भवंति तो गलितयौवना नीरुचस्तदा 
कमललोचनास्तरुणकामिनी:. कोश»्मुचत्‌ । 
व्लिासमदविश्वमान भ्रमति लूंटयिन्नी जरा 

यतो भ्रुवि बुधस्ततों भवति निस्पृहस्तत्सुख्रे ॥३२८॥ 

(१०) बस्तुत बाह्यार्थंसि रंच हेलमेल न होनेपर भी मोहोका भज्ञानवश उस्नें 
व्यापोह---कामी पुरुषोके हारा चाहा गया युवती शरीर यौवन स्थितिसे जीर्ण शीर्ण कान्ति- 
रहित हो जाता है । यदि इस ससारमे स्त्रियाँ यौवन अ्रवस्थासे कभी न गिरतों श्र्थात्‌ सदा 
युवती बनी रहती, कान्तिरहित व होती तो इन्हे फिर कोई पुरुष न छोड़ता, परन्तु ऐसा है 
ही नहो । जब वृद्धावस्था ञ्राती है तब उन युवतियोके समुहका बिलास यह वृद्धावस्था लूट 
लेती है। प्रब वहां विलास श्ज्भार उनकी मदमस्तीका विश्रम अगोका उस प्रकार हिलना 
डुलना, चचलता ये सब नष्ट हो जाते है। सो यह वृद्धावस्था नियमसे आती ही है और 
समयपर वह अवश्य ही युवतियोको विलास, मद श्रादिकसे रहित कर देती है । इसी कारण 
विद्वात लोग जिनको विवेक है और वस्तुस्वरूपका बोध है वे युवतियोके सुखसे सदा विमुख ही 
. रहते है। काल्पनिक पराधीन विडंबनामय सुखको म्राकाक्षा उन्हे नही रहती, और जब काल्प- 
निक सुखकी श्राशा छोड दी है तो वे विवेकी पुरुष कभी भी स्त्रियोसे श्रपना हेलमेल नहीं 
बढ़ाते । उनमे स्पुह्ठा नही रहुती । कहाँ तो यह भगवान आत्मा सहज ज्ञानानन्दका निधान 
और कहाँ अपने स्वरूपको भूलकर खोटे वीभत्स ग्रपविन्न गदे स्त्रीशरीरमे ये श्रज्ञानी जन प्रीति 
करते है। यह पवित्र श्र भ्रपवित्र आत्माका बहुत बडां श्रन्तर है। विवेकी जन श्रपविश्र 
कार्योासे सुख मोडते है और आत्माके सहज पवित्र चैतन्यस्वरूपके श्रनुभवकी ओोर-ही अपने 
उपयोगको बढाते है और सस्तारके सकटोसे सदाके लिए छूटनेमें सफल हो जाते है । 

इमा रूपस्थानस्वजन तनयद्र॒व्य चनितासुता- 
लक्ष्मीकीतिघुतिरतिमति प्रीति धृतय । 
मदाघस्त्रीनेत्रशक्ृत्तिचपला, सर्वमविनामहो 
कष्ट मत्य॑स्तदपि विषयान्‌ सेवितुमना ॥ ३२६ ॥ 

(११) श्रन्ित्य भिन्‍त श्रशुति शरीरमे प्रास्ीका व्यर्थ व्यामोह--ससारमे जितने 
भी पदाथे है, जिनको यह जीव विषय बना बनाकर भोग रहा है ये सभी पदार्थ विनाशीक 
है । मोही जीवोको इन विषयोमे प्रीति है, उनके विषयमे सही ज्ञान नहीं है। यह पर्याय 
भी नष्ट होगी । यहां जो कुछ समागम मिला है यह भी नष्ट होगा, यह बुद्धि उनकी नहीं 
बनी है । उनकी दृष्टिमे यह श्रद्धा है कि ये सदा रहेंगे । जो कुछ मिला है यह मेरेकी चीड 


पाया (३९६ (६ 
कर फहाँ जायगा, यह संदेव रहेगा ऐसी उनकी श्रद्धा है, किन्तु निष्पक्ष दृष्टिसे देखें तो जो 
कुछ भी मिला है, प्रथम तो अपने शरीरकी ही बात लो, शरीर मिला है, जवान हुए, सुन्द- 
रता है, कान्ति बिखर रही है, इस शरीरकी क्या हालत हो जायगी ? थोडे ही दिनोमे यह 
शरीर आन्तिहीन हो जायगा वृद्ध हो जायगा श्ौर की तो बात क्या यह कभी भी नष्ट हों 
सकता है | फिर इस शरीरसे प्रीति क्यो ? श्रब भले ही शरीर स्वस्थ हुए बिना धर्मंसाधना 
न हो सके, मन न लग सके, लेकिन इस शरीरको एक सेवककी तरह जानकर इसका पालन 
हो वह तो कर्तव्यमे झा जायगा, मगर यही मै हू, उसे ही देखकर अ्रहकार जगना, उस हो।में 
प्रपना मन रमाना, यह तो ससारमे जन्ममरण करते रहनेका उपाय है सही श्रद्धामे आना 
चाहिये कि मैं क्या हु ? उसका सही बोध हुए बिना बाह्मपदार्थोक्रा सही निणेय नही बना 
सकते । मैं एक प्मृते चैतन्यस्वरूप पदार्थ हु । सबसे निराला हूं | देखते ही है कि शरीरको 
छोडकर चला जाता है यह जीव । कोई निकल गया शरीरसे, इसी अपने शरीरको छूकर भी 
धप्राप बात कर सकते है। यही शरीर किसी दिन पडोसियो द्वारा, बधुवों द्वारा श्मशानसे 
इस तरह जला दिया जायगा जैसे कि हम आपने दूसरोके शरीरोको जलाया है। सो इस 
शरीरमे क्या आसक्ति रखना ? उसे यह मैं हु, ऐसा मानना एक तीक्न व्यामोह है । 

(१२) शरीर कुठुम्ब श्रादिके प्रति निर्मोह हुए बिना धर्सपालनका अभाव--धर्म 
पालन तब तक प्रारम्भ न होगा जब त्तक निर्मोह स्थिति श्रद्धामे न आयगी । शरीरको माना 
कि यह मैं हु, कुटुम्बको माना कि ये मेरे ही है | ये ही मेरे स्ंस्व है, ऐसी तो भीतर श्रद्धा 
बनी रहे श्रोर मदिर आ्रायें, पूजा पढ़ें श्रौर मान लिया कि मैंने धर्म कर लिया, तो यह कोई 
संतोष मांननेकी बात नहीं है । हाँ थोडा एक अच्छे काममे लगे है तो ञ्रागे उम्मीदवार तो 
प्रच्छा है, कोई समय ऐसा श्रा सकता है कि सही ज्ञान जग जाय, पर वर्तमान हालत तो 
ठीक नही है ! मोही जीव शरीरको देखकर मानता कि यह मैं हू, कुटुम्बको समझ रखा कि 
ये ही मेरे स्वंस्व है, धन वेभवके सयोगमे उसे मान लिया कि यह ही मेरा ऐश्वर्य है, ऐसी 
श्रद्धा वालोको धर्मपालन हो ही नही सकता, क्योकि धर्म नाम है ग्रात्माके यथार्थस्वरूपका । 
जब उसकी दृष्टि हो नही है, समझमे ही नहीं है तो कैसे वह यह भाव बना सकता है कि 
हमे तो शरीररहित बनना है । जब तक यह शरीर जीवके साथ लगा है तब तक सकट ही 
सकट है । खूब निरख लीजिए, अगर कही अपमानका सकट समभते है तो जब शरीरको 
मान रखा कि यह मै हु और मूभको इसने ऐसा अपमान किया है, ऐसा कष्ट दिया है, ऐसे 
वचन बोला है, अपमानका संकट मिला तो इस शरीरके सम्बधके कारण । भूख प्योसका 
सकट रहता है तो इस शरीरके कारण । रोगका सकट है शरीरके कारण, इष्टवियोगका संकट 
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है वो धरीरके क्षारण ॥ अमूल श्रात्मासे किसका संयोग, किसका वियोग ? जब घरीरकों मान 
रा कि मैं यह हू तो दुसरेके शरीरको मान रखा कि ये मेरे बघु है, ये मेरे मित्र है, कभी 
वियोग झवश्य होगा । ऐसा कोई नहीं है सयोग जिसका वियोग न होता हो | वियोग होनेपर 
दुःख मानता है | तो वियोगजन्य दु,खका कारण है यह शरीरका सम्बंध । श्रनिष्ट सयोगमे 
जो दुःख माना जाता है उसका भी कारण शरोरका सम्बंध हैं, जितने कष्ट हैं वे इस शरीरके 
सम्बंधके कारण है, पर यह मोही जीव इस शरीरको ही मानता है कि यही मेरा स्व॑स्व है, 
दुःखदायी है । इस शरीरको इस जीवने प्पपनाया है । यह सुन्दरता, यह शरीर, ये सब नष्ट 
हो जाने वाले हैं। 

(१३) स्थान स्वजन परिजनक्का व्यर्थ व्णमोह--यह स्थान जो श्राज भोहियोके 
प्रबधमें राज्यमे रजिरटर्ड हुआ है, यह मकान मेरा ही है, यह मकान इसका ही है, यह सब 
साथारूप है । स्वप्नमे देखे हुए की तरह है । यदि यह स्थान मकान भगवानके ज्ञानमे रजि 
स्टडे होता, उनके ज्ञानमे कलका होता कि यह इसका मकान है तब तो वह पक्की बात थी। 
यहाँ तो मोही मोहियोका प्रबंध है जो झपने ढगके कानुन बनाया है। उसमे व्यवस्था बने 
गई कि यह इसका है, यह इसका नही है, पर वह स्थान, यह सब ठाट-बाट वैभव यह भो 
भिन्‍न है, विनाशीक है, जिसमे व्यर्थ ही लोग प्रीति करके वही एक सकुचित बन जाते हैं । 
अपने श्रात्मतत्त्वकी श्रोर नही निहार पाते । ये कुठुम्बी जन जिसको अपना बडा प्रिय समभते 
हैं, बाहरी दृष्टिसे विचार करें तो जब तक सम्बंध है तब तक प्रात्महित कहाँ हो रहा श्रात्मा 
का ? राग मोहके स्थान बनकर यह इसको सकट ही तो उत्पन्न करता है । इस - कुठुम्बके 
कारण ही तो इतनी चिन्ता; इतना भार, इतना पाप, ऐसी कल्पनायें उठायी तो उससे मिला 
क्या ? तिसपर भी वह श्रनित्य है, विनश्वर है, वियोग नियमसे होगा । जितने पुत्र पुत्री 
थ्रादिक माने गए जीव है वे इस श्रात्माका क्‍या हित कर देते है ? उनके ममत्वके कारण इस 
जीवका श्रनिष्ट ही हो रहा है, तिसपर भी यह जीव उनको सहो नही समझ पाता | प्रनित्य 
है, भिन्‍न है, मेरे जीवसे इनका कोई सम्बंध नही है, ये स्वतन्त्र सत्ता वाले है, इनका परिण- 
भन इनके श्राघीन है, इनमें मेरा रच लगाव (सम्बंध) नही है, ऐवा नहीं मान पाता यह 
जीव और इस मायामे रच-पचकर यह अपने जीवनके दुलंभ क्षणोको बेकार कर देता है। 
स्‍त्री, शोभा, कान्ति, कीति, ये सब काल्पनिक है, विनश्वर है । 

( १४ ) किसकी कीति--कीलति किसका नाम है ? क्या कही श्रात्माकी कीर्ति गायी 
जा रहो है ? आत्मा वो श्रम ज्ञानमात्र है, उसे हृष्टिमे लेकर कोई कीति गा रहा है क्‍यी ? 
कीतिका आ्राघार बना है यह शरीर । जैसे स्टेचू बनाना, फोटो बनाना, नाम लिखाना श्रादिक 
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जो कुछ भी बने, कीतिके प्रसारमें जो कुछ भी किया जाता हैं वह सब इस शरीरके कारण 
हो तो किया जा रहा है। यह शरीर मायारूप है, माया कहते है उसे जो श्रनेक द्रव्योसे 
सिलकर बने । यह अनस्त परमाणुवोका मिलकर एक पुझुज बन गया है। यह माया है, 
बिखरेगा । इसमें परमार्थ तो केवल एक परमाण है । वह परमाणु नष्ट नहीं होता, पर जो 
एक माया (सकल) बन गई है वह नष्ट हो जाती है। किसकी कीति, कहाँ कीति, कितने 
समयको कीति, किनमे कीति ? इन सभी प्रश्नोका उत्तर लीजिए तो सही । कीति लोग 
पैदा करना चाहते है इस विनश्वर पर्यायका । इस सहज ज्ञानानन्दमय श्रात्मतत्वकी कीछति 
क्या कही बाहर की जातो है ? उसकी कीति तो अपने श्रापके श्रात्माके अन्दर ही होती है 
झौर वह सहज शभ्रानन्‍द को उत्पन्त करती हुई होती है। उसका परिचय केवल एक इस 
स्वानुभव करने वाले को ही रहता है। दूसरेको तो पत्ता ही नही है। जिसको संसारकी 
कीति कह रखी है वह सब माया है । इस 'विनश्वर पर्यायके' सम्बन्धकी चीज है । सो यह 
कीति असार है ॥ ' 

(१५) किनसें कहां कब तक कीति--लोग किसमे कीरत चाहते है ? लोगोमे, इन 
भायामयी पर्यायोमें जो स्वयं विनाशीक है, कर्मोके प्रेरे है, दुगखसे भरे है, मोह अंधकारमे 
यत्र तत्र भटक रहे हैं, उनमे कीति चाहते है । इसमे कुछ लाभ है क्‍या आत्माकों ? किसकी 
कीति चाहना इस दुनियामे ? कितनी बडो है दुनिया ? ३४३ घनराजू कहा जाता, इतना 
बडा विशाल विस्तार है | ज॑से समग्र दुनियाके श्रागे श्राज हम आपकी परिचित दुनिया 
विशात्र समुद्रके श्रागे एक बूद बराबर हैं। इस बिन्दु बराबर जगहमे यह मनुष्य कीर्ति 
विस्तारना चाहता है श्रौर इसीके चक्‍करमें यह ऐसा कर्मेबन्ध करता है कि जन्ममरणंकी 
परम्परा ही इसे भोगनी' पडती है। कहाँ कीति चाहते ? कितने समयको कीति चाहते ? 
किसीसे कहा जाय कि तुम्हारा नाम २० वर्ष तक रहेगा। बादमें मिटा दिया जायगा, तो 
उसको पसद नहीं श्राती यह बात । जैसे किसीने पहले फर्श लगा रखी हो किसी मंदिर आदि 
में अपने नामसे, अब पुरानी हो जीने से उसे कोई उखाड़ कर दूसरी फर्श लगवाना जाहे तो 
उस फर्शको उखडवानें मे उस लगवाने वाले के वृठुम्बी लोग इन्कार करते है, कह देते है 
कि इस नामको इस जगहसे क्‍यों मिटाया जा रहा है ? यह तो हमारे पुरुषोका नाम है । तो 
इस जीवके चित्तसे यह है कि सदा भेरी कीति रहे, पर सदाका ख्याल है । श्रनन्त काल 
कितना कहलाता है, उस गअ्रनन्त कालके श्रागे यह १००--४० वर्षका समय वया कीमत 
रखता ? यह समय तो एक विश्ञाल समुद्रके श्रागे बिन्दु ब्रावर भी स्थान नही पाता । यह 
परिचित छ्षेत्र तो चाहे बिन्दु बरावर गिनतीमे श्रा सके क्योकि परिमित क्षेत्र है पर काल तो - 
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ग्रनादि प्रनन्‍्त है । उस श्रनन्त कालके सामने यह १००-५० वबर्षका समय तो- एक बिन्दु 
बराबर भी तुलनामे नहीं भ्रा पाता । तो कितने कालके लिए कीति ? कीतिका चक्कर इस 
जीवके लिए कल्याण होनेका बाधक है । 

(१६) भहड्भगरमर्दक विवेकी जनोके उद्धारकी संभवता--यशचाहका रोग इस मनुष्य 
को विकट लगा है जिसके कारण उत्तम साधन समागम, उत्तम जिनशासन पाकर भी यहु 
श्रपना कल्याण नही कर पाता । इस मनुष्यपर्यायमे मान कषायकी मुख्यता है । लोग तो 
कहते है कि लोभकी मुख्यता है, लोगोमे लोभध्की भावना अधिक दिखाई दे रही है ऐसा 
बोलते है लोग, पर लोभकी मुख्यता नहीं-है। लोभ भी जो मनुष्य कर रहा है वह श्रपने 
मानकी पुष्टिके लिए कर रहा है। मूलमे कषाय देखिये मनुष्यते किया है मान कषाय । मान 
के वश होकर यह जीव अ्रपनी हत्या तक कर डालता है। मेरा मात रहे, मेरी कीति रहे, 
लोगोमे मेरा नाम रहे, इसके लिए जो घाहे अन्थ कार्य तक करनेको तैयार रहता है। मान 
कषायका जिन्होने मर्देन किया वे हो अपने श्रंत.प्रकाशमान सहज स्वूपको निरख सकेंगे । 
नहीं तो इस मानका ऐसा विप्तम विष है, ऐसा श्रावरण है कि इसको फिर आत्मस्वरूपका 
दर्शन ही नही हो सकता । तो यह कीति, जिश्न कीतिके लिए यह मनुष्य भ्रपना सब कुछ 
नष्ट कर रहा है अनित्य है, बेकार है, श्रनित्य है, ससारमे रुलनेका साधन है । एक बार भी 
यदि यह मलनुष्य सोच ले कि मैं आज मनुष्यभवमे श्राया तो हु पर न भी आता, जंसे श्रन्य 
श्रन्य भव है उन भवोमे होता, कीडा मकोडा गश्रादिक कुछ भी होता तो मेरे लिए फिर ये 
समागम कुछ भी तो न थे । जिन्हे देखकर मात्र जगता है, जिनको देखकर मनुष्यके योग्य 
कार्य करनेके भाव हुग्ना करते है, फिर तो ये कुछ न थे | थोडा यो ही मान लो कि मैं इस 
मनुष्यभवमे न होता, किसी अन्य भवमे होता और मनुष्यभवक्रे जो योग्य कार्य करनेके है वे 
जागृत रखे। 

(१७) बुद्धि धैयें आदिके बिगाड़मे जीवकी प्रकट श्रसहायता--भैया, अपनेको मान 
लें कि मैं दुनियाके लिए कुछ नही हूँ, क्यो होऊ कुछ दुनियाके लिए ? दुनियाके लोग मेरा 
बया हित कर देंगे ? जब मेरा भाग्य बिगडेगा, मै दुखी होऊँगा तो उस दुःखमे कोई मदद- 
भार न होगा । श्राज बुद्धि ठीक है । धन कमाते है, आपसे लोगोका स्वार्थ सघता है, लोग 
पूछने वाले हैं । कदाचित्‌ किसी वक्त दिमाग खराब हो जाय तो कुट्ुम्बके लोग जानेंगे कि 
श्रब॒ तो यह बेकार है मेरे लिए, यह तो पागल हो गया, तो उसके प्रति मा प्रीति नही 
रहती । कैसा ही कुछ उसपर बीते, पर किसीको उसको कुछ परवाह नही रहती । तो यह 
सारा स्वार्थभयी ससार है । विवेक इसमे है कि हम अपने सच्चे स्वार्थवा काम निकाल, ले । 
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हमारा सच्चा स्वार्थ है श्रात्माके निज सहज स्वरूपको सम लेना श्रौर उसकी घुत बनाकर, 
उस सहज ज्ञानमय स्वरूपको ज्ञानमे लेकर ज्ञानका अनुभव कर लेना जिससे कि श्रलौोकिक 
श्रानन्‍्द प्रकट होता है, यह काम यदि जीवनमे किया जा सके तब तो यह जीवन सफल है 
ग्रन्यधा श्रतन्‍्त जीवन पाये, उनन्‍्हीकी तरह यह भी जीवन समझो । ससारमे जो कुछ भी 
नजर ग्राता है बुद्धि, कीति, घैये, वैभव ये सभीके सभी अनित्य है। तो विवेकी जनोका 
क्तंव्य है कि वे उनके सेवनेकी इच्छा न करे और अपने शाश्वत सहज परमात्मतत्त्वको दृष्टि 
करके अपने प्रापमे ही मग्तन होकर प्रलौकिक आ्रानन्दका लाभ लें । खास इसीलिए ही जीवन 
समझे, यह जीवन विषय भोगनेके लिए नही है, क्योकि उनमे सर्वत्र आकुलता है । ये सब 
तो ससारमे रुलनेके साधन है । उनका विकल्प छोडकर आत्मा और परमात्माके स्वूपका 
ध्यान करें इनके स्वरूपदर्शनंमे ही अपने ज्ञानकों बसायें, बस यही एक अलोकिक श्रानन्‍्द 
पानेका सच्चा उपाय है। 

सहात्र स्त्री किचित्सुतपरिजने. प्रेम कुरुते 

वश प्राप्तो भोगो भ्वति रतये किखिदनया । 

स्रियः किचित्तुप्टि विदधाति परा सौख्यजनिकां 

न किचित्पुसा हिं कतिपयदिनेरेवदखिल ।|३३०॥। - 

(१८) समागत इष्ट श्रथेकि शीक्र वियोगकी श्रवश्यंभाविता--इस लोकमे स्त्रो 

पुत्रादिक वृठुम्ब जो कुछ भी प्रेम करते है वह सब थोडे दिनोकी ही बात है । कुछ दिनके' 
बाद वह झवश्य ही नष्ट हो जाथगा । वतंमानमे जिन्हे स्त्रो पुत्नादिक कुठुम्ब माव रखा है वे 
जगतके श्रनन्त प्राणियोकी तरह एक भिन्न प्राणी है, उनके कर्म, उनका सत्त्व, उनका कार्य, 
उनका भाव सब उन ही से है। उससे इस मतनुष्यका कोई सम्बंध नही । तब जो कुछ भी 
प्रेम करता है वह क्या किसीके लिए प्रेम करता है ? वह स्वय अपने सुखके लिए चेष्टा करता 
है । उन्हें जब यह दिखता है कि आज्ञा माननेमे मेरेको सांसारिक सुखका लाभ है तो वे 
श्राज्ञा मानते है, प्रीति दिखाते है, सो ससारमे स्त्रो पुत्रादिक जो कुछ भी प्रेम करते है वह 
सब थोड़े दिनोकी बात है । कुछ दिन बाद ये न रहेंगे । दूसरी बात--पश्रपने प्राधीन हुए 
इन्द्रियभोग जो भी अनुराग पेदा करते हे वे सब भी थोडे दिनोके ही है । कुछ दिनोके बाद 
वे सब भी नष्ट हो जायेगे । घरमे रहते हे, इन्द्रिय भोगके श्रनेक साधन जुटे है, जब चाहे 
जिस इन्द्रियका सुख भोगते है। घरके कमरेसे ही सिनेमा जैसे ठेनीविजन लगे है, घर धर 
गान-तान सुननेके लिए रेडियो है। देखनेके सब सुख है, सुननेके सब सुख है । सभी इन्द्रियो 
के साधन घरमे बसा रखा है और उन भोग साधनोमे अपना मन बहलाते है, जब घाहे स्थी 
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शंग किया, जय चाहे भिष्टान्च स्थायन खाया, फूल इत्र आादिफसे अपंने जाभरेक्ो सजा हूँ, 
'समेसाने 'भोग साधन जुटाते हूँ श्रौर थे इन्द्रियशोग जो क्रुछ भी अमुराग यैदा करते हैं हु 
से योडे'दिनोका ही है । कुछ दिच वाद ये साधन न रहेंगे, ये भोगने चाले दुबंल हो छ्षार्थेंगे, 
बह लक्ष्मी वैक्षव जी कुछ भी सुखदायिनी मालुम होती है, कुछ संतोष उत्मन्त करतीधी है 
घह भी सब थोड़े दिवकी चात है । कुछ दिनका समाग्रम पौदूगलिक ठाठ5 अन्तमे वियोग होगा 
ही | और ये सव॒प्रवश्य नष्ट हो जायेंगे । तो इन सब समागमोकोी श्रनित्य जानकर उप्तमे 
ओऔति ने करता और शाश्वत आचन्दधाम निज सहज त्तत्वकी आराघना करना यह ही सत्पु- 
ऋधोंका कर्तेग्य होता है । 
विजित्योर्वी सर्वा सततमिह संसेच्य विषयात् 
श्रिय प्राष्यानध्यां तनयमवलोक्यापि परम 
निह॒त्यारातीनाँ धरुवि वलयमत्यंतपरमं 
विमुक्तद्रव्यों हि मुषितवदर्य याति मरण ॥३३१॥ 
(१६) घृत्यु द्वारा लुटे गये बलशाली पुरुषोंका' भी चुपचाप पलायन--यह प्राणी 
ग्रपने जीवनमे श्रपनी कषायवासनामे अनुसार सब कुछ कलायें खेलता है । समस्त पृथ्बीको 
जीतकर श्रपने श्राधीन कर लेता है । कुछ ऐश्वर्य है, पृण्यवल है, देहबल है, कुछ चतुराई 
ग्रायी तो यह सारी प्रृथ्वीपर श्रपना राज्य जमा लेता है | ऐसे ऐसे अनेकः काम कर डालता 
है, पर मृत्युपर वश नहीं चलता । यह प्राणी वाना पद्धतियोसे नाना:विषयोका सेवन करता 
है । काम, भोग कितने ही साहित्यिक ढगोसे, कितनी ही कलावोसे करता है । अनेक ग्रकार 
के गीत भजन न जाने किस किस विधिसे बना-बनाकर गाते है, नाना विधियोसे नाना विषयो 
का सेवन कर लेते है। कुछ पुण्पयोग है, कुछ उसका बल है, सो यह प्राणी-विध्चरहित नाना 
प्रकारकी लक्ष्मीको क्रमा लेता है । भले प्रकार बेकोमे जमा  करता,:जिनमे कोई-विघ्न नहीं' 
सम्भव हैं, अपने ही नाम सब जायदाद  पडी है; उसे दूसरा कोई कंसे छीनासकता है ? बड़े 
कानूनसे, ढंगसे इस लक्ष्मीकी कमाई की है, उसका श्रघिकारी बना हुम्ना है, यह बडे प्रताप- 
शाली श्रेष्ठ पुत्रको भो पा लेता है । दुनियामे बडे बडे काम कर डालता है । यह प्राणी अंचण्ड 
से प्रचण्ड शत्रुवोके समुहको भी तित्तर-बितर करके छिन्न भिन्‍त कर डालता है, पर जब॑ 
इसका सृत्युसमय निकट प्रातां है तब इसको रच भी ऊघम नही चल पाना और उस समय 
ऐसा चुपचाप सारी विभृतिको छोडकर चल देता है जैसे मानो यह इसी त्तरह लूटा गया है 
कि यह चुपचाप यहांसे चल दे । उस समय इसकी कुछ भी ऊधमबाजी नही चल पाती । तो 
पृण्ययोग है, कुछ इन्द्रियबल श्राप्त हुआ है, शो यह चाहे मनमाने ऊघमः कर ले; जब तक 
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प्राय है, इन्द्रियवल है तब तक जैसी चाहे प्रद्ृत्ति कर लें, पर जब मरणाकाल ग्राता है तो 
बस सब कुछ छोडकर चुपचाप हो इसे इस देहसे श्रलग होना ही पडता है श्र्थात्‌ कुछ भी 
कर डाले वह सब बेकार है, ध्रनित्य है, इस जीवके लिए लाभदाथी नही है । 


श्रियोपायात्रातास्तशजलन्तरं जीवितमिदं 

मनश्चित्र स्त्रीणा भ्रुजगकुटिलं कामजसुख । 

क्षराष्वसी काय: प्रकृतितरले यौवनधने 

इति ज्ञात्वा सतः स्थिरतरधियः श्रेय्सि रतः ॥ ३३२ ॥ 


(२०) प्रवित्यसे हट कर नित्य स्वत ज्ञानीकी रुचि--जो पुसुष विवेको है, अ्रपना 
हित समभते है, जितकी वुद्धि स्थिर है वे शपने विचारोकों संतुलित रखा करते है । जे जानते 
दै कि इस ससारकी एमस्त विभूतियाँ नाण सहित है । ग्राक्षिर पोदगलिक है ये स्तथ माया- 
रूप है, खुद भी विखरने वाली है, और जहाँ चाहे चली जाने वाली है । ये सर्वंविभूति 
नाश सहित है, अपने जीदनके बारेमे भी समभते है कि यह जीवन तृण (घाए) के ठापर पडी 
हुई श्रोसकी बूंदके समान चचल है । जैसे घासपर ग्रोसकी ढद पड जाय तो प्रथम तो वह 
घास ओसकी बदका भी वजन वही सह सकती, वह गिर जाती है और फिर नरा सी देरमे 
वह वंद नष्ट हो जाती है, तो जैसे घास पर पडी हुई ओसको बद नष्ट हो जाती है इसो प्रकार 
यह जीवन भी नष्ट हो जाता है, चचल है, विवेकी पुरुष समझते हे कि स्त्रियोका मन विचित्र 
है और इसी कारण वे स्न्रियोके प्राधीन नहीं होते, उनसे विरक्त बुद्धि रखते है । भले पकार 
उन्होने जीवनमे समस्या, इन युग्तियोका मन्त क्षर-क्षणमे पलटने वाला है| कभी प्रेम दिखा- 
येंगी, कभी रोष दिखायेगी' जब जैसा मौका देखा तब तेंसा रोष-तोष किया करती है। 
विवेकी जन जानते हैं कि इन इन्द्रियों से भोगा गया सुख सर्पकी गतिके समान कुटिल है । 
जेसे सप॑ सीधा गमन कोई नहीं कर पाता, जो भी सपप ' गमन करता है | तो जैसे यह गमन 
कुटिल है ऐसे ही इन्द्रियजन्य सुख भी कुटिल है, खोटे परिणाम वाला है ) यह शरीर जिसे 
देखकर मोही प्राणी प्रफुल्लित रहा करते है, यह पलभरमे नष्ट हो जाने वाला है । यह जवानी 
जिसे पाकर यदु विवेक खो देता है और शविवेकमरणी वृत्तियाँ कर लेता है यह स्वसावसे ही 
चचल है, जब्गनी सदा किसको रह पायी ? यहु॒ धन भी जिसके पानेसे सदिरापायी पुरुष को 
तरह मदसा चढा रहता है वह घन भी स्वभावसे ही चंचल है, ऐसा विवेक्ियो ने जाना। 
अतः वे कल्याशलाशकी इच्छासे तपश्चरण श्रादिक कार्योामे रिथरदित्त होते है और इस 
विकार बाद्य अर्थकी सगतिसे विरक्त होते है। 


श्ष सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


गलत्याप्यर्देहे त्नजति विलय रूपमधिलं 

जरा प्रत्यासन्ती भवति लभते व्याधघिरुदयं । 
कूट्बस्नेहात्ते। प्रतिहतमतिलोंभकलितों 

मनो जस्मोच्छित्य॑ तदपि कुरुते नायमसु माच्‌ ॥३३३॥ 

(२१) जन्म सरणके कठित कष्ट भोगकर भी प्राणोका जन्ममरणके बिनाशके उपाय 
के पौरुषका श्रमाव--ऐे मोही प्राणी कसी श्रज्ञान भरी स्थितिमे रह रहे है कि इस जीवकी 
श्रायु गलती चली जा रही है तो भी यह ऐसा बुद्धिहीत बना है कि अपने इस मरणके नाश 
करनेका उपाय इसको नही सूकृता, जन्म लेना, फिर मरना, फिर जन्म लेना, ऐसा काये 
करते रहना ही क्या इसके लिए भला है ? यही तो महाच््‌ सकट है । यह जन्ममरण छूट 
जाय बस वह ही कल्याण है | सो ग्रायु गलती जा रही है, मरता जा रहा है, फिर भी जन्म 
मरणके नाश करनेका उपाय यह नहीं कर पाता । इस जीवके शरीरको सुन्दरता श्राविक 
गुण नष्ट हो जाते हैं । शरोरमे जब दुर्गन्‍्च श्राती तब शरीर खुदकों भी दु'खकारी हो जाता । 
ऐसे शरीरके कारण अनेक कष्ट होते रहते है । शरीरके गुण चष्ट होते जाते है फिर भी यह 
जीव इनसे विरक्त नही होता और घर्मझो बुद्धि नही लाता । यह बुढापा दितर प्रतिदिन समीप 
ही तो आता जा रहा है । जीतरकी प्रायु बढती है तो इमका ञर्थ यह है कि शेष जीवन घट 
रहा, मृत्यु निकट आरा रही हैं। सो भले ही यह मरेगा, पर अपनी आराकाक्षावों को नहीं 
छोडता, घर्ममे बुद्धि नही लाता । इस जोवके शरीरमे नाना तरहकी नई नई व्याधिरयाँ उत्पस्त 
होती रहती है, पर यह अपनी इच्छावों का पुलावा बाँधता रहता है। अपनी बुद्धिका अपने 
हितके लिए कुछ प्रयोग तही करता, बल्कि कुटुम्बके मोहमे फवा हुप्ना यह लोभसे खिचा 
खिचा फिरता है । इसको तुष्णा नहीं गलती । बुढाण सौर तृष्णा बढने लगता है । यह जन्म 
मरणके नाश करनेका क्रम उपाय करेगा ? यह तो इन क्लेशक्रारी बाह्य पदार्थोमि ही आशा 
कर करके फंसता रहता है । विवेकी जन इन समग्र, घटनावो को श्रनित्य जानकर इनमे मुग्ध 
नहीं होते भ्रौर अ्रपते स्वभावमे ही सन्तुष्ट होकर परमार्थ धर्मंका पालन करते रहते हैं ' 

बुधाब्रह्मोत्क्ृष्ट परमसुखकद्ा छितपद 

विवेकश्चेदस्ति प्रतिहतमल स्वातवसती । 

इद लक्ष्मीमोगप्रभुति सकल॑ यस्य बशञत्तो 

न मोहग्रस्ते तन्‍्मतसि विदुपां भावि सुखदम्‌ ॥३३४।। 

(२२) ज्ञानियोंकी ध्रूव त्रह्म स्वरूपमे रुचि--है विवेकी पुरुषों, अब विवेकका प्रयोग 
करनेका समय है । संसारमे परिभ्रमण करते करते श्रवन्त काल खो दिया । अब अंतरगम 
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विवेक करके यह बात समझ लो कि मेरेको परम सुखदायी इष्ट पद यह परम ब्रह्म परमात्मा 
है। स्थितिकी श्रपेक्षा तो दोषरहित प्रात्मगुणोका जिसमे विकास है ऐसा परमात्मपद ही 
इष्टपद है भ्रौर इसका श्राधार क्‍या है उपाय क्‍या है ? ऐसा परमात्मत्व प्रकट हो वह उपाय 
है निज अन्तः प्रकाशमान परमब्रह्मका श्राश्रथ. करता । सो इस बातकों जान लीजिए कि 
मेरा हितकारी केवल मेरे स्वरूपको उपासना यही स्वरूप परमन्रह्म है। इस परमन्रह्ममें लीन 
होने पर मनका मोह नष्ट हो जाता है श्रर्थाद्‌ उस जीवमे फिर मोह नही रहता । मोह श्रौर 
प्रज्ञान ये एकार्थक शब्द हे । जहाँ अज्ञान बसा है वहाँ मोह है | जहाँ मोह बसा वहाँ अ्रज्ञान 
है । यहाँ अज्ञानसे मतलब ज्ञानावरणके उदयसे होने वाली स्थिति न लेना, वह भी साथ 
है किन्तु मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे वस्तुस्वहूपका सही भान न होना यह अज्ञान जिसके 
बसा है वह पुरुष दु.खी है । यह श्रज्ञान नही रहता निज, परम ब्रह्मस्वरूपकी श्राराधना होने 
पर, सत्य अ्रनुभव हो जाता है । मेरा यह सहजस्वरूप परम पिता है, यही मेरा वास्तविक 
घाय है । इसमे ही उपयोग रमें तो यही भेरा कल्यारा है । जब ऐसे परम ब्रह्मस्वरूपका 
अ्रनुभव होता है तब मोह नही रहता श्लोर मोह नही रहा, परम ब्रह्म स्वरूपका अनुभव हुप्ना 
इसकी पहिचान क्या है कि उस समय लक्ष्मी भोग झादिक जितने पदार्थ है वे रंच भी सुख- 
दायी विदित नही होते, क्योकि वास्तविक आनन्द अपने आत्माका इस ज्ञांनोने भ्रनुभव कर 
लिया है । श्रब वह भूठे कल्पित सुखोकों कैसे भोग सकेगा ? तो जब मोह नष्ट हो जाता है 
तब लक्ष्मी भोग झआादिक पदार्थ रच भी सुखकारी नही मालूम होते है ओर उन्हे इन सब 
पदार्थोका लगाव, सम्बन्ध, सम्पर्क दुःखदायी ही विदित होता है। सो अपने झापपर दया 
करके अनित्य समागमोकों अपने से जुदा कर्ता और शाश्वतु आनन्दधाम निज सहज परमा- 
त्मतत्त्वकी झाराघना करना यह ही कल्याणका उपाय है । 

भवंत्येता लक्षम्प: कतिपयदिनानयेव 

सुखदास्तरुण्यस्तारुण्ये विदधति मनः प्रीतिमतुर्ला । 

तडिल्लोला भोगा वपुरपि चल व्याधिकलितं ॥॥ 

बुधा: सचित्येति प्रमुणमनसो ब्रह्मरिण रता ॥३३५॥ 

(२३) भेदविज्ञानसे हित श्रहितका परिचय कर ज्ञानियोंकी सहजन्नह्ममें रति--यह 
जगतकी लक्ष्मी कितनो दिनोके लिए सुखदायिनी होती है । प्रथम तो इस घन वैभवके कमाने 
में कष्ट । धन वैभव ञ्रा जाय तो उसको रक्षा करनेमे कष्ट और रक्षाके अनेक प्रयत्न करते 
भी यह नष्ट हो जाय तो उसके वियोगका महा दुःख । यह लक्ष्मी कितने दिन तक सुखदा- 
यिनी हो सकती है। ये थ़ुवतियाँ तरुण स्व्रियाँ अपने यौवनकालपे ही चित्तको विशेष प्रफु- 
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ल्लित करती है, सो इनका भी क्या ठिकाना ? इनकी जवानों सदा ने रहेगी । ये भी वृद्धा- 
वस्थाको प्राप्त होगी | ये सुखदायी कैसे हो सकती ? सुखदायी तो कभी भी नही है पर 
कामी जीव कल्वनाये करके अ्पनेमे सुख मानते है, सो उन युवतियोके वृद्धावस्था श्राती है । 
कामी पुरुषोके चित्तमे उस प्रकारकी वल्पना भी नहीं जय सकती । ये भोग कितने समय 
तक इस जीवको सुख देने वाले है ? ये भोग भोगते हो क्षशभर बाद विरस हो जाते हैं । 
एक कहावत प्रसिद्ध है कि घाटी नीचे माटी । कोई भी मिप्ठान्न जब तक कठके मिकट है । 
जीभका सम्पर्क है तब तक कुछ सुखदायी मालूम होता है । जैसे ही यह गलेके नीचे उतर 
जाता, छातोके नीचे चला जाता फिर उसका रस विदित नही रहता । ऐसी ही समस्त भोगों 
की वान है। कुछ ही समय जब वह भोगकाल है उस समय कुछ सुखकारो प्रतीत होता 
है । प्रथम तो संसारका सुख भी क्‍या, क्योकि जब इच्छा होती है तब भोग तही है और 
जिस समय भोगका भोगना है उस समय वह इच्छा नही रहती, श्रन्य प्रकारको इच्छा प्रा 
जाती है झौर दु खी रहना हे । यह बात तो साथ लगी है, मगर इच्छाके समय भोग नहीं 
है । तो ये भोग कुछ ही समयको सुखके निमित्तभूत है यह शरोर कन्र तक सुखदायी मालूम 
होता रहेगा, जब तक क्रि इममे कोई व्याधि नही आ सतातों । व्याधि आने पर यह शरीर 
बडा दुःखदायों मालूम होता है । उस समय जरूर ख्याल श्राता है कि यदि शरीर ही साथ 
न होता जीवके तो यहाँ कोई सकट न होता । यह शरीर भी जब तक कोई रोग नहीं' 
सताता तब त्तक ही यह सुखदायों मालुम देता है, बादमे ये सभी पदार्थ दु खके देने वाले 
निश्चित ही है, ऐसा जिसने निर्णय दिया है वह बुद्धिमाव पुरुष अपने मनमे भले प्रकार हित 
श्रहितका विवेक रखता है और अहितका त्यागकर हितरूप अपने सहज परमात्मतत्वके ध्यान 
मे लगता है। 

न काता काताते विरहशिखिनों दीघवयना 

न काता भूपश्रीस्तडिदिव चला चांतविरसा । 

न कात भ्रस्तात भवति जरसा यीवनमृत्त: 

श्रय ते ते सतः स्थिरसुखमयी मुक्तिवरनिताम ॥३३६॥ 

(२४) सर्वे लौकिक इंट्रोकी कष्टकारिताका परिचय कवर ज्ञानियोका सुक्तिमार्गमे 
वर्णन--ये दीर्घ॑ (लम्बे) नेत्र वाली युवतियाँ जिन्हे बडे घरकी स्वामिनी कहा जाता है, जिन्हे 
देखकर ये पुण्यशाली लोग अपने मनमे बडा सुख मानते है, ये ही युवतियां आखिर श्रन्त 
समयमे मलुष्योको कष्टका ही साधन बनती है | जब ये मर जाती है तो उनके विरहरूपो 
अ्रग्तिसे पीडित मनुष्योको बडी दु खदायिनी हो जाती है । इष्टका वियोग होनेपर मनुष्यक्रा 


गाथा ३३६ २१ 


चित्त विकराल हो जाता है भौर इतना तीन्र व्याकुल हो जाता है कि जिस व्याकुलतामे भ्रपनी 
कोई सुध नही भ्रौर विकट कर्मका बंध होता है । यह लक्ष्मी भी तब तक ही श्रच्छी मालुम 
होती है जब तक कि यह बिजलीके समान नष्ट नही होती । मेघका, बिजलीका उजाला हुग्रा 
तो क्षणभरमे हो वह नष्ट हो जाता । उस उजेलेमे कुछ यहाँ प्रकाश जगता है, कुछ भलासा 
लगता है । मगर वहु बिजली खत्म तो यहांका प्रकाश भी खतम । तो ये लक्ष्मी विभूत्ति, 
काञचन आदिक सस्पदा ये तब तक ही श्रच्छे लगते जब तक कि वे साथ है और श्रलग नहो 
है, विश्तु जैसे ही वे श्रलग होती है, नष्ट होती है तो यह लक्ष्मी अपरिमित दु.ख देने वाली 
है । जैसे किसीके लाखोका घन है और वह नुट जाय, छिन जाय, गरीब हो जाय, तो वह 
कितना कष्ट मानता है, इससे श्रच्छा तो ऐसा हो शुरूसे होता, गरीब ही होता तो किसी भी 
प्रकार जीवन चलाकर सुखमय अपने झापको श्रनुश्वता, पर जिनके लक्ष्मीका संयोग हुआ है 
उन्हे लक्ष्मीका वियोग होनेपर महान्‌ कष्टका अ्रचुभव होता है । ऐसी ही इस जवानीको दशा 
है । यह जवानी कब तक सुखदायी मालूम होतो है ”? खूब प्रखर जठराग्ति है, मनमाना 
' रसास्वादन किया जा रहा है, शरीरमे बल है तो अनेक प्रकारके भोग भोगे जा रहे है। तो 
इस जवानीमे होने वाला सुख यह कब तक रहेगा ? यह सुख भी तब तक ही रह पाता है 
जब तक क्रि यह जवानी नष्ट नहीं होती । ज्यो ही बुढापा भ्राया कि फिर इसे क्‍या आनन्द ? 
बल्कि खाया नही जाता, अनेक रोगोने घेर लिया, भले प्रकार बैठ भी नही”सकता, निद्रा 
गायब हो गई, अनेक प्रकारके कष्ट भोगता है । तो ससारमे इन सब अनित्य पदार्थोका समा- 
गम इस जीवके लिए कष्टका निमित्तभूत हो हो रहा है, इसी कारण जिसको हित अहितका 
विवेक है, जिसने निज सहज अतस्तत्त्वका अनुभव किया है उसके श्रानन्दलाभके बाद जिसको 
यह स्पष्ट विदित है कि ससारके किसी भी बाह्य पदार्थसे मेरेकी आनन्द कभी प्राप्त ही नही हो 
सकता, ऐसा जिसके हित अहितका विवेक है वह पुरुष इन समग्र अनित्य पदार्थोक्रे समागम 
को त्यागकर सदाकाल रहने वाले मोक्षरूपी लक्ष्मीको ही वर्तता है श्रर्थात्‌ श्रष्टकमंसि रहित 
केवल पवित्र दशाको ही चाहता है, ऐसी परम ज्ञानज्योतिके पानेका ही उद्यम करता है। 
लोक्मे इस जीवकी शरीररहित स्थिति केवल अपने झ्रापकी सत्तासे हों रहने वाले समस्त पर 
द्रव्योके लेपसे रहित धर्मादिक द्रव्योकी तरह पवित्र स्थिति ही कल्याणमयी स्थिति है और 
ऐसी कल्याणमयी स्थितिको पा लेनेका साधन अ्रभी वर्तमानमे ही केवल अपने सत्त्वमात्र चैतस्य- 
तत््वकी निरखना है। तो विवेकी जन श्रपने शन्तः प्रकाशमान सहज परमात्मतत्त्वके आलम्बन 
से शरीररहित केवल ग्रुणविकासमय निर्दोष श्रांत्माकी स्थिति प्राप्त कर लेते है, जिन्‍्होने यह 
शरीररहिंत ज्ञानज्योतिकी स्थिति पायी वे ही पुरुष धन्य है, आदर्श है, पूज्य है, उस ही के 
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ल्लित करती है, सो इनका भी क्या ठिकाना ? इनकी जवानी सदा न रहेगी । ये भी वृद्धा- 
बस्थाको प्राप्त होगी । ये सुखदायी कैसे हो सकती ? सुखदाथी तो कभी भी नहीं है पर 
कामी जीव वलल्‍्यनाये करके श्रपनेमे सुख मानते है, सो उन युवतियोके वृद्धावस्था आती है । 
कामी पुरुषोके चित्तमे उस प्रकारकी वल्‍्पना भी नहीं जग सकती । ये भोग कितने समय 
तक इस जीवको सुख देने वाले है ? ये भोग भोगते हो क्षणभर बाद विरस हो जाते हैं। 
एक कहावत प्रसिद्ध है कि घाटी नीचे माटी । कोई भी मिप्ठुन्त जब तक कठके निकट है। 
जीभका सम्पर्क है तत्र तक कुछ सुखदायी मालूम होता है । जैसे ही यह गलेके नीचे उतर 
जाता, छातोके नीचे चला जाता फिर उसका रस विदित नही रहता । ऐसी ही समस्त भोगीं 
की बात है। कुछ हो समय जब वह भोगकाल है उस समय कुछ सुखकारी प्रतीत होता 
है । प्रथम तो संसारका सुख भी क्‍या, क्योंकि जब इच्छा होती है तब भोग नहीं है आर 
जिस समय भोगका भोगना है उस समय वह इच्छा नही रहती, अन्य प्रकारको इच्छा ग्रा 
जाती है और दु खी रहना हे । यह बात तो साथ लगी है, मगर इच्छाके समय भोग नहीं 
है । तो ये भोग कुछ ही समयको सुखके निमित्तभूत है यह शरीर कत्र तक सुखदायी मालूम 
होता रहेगा, जब तक क्रि इममें कोई व्याधि नही झा सतातो । व्याधि आने पर यह शरीर 
बडा दुःखदायों मालूम होता है । उस समय जरूर ख्याल आता है कि यवि शरीर ही साथ 
न होता जीवके तो यहाँ कोई सक्रट न होता | यह शरीर भी जब तक कोई रोग नहीं ६ 
सताता तब त्तक ही यह सुखदायों माल्ुम देता है, बादमे ये सभी पदार्थ दु खके देने वालें 
निश्चित ही है, ऐसा जिसने निर्णय किया है वह बुद्धिमाव पुरुष अपने मनमे भले श्रकोर हिंत 
प्रहितका विवेक रखता है और अहिंतका त्यागकर हितरूप अपने लहज परमात्मतत्तवके ध्योति 
में लगता है। 

न काता काताते विरहशिखिनों दीर्घवयना 

न कांता भूपश्रीस्तडिदिव चला चांतविरसा । 

न कांत भ्रस्तातं भवति जरसा यौवनमृत्त: 

श्रय ते ते सतः स्थिरसुखमयी मुक्तिवर्निताम ॥३ २६॥ 

(२४) सर्व लौकिक इंशेकी कष्टकारिताका परित्तय कर ज्ञानियोका सुक्तिमार्गमे 
वर्शन--ये दोघ॑ (लम्बे) नेत्र वाली युवतियाँ जिन्हे बडे घरकी स्वामिनी कहा जाता है, निन्‍हे 
देखकर ये पुण्यशाली लोग भ्रपने मनमे बडा सुख मानते है, ये ही युव तियां आखिर शा 
समयमे मतुष्योकों कष्टका ही साधन बनती है । जब ये मर जाती है तो उतके विरहल्‍्पी 
प्रभ्निसि पीडित मसुष्योको बडी ढूं खदायिनी हो जाती है। इष्टकां वियोग होनेपर मनुध्यकी 


गाथा ३३६ २१ 


चित्त विकराल हो जाता है श्रौर इतना तीन्न व्याकुल हो जाता है कि जिस व्याकुलतामे श्रपनी 
कोई सुध नहीं श्रौर विकट कर्मका बंध होता है | यह लक्ष्मी भी तब तक ही अ्रच्छी मालुम 
होती है जब तक कि यह बिजलीके समान नष्ट नही होती । मेघका, बिजलीका उजाला हुआा 
तो क्षणभरमे ही वह नष्ट हो जाता । उस उजेलेमे कुछ यहां प्रकाश जगता है, कुछ भलासा 
लगता है । मगर वह बिजली खत्म तो यहाँका प्रकाश भी खतम | तो ये लक्ष्मी विभूत्ति, 
काञ्चन आ्रादिक सम्पदा ये तब तक ही अच्छे लगते जब तक कि वे साथ है श्र श्रलग नही 
है, विश्तु जैसे ही वे श्लग होती है, नष्ट होती है तो यह लक्ष्मी अपरिमित दु.ख देने वाली 
है | जैसे किसीके लाखोका धन है और वह नुट जाय, छिन जाय, गरीब हो जाय, तो वह 
कितना कष्ट मानता है, इससे श्रच्छा तो ऐसा हो शुरूसे होता, गरीब ही होता तो किसी भी 
प्रकार जीवन 'वलाकर सुखमय अपने झापको अनुभ्वता, पर जिनके लक्ष्मीका संयोग हुआझा है 
उन्हे लक्ष्मीका वियोग होनेपर महान कष्टका अनुभव होता है । ऐसी ही इस जवानीकी दशा 
है । यह जवानी कब तक सुखदायी मालूम होती है ? खूब प्रखर जठराग्ति है, मनमाना 
' रसास्वादन किया जा रहा है, शरीरमे बल है तो अनेक प्रकारके भोग भोगे जा रहे है। तो 
इस जवानीमे होने वाला सुख यह कब तक रहेगा ? यह सुख भी तब तक ही रह पाता है 
जब तक कि यह जदानी नष्ट नही होती । ज्यो ही बुढापा श्राया कि फिर इसे क्‍या आनन्द ? 
बल्कि खायां नही जाता, अनेक रोगोने घेर लिया, भले प्रकार बैठ भी नही"सक्रता, निद्रा 
गायब हो गई, अनेक प्रकारके कष्ट भोगता है । तो ससारमे इन सब ग्रनित्य पदार्थोका समा- 
गम इस जीवके लिए कष्टका निमित्तभूत हो हो रहा है, इसी कारणा जिसको हित अहितका 
विवेक है, जिसने निज सहज अतस्तत्त्वका अनुभव किया है उसके आनन्दलाभके बाद जिसको 
यह स्पष्ट विदित है कि ससारके किसी भी बाह्य पदार्थसे मेरेको ग्रानन्द कभी प्राप्त ही नही हो 
सकता, ऐसा जिसके हित अहित्तका विवेक है वह पुरुष इन समग्र अनित्य पदार्थोक्ने समागम 
को त्यागयकर सदाकाल रहने वाले मोक्षरूपी लक्ष्मीको ही वतंता है श्र्थात्‌ अ्रष्टकमोसि रहित 
केवल पवित्र दशाकौ ही चाहता है, ऐसी परम ज्ञानज्योतिके पानेका ही उद्यम करता है। 
लोक्मे इस जीवकी शरीररहित स्थिति केवल अपने श्रापकी सत्तासे हीं रहने वाले समस्त पर 
द्रव्योके लेपसे रहित धर्मादिक द्रव्योकी तरह पवित्र स्थिति ही कल्याणमयी स्थिति है और 
ऐसी कल्याणमयी स्थितिको पा लेनेका साधन अभी वर्तमानमे ही केवल अपने सत्त्वमात्र चैतन्य- 
तत्त्वकोी निरखना हैं । तो विवेकी जन अपने भन्‍्तः प्रकाशमान सहज परमात्मतत्त्वके श्रालम्बन्‌ 
से शरीररहित केवल निर्दोष आांत्माकी स्थिति प्राप्त कर लेते है, जिन्होंने यह 
शरीररहित ज्ञानज्योतिकी स्थिति पायी वे ही पुरुष ध्य है, श्रादर्श है, पूज्य है, उस ही के 


पुजाधित रत्नसंदोह प्रवचन 


गाथा २४३८ ९शे 


विघटेगा भ्ौर श्रपने श्रात्माके विषयमे तो कुछ भी सुध नही ले पाता है | लोकमे सर्व जगह 
दृष्टि पसारकर छान लीजिए कि कौनसा स्थान ऐसा है कि जिसमे रमनेसे श्रात्माकों शान्ति 
प्राप्त हो ? श्रपने जीवनके श्रभुभवसे भी पहिचानें, जगतमे जितने भी जीव है वे सब मेरी 
सत्तासे श्रत्यन्त भिन्न है। कोई सम्बंध भी है क्या रंच ? कोई गुँजाइस भी नही है। श्रगर 
एक पदार्थंका दूसरा पदार्थ कुछ लगता होता तो श्राज जगत शून्य हो जाता। ये बाह्य पदार्थ 
भ्रब तक टिके है, यही इस बातका प्रमारा हैं कि किसीकों सत्ता किसी दूसरेमे मिली हुई नहीं 
है । तब ही तो ये भ्ब तक हैं । कोई पदार्थ किसी दूसरेका परिणमन नही कर पाता तब ही 
तो सब पदार्थ श्रब तक है | यदि कोई पदार्थ किसी दूसरेका विनाश कर दे तो वह तो छव॒यं 
कुछ परिणमा नही फिर इसका भी कोई परिरमन कर दे यह भी 'त रहा | श्र सर्वे श्रव्य- 
वस्था है, जगत शुन्य हो जायगा । ये पदार्थ श्रब॒ तक मोजूद है, यह ही एक काफी प्रमाण 
है कि प्रत्येक पदार्थे स्वतन्त्र स्वतन्त्र श्रपनी सत्ता वाले है। अपने बारेमे सोचिये कि मेरा इन 
कुठुम्बी जनोमे किसी भी जीवसे क्‍या सम्बन्ध है। क्या कर्मका लेनदेन है, क्या भावका लेन- 
देन है। कोई गुंजाइस भी है क्या कि जिससे यह कहा जाय कि ये मेरे सम्बंधी है, अ्रत्यन्त 
भिन्न सत्‌ है, स्त्री पृत्रादिक जो भी परिणमन करते है वे अपने भावयोग्यताके अ्रनुरूप परिण- 
मन करते है, भपने लिए परिशमन करते है। कोई मेरे सुखके लिए परिणमन नही करता, 
हो ही नही सकती यह बात । चाहे कोई कित्तना हो विश्वास दिलाये कि हम आपसे ब्छुत 
प्रेम रखते है, हम श्रापके लिए ही सब कुछ करते है, श्रापके लिए ही हमारी जान हाजिर 
है, किन्तु सारी बात पूरी मिथ्या है यह हो ही नही सकता । 

(३०) क्षघायमिलनकी लोकिक सिन्नता बन्धुता--होता क्‍या है कि खुदके भावमे यह 
बात पडी हुई है शोर मित्र भी कोई यो बन गया है कि जैसा जीव मेरा है वैसा ही जीव 
घूसरेका है, वह भी उस कार्यकों वैसा देखना चाहता है, यह मैं भी उस कार्यको वैसा हो 
देखना चाहता हु । मित्रता हो गई पर वस्तुतः एक जीवका दूसरे जीवसे सम्बंध बन गया हो 
सो बात नही है, किन्तु उद्द श्यमे लक्ष्ममे एकता श्रा गई है । कुटुम्बी जनोमे भी यह चाहता 
है कि मेरा यह कुल श्रच्छा चले, पुरुष भी यह चाहता कि यह कुल श्रच्छा चले, जब एकसा 
ही भाव बन गया तो वह मित्रताक्रा वातावरण बन गया, पर जीव जीवका कुछ लगता हो 
इस कारण यह बात बन गई हो सो बात नही है । तो जब एकदम स्पष्ट एक दुूसरेसे श्रत्यन्त 
भिन्न है श्लोर साथ ही मेरे किएका फल केवल मै हो पाता हू, मैं जैसे भाव बनाता हू बेसा 
ही ससारमे परिभ्रमण करता हू, जेसा शरीर मिलता है समभझ्िये उसके श्रनुकूल मैने पहले 
भाव किया था जिससे ऐसा ही कर्मंबध हुआ ओर इस तरहका यह समागम मिला है । हमारी 


रे सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 
ध्यानसे योगियोंका चित्त रमा करता है । 

वय येभ्यो जाता मृतिमुपगतास्तेडञ्न सकला: 

सम॑ ये: संवृद्धा नचु विरसतां तेषपि गमिता । 

इदानी मस्मार्क मरणपरिपाटी क्रमगता 

न पश्यत्तोह्प्पेव. विषयविरति याति कृष्णा" ॥३३७॥ 

(२५) साता पिता भाई बन्धु मिन्न व स्वयं सबकी मृत्युक्नी निश्चितता--हम लोग 
जितने उत्पन्न हुए है वे सभी मृत्युको प्राप्त हुये है, हमारे बाबा पिता आदिक अनेक पुरण 
जिनकी परिपाटीमे हम इस भवमे उत्पन्न हुए है वे सब मृत्युको प्राप्त हुए, और यही ब॑ 
चली भ्रा रही है जिसके साथ हम रह रहे है, बढे है, खेलते खाते है, वे सब विरसनाको प्र 
हो रहे है। उनका शरीर ढल गया, वृद्ध हो गया, कान्निहीच हो गया | ग्रब जो दशा < 
सबकी हुई है वही दशा हमारी भी चल रही है, और मरणकी परिपाटी क्रमसे चलती [ 
हमारे सामने श्ायी है श्रर्थात्‌ जेसे हमारे पुरषा लोग रहे और उनके साथके लोग नीरस हु। 
ये कुटुम्बके बडे पुरुष हुए वही हमारी स्थिति है, ऐसा देखते हुए भी ये विषयोके लोलुप 
पुरुष कैसा क्लपण है, श्रात्मदयासे हीन है कि वे विषयोकी विरक्तिको प्राप्त नही होते । जो कु! 
भी यह दुरदंशा हुई है यह विपयोके लोभमे हुई है, क्योकि विषयोकी श्रासक्तिमे जो मलिः 
परिणाम हुए है उन मलिन परिणामोसे ऐसा खोटा बन्ध होता है कि इनको जन्म मरण करा 
ही रहना पडता है । और जन्म मरण भी पेड पौधा कीडा मकोडा पश्चु पक्षी नरक जैसी दूुंग 
तियोमे करना पडता है । सो हे विवेकी जन सत्य बात समभकर अब विषयोमे अनुराग म 
हो । यह विषयोका अनुराग असार है, अ्रपवित्र है, हानिकारक है । वह निज परमात्मतत्त्ववे 
अनुकूल बात नही है। इसलिए विषयोसे विरक्त हो और अपने आ्ात्मपदमे लोन हो । 

स यातो यात्येष स्फुटमयमहो यास्यति मृतति 
परेषामत्रव गणायति जनो नित्यमबुधः । 
महामोहाप्रातस्तनुधनकलत्न[दिविभवे 

न मृत्यु स्वासन्न व्यपग्रतमति। पश्यति पुनः ॥३३८॥ 

(२६) अन्य सबके विनाशका चिन्तव करने थाले स्वयंके विनाशपनेकी बेसुधी-: 
इस जीवकी ऐसी बहिमुंखी दृष्टि हो रही है कि बाहरमे जो पदार्थ है उनके बारेमे तो विचार 
करता रहता है | यह भी जानता है कि जो कुछ ये पुरुष आ्रादिक है ये सब मृत्युको प्राप्त होते 
हैं। भ्रमुक पुरुष नष्ट हो गया, यह मर गया, यह चीज विघट गई, पर अपने बारेमे नहीं 
सोच पाता, भ्रपनी बाह्य वस्तुके बारेमे नही सोच पाता कि वे भी मरेंगे। मेरा समागम भी 


गाथा ३२८ श्शे 


विघटेगा भौर अपने श्रात्माके विषयमें तो कुछ भी सुध नहीं ले पाता है । लोकमे स्व जगह 
दृष्टि पसारकर छान लीजिए कि कौनसा स्थान ऐसा है कि जिससे रमनेसे आत्माको शान्ति 
प्राप्त हो? अ्रपने जीवनके अनुभवसे भी पहिचानें, जगतमे जितने भी जीव है वे सब मेरी 
सत्तासे प्रत्यन्त भिन्न है। कोई सम्बंध भी है क्या रंच ? कोई गुँजाइस भी नहीं है। भ्रगर 
एक पदार्थका दूसरा पदार्थ कुछ लगता होता तो श्राज जगत शून्य हो जाता। ये बाह्य पदार्थ 
ग्रब॒ तक टिके है, यही इस बातका प्रमाण है कि किसीकों सत्ता किसी दूसरेमे मिली हुईं नहीं 
है । तब हो तो ये अब तक हैं । कोई पदार्थ किसी दूसरेका परिणयमन नहीं कर पाता तब ही 
तो सब पदार्थ श्रब तक है। यदि कोई पदार्थ किसी दूसरेका विनाश कर दे तो वह तो हवयं 
कुछ परिणमा नही फिर इसका भी कोई परिर्मन कर दे यह भी 'च रहा । श्रत्र सर्वे श्रव्य- 
वस्था है, जगत शून्य हो जायगा | ये पदार्थ श्रब तक मोजूद है, यह ही एक काफी प्रमाण 
है कि प्रत्येक पदार्थे स्वतन्त्र स्वत्तन्त्र श्रपन्ती सत्ता वाले है। अपने बारेमे सोचिये कि मेरा इन 
कुटुम्बी जनोसे किसी भी जीवसे क्या सम्बन्ध है। क्या कर्मका लेनदेन है, क्या भावका लेन- 
देन है । कोई गुजाइस भी है क्या कि जिससे यह कहा जाय कि ये मेरे सम्बंधी है, श्रत्यन्त 
भिन्न सत्‌ है, स्त्री पुश्रादिक जो भी परिणमनत करते है वे अपने भावयोग्यताके अनुरूप परिण- 
मन करते है, अपने लिए परिणमन करते है | कोई मेरे सुखके लिए परिणमन नही करता, 
हो ही नही सकती यह बात । चाहे कोई कितना हो विश्वास दिलाये कि हम आपसे तहुत 
प्रेम रखते है, हम आपके लिए ही सब कुछ करते है, श्रापफे लिए हो हमारी जान हाजिर 
है, किन्तु सारी बात पूरी मिथ्या है यह हो ही नही सकता । 

(३०) क्षायमिलनकी लोकिक सिप्रता बन्धुता--होता क्‍या है कि खुदके भावमे यह 
बात पडी हुई है भौर मित्र भी कोई यो बन गया है कि जैसा जीव मेरा है वैसा ही जीव 
धूसरेका है, वह भी उस कार्येकों वेसा देखना चाहता है, यह मैं भी उस कार्यकी वैसा हो 
देखना चाहता हु । मित्रता हो गईं पर वस्तुतः एक जीवका दूसरे जीवसे सम्बंध बन गया हो 
सो बात नही है, किन्तु उठ श्यमे लक्ष्यमे एकता झा गई है । कुटुम्बी जनोमे भी यह चाहता 
है कि मेरा यह कुल अ्रच्छा चले, पुरुष भी यह चाहता कि यह कुल अच्छा चले, जब एकसा 
ही भाव बन गया तो वह मिन्रताका वातावरण बन गया, पर जीव जीवका कुछ लगता हो 
इस कारण यह बात बन गई हो सो बात नही है । तो जब एकदम स्पष्ट एक दूसरेसे भ्रत्यन्त 
भिन्न है श्लौर साथ ही मेरे किएका फल केवल मै ही पाता हु, मैं जैसे भाव बनाता हू वैसा 
ही ससारमे परिभ्रमरा करता हूं, जेसा शरीर मिलता है समभ्रिये उसके श्रनुकूल मैने पहले 
भाव किया था जिससे ऐसा ही कर्मंबध हुआ भोर इस तरहका यह समागम मिला है । हमारी 
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सारी दृष्टि हमारे ही भावोपर निर्भर है, पुसरेके भावोत्रर निर्भर नही है ऐप जानें । णो 
जानता है ऐसा उसका कभी भी व्यामोह परवदार्थमे नहीं होता । घर ग्रृहस्थी तो एक गुजारे 
का साधन है । घरमे रहने वाले लोग तो एक गुजारा कम्रेटी है, उसका यह भअनिर्दाचित 
मेम्बर है जो अपनी णोग्यताके अ्नुमार स्वय ही रोई मुखिया कहलाता है, कोई घरका प्रव- 
धक कहलाता, कोई किसी बिभागकों सम्हालने वाला कहलाता है । सब्र अपने आ्राप बन जाते 
है । तो एक तरहकी वह गुजारा कमेटी है | जैसे किसी सस्थाक्री सम्हाल एक कमेटीसे चलती 
है ऐसे हो परिवारकी सम्हाल, यह भो एक कमेटी द्वारा चलती है । कमेटीका कोई सदस्य 
उस सम्पत्तिका मालिक नही कहलाता किन्तु प्रबंधक कहलाता है इसी तरह अपना अपना 
गुजारा करनेके लिए गुजारेका काम चल रहा है, पर यहाँ कोई प्ाौलिक नही है ! जो कुछ 
भी मिला है वह नियमसे विघटेगा । या धात कोई करे तो विघट गया या पापका उदय ग्रा 
गया तो अपने जीते जी विघट गया, पर जिसका सयोग हुआझ्आा वह सदा साथ न रहेगा, वियोग 
होगा तो कया हालत होगी इस मोही जोवकी ? श्रनादिपे जो हालत चनो भा रहो सो हालत 
होगी । 

(२८) प्राप्त सुयोगका मोहमें व्य्थीकरस--प्राज इतना श्रेष्ठ मनुष्यमभव पाया, उत्तम 
कुल पाया, उसमे भी साध्न अच्छे पाये, बुद्धि विशेष पायी । जैनशासनका शरण मिला, 
तत्त्वज्ञ पुरुषोकी सगतियाँ भी मिलती है, इससे बढकर शोर समागम क्या होगा हमारे कल्याण 
के लिए, पर इतना सब कुछ पाकर भी हम इस्रको ऐमा गंवा देते हैं जैसे जगलकी भीलनियां 
जगलमे कोई गजमोतो या प्रमूल्य मोती ५ ले तो उसे वे पत्थर जाचऋर उससे पैरके मलको 
साफ करती है, उसकी गहिमा वे नहीं समझ पाती, इसी तरह जितने समायमक्रे बीच हम 
आये हुए है उन समागमोका हम कोई मृल्य नहीं समझ पत्ति / भले ही कुच प॑ रम्पराके कारण 
मंध्यान भी करते, पर जब तक मोह अज्ञाव नहीं मिटा है, आात्माका 
सहन वास्तविक स्वरूप क्या है यह खुदरी दृष्टिमे नहीं ग्राया है और स्रयके सहज स्वरूपका 
अनुभव पाये बिना झानन्द भी नहीं मिल सकता है । धर्मके नामपर बाहरमे जो कतेव्य किए 
जाते है वे केवल थोडे पुण्यफलको ही दे सकते है, पर मोक्षफलको नही दे सकते । जब तक 
मुक्तिका मार्ग नही मिलता, ससारमे बडासे बडा होकर भी ये क्या लाभ पा लेगे ? 

(२६) लौकिक बडप्पनका वया सहेत्त--अआाज भी जिनको हम इस राष्ट्रका बहुत 
बडा भ्रधिकारी समभते है मिनिस्टर समभते है उनकी भो क्या हालत है ? जो पहले अधि- 
कारी थे, श्राज अधिकारी न रहे तो उन पर क्या गुजरती है ? जो मौजूद हैं अ्रब॒ भी उतको 
कितनी शल्य लगी हुई है । चिंत्त चचल है । जितना समागम मिला है उतनी ही चिन्ता । 
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उतना ही रक्षाका भार, उतना ही शल्य, वहाँ भ्री शान्ति कहाँ मिली ? जिसको योग्य 
मिला हुझा है यदि सपृत्र है, योग्य है तो उनके प्रेममें निरन्तर श्राकुलता बनाये रहते हे 
मैं पूनता कमा जाऊं कि ये सुद ढठे बैठे ग्रारामसे खायें। ये बडे प्रिय है--यदि कोई खोदे 
निकले तो उसकी प्रतिकूलता समझकर निरन्तर श्राकुलता मचाते है । तो ससारकी कौनसी 
स्थिति है ऐसी जो इस जीवका हित कर ले ? और प्रधानतया शरीरकों ही निरखलो ! जिस 
शरीरमे इतना व्यायोहु है इस जीवका कि शरीरकों ही अपना सर्वस्व समझते है यह ही मैं 
हू । अपना भिन्न अस्तित्व कुछ नहीं जानते । जो कुछ करते है वह सब शरीरके लिए ही 
करते है । इतना शरीरमे अहकार बसा है कि जितने क्लेश हो रहे है वे सब इस शरोरके 
कारण हो रहे है । किसीने गालो दे दी तो उससे श्रम ते ज्ञानस्वरूपपर क्या बीत गया ? क्यो 
बुरा सानता है यह, पर यह अमते ज्ञातस्वरूप इसकी हृष्टिमि कहाँ है ” इसकी हृष्टिमें तो यह 
शरीर ही मैं बना हुमा है। तब शरीरका सम्बन्ध है इन्द्रियपे । इन्द्रियसे हो ज्ञान किया जा 
रहा, मूतंका ही ज्ञान होता है, मृततेसे ही लगाव चलता है तो यह बुद्धि बन गई कि इसने 
गाली दी मुफको मायने इस देहको, इस शरीरको तब गाली सुननेसे निन्‍्दा सुननेसे जो कष्ठ 
होता है वह शरीरके कारण ही तो होता है। यदि मैं श्रकेला ही होता, शरीर न होता, जो 
मेरा परमार्थ स्वरूप है, निजकी सत्ता है, एतावनमात्र मै होता तो कोई कष्ट था क्‍या ? सारे 
कृष्टोको परख लीलिए एकसे लेकर सौ तक सारे कष्ट इस शरीरके सम्बन्धके कारण है । तब 
यह थ्रभिलाषा होना चाहिए कि मेरा शरीर ही न रहे | श्रब मेरा शरीर श्रागे न बने, में 
शरीर रहित हू, अपने श्रापके सत्वसे हु, इतना ही मात्र मै रह, यह भावना होनी चाहिये 
न कि ससारमे मेरा ऐसा नाम हो, मेरा यश हो लोग सुभे समर, लोगोमे मेरा अ्रग्रपना हो, 
मेरे ऐसी सम्पत्ति हो, लोग जान जायें कि यह सबसे बडे है, ये दुर्भावनायें न होनी चाहिए । 
ये इस जीवको कष्ट देने वाली है | भले ही मोहमे ये बातें श्राज बडी सुखकारी मालुम होती 
है मगर इनके साथ दु ख लगा हुआ है और कुछ ही काल बाद एकदम स्पष्ट दिख जायगा । 
इसीका ही तो फल है कि नाना तरहके शरीर मिलते है, कीड़ा मकोडा बनते है, पेड पौधे 
बनते है, पानी, श्राग ग्रादि बनते है । निगोंदके दु ख तो बहुत ही कठिन बताये गए है । के 
भव भी इस मोहके कारण प्राप्त होते है। आ्ाज मनुष्य है, मनुष्यके बाद क्या कीडा मकोड़ा 
बनना पसद है ? यह बात बिल्कुल स्पष्ट है कि मरण होनेके बाद जीवन जरूर होगा, कोई 
जन्म जरूर मिलेगा। प्रागेका कैसा जन्म चाहिये ? यदि कीडा मकोडा पेड पौधेका जन्म 
इष्ट हो तब तो मनमानी प्रवृत्तियाँ करते ही रहना चाहिये । खूब भोग भोगें, अपने श्रापको 
भूल जाये, मनमाना भ्रन्याय करे, जेसा चाहे दिल बनाये, श्रातंध्यान रौध्यान मे बसा करें 
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दी करते श्राये है वही इसकी श्रौषधि है कि खूब जन्म मिलते रहे । जन्म, शरीर 
म्वन्ध यह दुःखका श्राधार है, किच्तु शरीरसे प्रीति है। श्राज शरीर मिला है तो जैसे 
कोई दुष्टका श्रसग मिल जाय तो अश्रपने कामकी सिद्धिक लिए उस दुष्टकी भी कुछ अशमे 
श्रावभगत की जाती है। आज इस दुष्ट शरीरका समागम मिला है। हम श्राप प्रसंयममे 
अपना समय बिताते है श्रीर ससारमे रुलते है। 

(३०) शरीररहित आत्मस्थितिक्री प्रतीक्षषता--हमको चाहिए कि इस ससारमे 
रुलना हमारा छूट जाय । इन शरीरादिक पर सम्पर्कोसि रहित हो जाय, ऐसी स्थिति पानेके 
लिए हमे श्रात्मसाधना करना चाहिए और श्राज शरीरसे इतना विकट एक क्षेत्रावगाह 
सम्बन्ध हैं कि शरीरमे व्याधि श्रा जाय तो धर्मध्यानुमे मन लगना कठिन है। हम आगे 
प्रपनी श्रात्मसाधनामे बढ नहीं सकते इसलिए इस शरीर सेवक इस दुष्ट शरीरकों हमे स्वस्थ 
रखना पडता है, थोडी परवाह रखना पडता है, मगर उद्देश्य तो सही जानें कि किसलिए 
हमको, शरीरकों ठीक रखनेकी श्रावश्यकता है ? शरीरके लिए शरीरकों ठीक नहीं रखना, 
आत्मसाधनाके लिए शरीरको ठोक रखना, हमारे जीवनका ध्येय मात्र सहज परमात्वतत्त्वकी 
साधना रहे, दूसरा ध्येय न रहे, ऐसा अ्रपना पवक्रा निर्णय बना लें। दूसरा कोई ध्येय होना 
ही न चाहिये जीवनका । मै भ्रमुक कलावोके द्वारा इस लोकमे लोगोका प्रेमपात्र बन जाऊ, 
इसकी श्रावश्यकता नहीं है । ये सब ससारमे जन्म-मरण करनेके उपांव है। मैं दुनियाके 
लिए कुछ नही हू, न दुनियाके लिए मैं कुछ रहना चाहता हु । मैं तो सबके लिए शुन्यको 
तरह हू । मैं केवल अपने सम्यक्त्व ज्ञान श्र आचरणके लिए हू । इसीके श्र मेरे जीवनके 
क्षण है, जीवन है, यह हमारा पक्का निर्णय होना चाहिए | रही बाह्य साधनोकी बात, 
जिसका परिणाम ऊँचा है, जिसकी धम्ममे प्रीति है उसके साथ इतना पुण्योदय तो है ही कि 
जब तक उसे संसारमे रहना होता है तब तक वह शअ्रच्छी विधरिसे रह सके, ऐसा उप्तके समा- 
गम चलता है। कदाचित्‌ मानो न चले तो फिर हृढता कहते किसे है ? बड़े बड़े मुनिराजोपर 
भी उपसर्ग श्राये, पाश्वंनाथ जैसे तीर्थकर महाराजपर भी मुनि श्रवस्थामे उपसगग आये, भ्रन्य 
भी बडे-बडे राजा महाराजा सब कुछ त्यागकर मुनि हुए है, उनपर कितना कठिन उपद्रव 
श्र था, अ्रसाताफा ही तो उदय था, किन्तु वे अ्रपने ध्येयसे नहीं चिंगे। वे अपने सहज प्रात्म- 
स्वरूपके ध्यानमे श्रडिग रहे । कोई परवाह नही की, इतना भ्रदभुत ज्ञानवल बढाया कि सदाके 
लिए ससारके सकटोसे छूट गए । इतना प्रवल उत्साह रखना चाहिये और एक मात्र निर्शय 
रखना चाहिए कि मेरा जीवन श्रात्माचुभवके लिए है, उसका उपाय बनानेके लिए है, अन्य, 
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कार्योके लिए मेरा जीवन नही है । श्रन्‍्य कार्योसि हमें लाभ क्या मिलता ? किन कि". ने 
अ्रब तक नही की, किन किनको दिल नहीं लगाया, कहाँ कहाँ क्‍या दया भठकना नहा 
पर उससे श्रात्माको कुछ लाभ नही मिला । बाह्य पदार्थोके लिए मेरा जीवन नही है । मेरे+ 
नित्य प्रंतः प्रकाशमान जो जो ज्ञानज्योति है, जो इसका सहज स्वरूप है, अपने ही सत्त्वके 
कारण प्रपने आ्यप है, उसके अनुभवके लिए मेरा जीवन है, भ्रन्य कार्यके लिए मेरा जीवन 
नहो है, यह निर्णय जिसका पवका है वह धर्ममार्गमे चल सकता है । जिसका यह निर्णाय नहीं 
है वह बाह्य पदार्थोके लिए श्रटकेगा, भटकेगा श्रौर उसका अपने देखनेका जो धर्म है वह सब 
लोकिक सम्पदाके माफिक है, उसमें वास्तविकता नहीं है! वास्तविकता तब ही श्रायगी जब 
हम सत्य निशंय करके अपने सहज स्वरूपका अनुभव पा लेंगे । 

(३१) प्रनित्यसे उपयोग हटाकर शाश्वत स्तर नित्यमें उपयोग लानेका कततंव्य-- 
जगतके ये सथ पदार्थ विनाशीक है, नष्ट होते है, मुभसे भिन्‍न है, सारहीन है, मेरे कामके रे 
रंच भी नही है, यह निरंय बनायें श्नौर जो मेरा हित है उस निज स्वरूपमे श्रादर करे 
जिसको श्राज पोजीशन कहते है, इज्जत कहते है और जिसकी लोकमे इज्जत नही है उरे 
तुच्छ समभते है और अपने आपके बारेमे महत्ताका अनुभव करते है। मेरेमें ऐसी कला है 
मैं इस तरहसे लोकमे श्रपनी पोजीशन रखता हू, इज्जत बनाता हू, जो शौरसे न बने वह 
काम करता हूं, इस श्रोर हो जिसकी बुद्धि है और श्रपने सहज ज्ञानस्वरूपकी सुध नहीं है त॑ 
भले ही वह अपनेको चतुर मानता है लेकिन यह रच भी चतुराई नही है। इन बाहरी चक्र 
के विकल्पमे इस जीवका कभी उद्धार नही हो सकता | प्रयास करता चाहिए अपने ग्रापवे 
श्रचुभवका । पुजा करें तो इसी उहं श्यसे कि परमात्माके गुणविकास उसकी दृष्टिमे प्रायें, झ्ौर 
वह गुणविकास जब ज्ञानमे आयगा तो वह ज्ञान भी तो वहाँ हो है । जैसा प्रभ्ुका विकास ६ 
उस ही स्वरूपमें तो है। यदि विकास ज्ञानमे श्राये तो उसके ही ज्ञानस्वरूपका स्पर्श होगा 
वह आत्मानुभवके किए ही पूजा है, स्वाध्याय करें, जो भी पढ़ें उसका श्रर्थ इस ही प्रका' 
चलेग। ज्ञानका कि जिससे वह अपने स्वरूपको शोर पहुचे । ब्रत, तप आदिक जो भी आचर५ 
करे वह इस ही विराग बुद्धिसे करेगा कि उसकी दृष्टि सहज श्रपनी शुद्ध ज्ञानज्योतिपर श्राये 
जैसे प्रकाश शुद्ध होता है, प्रकाशमे रंग नही रहता भ्रौर है वह प्रकाश | भले ही कोई प्रकाए 
हरा है, कोई नीला है, कोई लाल है तो प्रकाशमे स्वय ये कोई रग नही होते । उसका ज॑ 
स्वरूप है वह स्वच्छता मात्र है, पर उसपर जिस रंगका कागज लगा, काँच लगा, रग लग 
बस उस रंगका प्रकाश बन जाता है। तो शुद्ध प्रकाश किसे कहेंगे ? जिसमे कोई रंग नहीं 
- है, मात्र स्वच्छता है, ऐसे ही शुद्ध ज्ञान किसे कहेगे ? जिसमे विकल्प नही, इृष्ट अनिष्ट भाव 
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तरग परिवतेन नही, केवल विशुद्ध जाननमात्र है, वह है श्रपती सहज कला, 
१7] कला प्राप्त हो वहाँ आकुलता ठहर नही सकती । पर कमंविपाकका जो मालि- 
हैं, उसकी छाया, उसके ज्ञानपर पडती है | आवरण बनता है और मैं उस करम्मकी छाया 
की अपने रूप मान लेता हू श्रोर इस तरह नटकी भांति विचित्र चेष्टायें करता रहता हू । 

(३२) भेदविज्ञान द्वारा अच्यसे भिन्‍त अपनेको निरखकर प्रात्मसर्वस्थके उपादानका 
कतेधष्य--भेद विज्ञानसे ही धर्मका प्रारम्भ चलेगा । भेदविज्ञान कहाँ करना ? इस ज्ञानप्रकाश 
ज्रौर कमंविपाकका मिलना यह यहाँ भेवदविज्ञान करना है । यहाँ भेदविज्ञाद होने पर जो 
निज स्वज्छ स्वरूपका भान होगा उससे कल्याए जगेगा । बाहरी बातोके विचारसे यह मुक्ति 
मांगें ने मिलेगा । भ्रन्तह ष्टि करके अपने आपको माने कि जो केवल प्रतिभास मात्र है, जानत 
सात्र है, जिसमे निज परकी कल्पना नही हे, प्रच्छे बुरेका विचार नही है, ऐसा केवल जान- 
नहार वह तो है भेरे कुलकी कला श्रौर उसके श्रतिरिक्त जितने भी विचार तरग इष्ट अनिष्ट 
बुद्धि कल्पना जाल है वह सब कर्की छाया है । मै इसमे वयो बँघूं ? यो अपने ही विकारमे 
उपेक्षा करें, अपने श्रापको स्वच्छ ज्ञानमात्र निज स्वरूपकी श्राराधनामे लगायें, यह कार्य यदि 
इस जीवनमे बन सका तब तो बडप्पन है नहीं तो जैसे जो जितना ऊँचे प्व॑तपर चढेगा वह 
बहसे गिरेगा तो उतना ही भ्रधिक चोट पायगा। ऐसे ही लोकमे कोई कितना ही ऊँचे चढ 
गया, पर उसका गिरना निश्चित है । जो जितना ऊँचेसे गिरेगा वह उतना ही श्रधिक दु।खी 
होगा, इसलिए इन बाह्य पदा्धोमि जो सहज हो तो हो । मै तो अपने सहज ज्ञानस्वरूपकी घुन 
के लिए ही जीवन समभता हू । चाहे कुछ कर सकू, कम कर सक्‌, कितना ही कर सकूँ, पर 
लक्ष्य एक ही है। मेरा जीवन मेरे ज्ञाताहृष्टा रहनेरूप एक स्वानुभूतिके लिए ही है, अन्य 
कार्यके लिए मेरा जीवन नही है । ऐसा निर्णंय करने वाले पुरुष इन अमूल्य जीवनके क्षणोसे 
लाभ लेंगे। अन्यथा श्रज्ञानी जीव दूसरोकी बात तो देखते रहेगे कि यह मरा, इसका नाश 
हुआ, पर मैं मरूगा, मेरा विनाश होगा, ये सब कुछ न रहेंगे, इस ओर ध्यान नही देता, 
कर जो मिला उस ही मे रति करके अपने जीवनभर कष्ट पाता है श्रौर श्रागे जन्म मरणकी 
परिपाटी चलती है । 


ध्छ 
नही, *' 






सुख प्राप्तु बुद्धियेदि गतमल मुक्तिवसतो 

हित सेवध्व भो जिनपतिमत पूततचरितत । 

भजध्व मा तृष्णा कतिपयदिनस्थायिनि धने 

यतो नाप सतः कमपि मृतमन्वेति विभवः ॥३३६॥ 


गाथा ३३६ बह 
(३३) शाश्वत आत्सोय श्रानंदके लाभके लिये धर्मका शरण ग्रहण करनेका कठ 


है आ्ात्महिंत चाहने वाले पुरुषो, यदि तुम बाधारहित नित्य श्रात्मीय सुख चाहते हो, मोक्ष- 
सुख चाहते हो तो सर्वज्ञ बीतराग जिनेन्द्र भगवान द्वारा उपदेश गए परम हिंतकारी धर्मका 
ध्राश्नये करो । इस ससारसे सब परिस्थितियोमे कष्ट ही कष्ट है। और उन कष्टोका आधार 
शरीरका लगाव है। जीव श्रपनी-प्रपनी सत्ता रख रहे है, उन श्रनन्त पुद्गलोका पुञ्ज है, 
पर कषाय चिकनाईके कारण ऐसा दोनोका बन्धन बन गया है कि इस शरीरके सम्बंधसे थह 
जीव दु.खी हो रहा है । भला हो कि शरीरका सम्बंध हट जाय और वह आत्मा जैसा अपने 
अस्तित्वसे स्वत सिद्ध है वैत्ता ही रह जाय, इप हो स्थितिमे मोक्ष कहलाता है। आात्मीय 
सुख मिलता है। केवल आत्माके श्रालम्बतनसे घात्मामे ही मग्न होकर जो ग्रानन्‍्द मिलता 
है वह शाश्वत्त मिलता है ग्रौर उसमे कोई बाधा देने वाला नही होता । बाधा तो पराधीन 
सुखमे श्राया करती है, जिन जिन वस्तुवोके ग्राधीन सुख है उनका वियोग हो जाय, बाधा 
आ गई अथवा कोई प्रतिकूल बात आ जाय, मगर पआ्ात्माके आलम्बनसे जो आनन्द उत्पन्त 
होता है उसमें बाघा किस प्रकार आ सकती है ? सो ऐसा मोक्षसुख निराबाध है। शाश्वत्त 
है । यदि मोक्षसुख चाहिये तो प्रश्चुने जो धर्मोपदेश किया उसका आश्रय करता चाहिए । भ्रश्नु 
का उपदेश यही है कि हमारा धर्म, हमारा शीश्वत स्वरूप जो अपने सत्त्वसे अपने आप है 
वह केवलमे है, सो यहाँ केवल अपने आपके आत्माकों निहारो, यह ही घमंका श्राश्रय कहु* 
लाता है श्लोर इसका फल है मोक्षका सुख मिलना । श्रब है कल्याणार्थी पुरुषो थोडे दिनो 
तक रहने वाले इस धन प्रादिक वैभवमे तृष्णा मत करो । जो चीज छूट जायगी उससे मोह 
पहलेसे ही छोड दें तो वह आ्रात्मीयनिधि प्राप्त होने लगेगी और यदि इन बाह्य वस्तुवोमे 
तृष्णा कर रहे तो सबलेश किया सो तो है ही और आगामी कालमे कष्ट ही मिलेगा । भअ्रतः 
पाये हुए इन समागमोमे मोह न करे। अ्रधिक लालचसे उस धन सम्पत्तिके पैदा करनेमे मत 
लगे रहे । पुण्योदयसे सहज जो श्राता है बस उप्तीमे ही व्यवस्था बनायी जा सकती है। 
जिसमे इतना साहस नही है कि जो स्वतः प्राप्त हो उस ही मे व्यवस्था बना सके वे घनसे 
तृष्णा कर करके कभी भी श्रपत्ती शान्तिको व्यवस्था नही बन सकते, क्योकि साधारिक समु- 
दाय किसीके भी साथ मरनेपर नहीं जाता झ्रोर उन्तके ढढनेकी कल्पनाकी कोई सीमा नहीं 
है, फिर बाह्य वस्तुवोका लगाव तजे झोर ग्ात्मीय एकत्व स्वरूपमे अपना उपयोग लगायें । 
- न ससारे किचित्स्थिरमिह निज॑ वास्ति सकले 
विमुच्याच्य रत्वातरितवमनघ मूक्तिजनक । 
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दर यह मेरा है, यह मेरा है, ऐसे ममतापूर्ण विश्या अ्भिप्रायोक्ते कारण निरन्तर बेचैन 
। करता है । इस तरह कोई हँस रहा है, कुछ रत्तीले भोजन करके मौज मान रहा है । 
अपने प्रिय माने हुए कृठुम्बी जनोको देखकर खुश हो रहा है तो पह्ट॑ यह श्रपती छुष भूला 
हुआ है और जो प्रपने ज्ञानोनन्‍्द स्वभावकों सुध नही रखे हुए है उन्ये आ्राराम क्या, शानतन्‍्द 
क्या ? वे निरन्तर कष्टमे ही बने हुए है। 

(३६) जगतकी श्रसारता जानकर धर्मप्रीति करनेका कर्तव्य -- है विवेकीजत, सपनी 
बुद्धिको निर्मल करिये भौर जिनेन्द्र द्वारा प्रणीत इस प्रात्मधर्मका आश्रण करदे निर्मल पर- 
सार्थ तपश्चरणमे लगिये । परमार्थ तपश्चरण है अपने श्रापके सहज रवरूपका परिचय पाना 
ओर उस सहज स्वरूपमे मस्त 7 रण अन्तरण बहिरग परियहोओों त्थाग पेवा और इस 
चैतन्यस्वरूप अतस्तत्त्वमे मग्न होना यह है परमार्थ त्पश्त्रण । ऐसा यह परमार्थ तपण्चरण 
निम्नेल्थ हुए बिना नही हो सकता । कारण यह हैं कि यह जीव सशारमे अनादिसे विषय- 
वासनाशञ्रों भरी हुईं नाना कुचेष्टायें करता चला श्रा रहा है । कदाचित्‌ सहज प्रात्मस्वरूपकों 
परिचय भी हो जाय तो उन वासनाश्रोके कारण यह अ्रपने ध्यानमे स्थिर नही रह सकता । 
उत्त वासनाअओ्रोकों मिटानेका उपाय जो कुछ पौरुष बन सकता है वह यही है कि विकारके 
आ्राश्रयभूत पदार्थोका परिहार कर दें तो इसमे बहुत कुछ सहयोग यह मिलेगा कि जब त्याग 
कर दिया समस्त परिग्रहोका तो उसके विकल्प न सतायेंगे शोर विकट कालमे विकल्प मिट 
जायेंगे श्लोर यह विवेक श्रपने आरात्मामे उपयुक्त हो जायगा । इस कारण परमार्थ तपश्चरण 
करने के लिए निम्न॑न्ध व्रत घारण करके फिर समस्त व्यामोह छोडकर परमार्थ तपश्चरणुमे 
लगना चाहिये । 


शैये 







तलिल्लोन तृष्णाप्रचयनिपुणा सौर्यमखिल 

तृषों वृद्धेस्तापो दहति स मनो वह्यिबदल ।' ४ 
ततः खेदोउत्यत भवति भविना चेतसि बुघा . 
मिधायेद पूतते जिनपतिमते सत्ति निरता: ॥३४२॥ 

(३७) अनित्य वाज्छाको छोड़कर नित्य स्वप्ते वात्सत्यक्य सहत्त्व--यें सांसारिक 
मुख बादलमे चमकती हुई बिजलीके समान क्षण विन्प्दर है । जैसे एक रस स्वादनेका सुख 
देखिये जितनी देर तक जिह्वाके श्रग्न भागपर वस्तुका सम्बन्ध है. उत्तदी रेर यह इसका स्याद 
ले रहा है श्रीर कठसे नीचे चले जामेपर, घाटी नीचे हो जानेपर वह उस्तु माटी बन गई । 
प्रवब उसका स्वाद रस सब खतम हो गया । तो रसनाइन्द्रियका चुख कितनी देरको मिला ? 
इप्नइन्द्रियका सुख जिसमे प्रधानतया लोग काम सुख कहा करते है वह कितने सेवे प्डकी 
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सुख है । बहुत आकुलंता हे । बादमे भी पछताता तो सभी सुख क्षरिक विनश्वर हे। 
ऐसे ही ध्राण, चक्षु, क्रोइन्द्रिय और मनके सारे सुख बादलोमें वमकती हुईं बिजलीके 
समान अनित्य है, भौर ये सुख भ्रनित्य हैं । मात्र इतना ही दोष नही है | ,अ्रभ्यथा यह तो 
दोष है ही पर यह तृष्णाकी वृद्धि करने बाला है ? कोई“पुरुष यह सोचे कि सांसारिक सुख 
श्रनित्य है, क्षण भरको होते है, मिट जाते है, तो भले ही मिट जायें पर हम चिह़ज़्तर सुख 
की धारा बनाये रहेंगे श्रौर सुख मिटते जायेंगे । नये श्राते जायेंगे । ।इस्तकी कौन सी हानि 
हुई है । हम तो सुख साधनोकों बनायेंगे और इन्ही साधनोमे रहेगे और विनाशीक हैं सुख 
तो रहने दो, हम उन नये नये सुखोको आगे पाते रहेगे । सो यह कल्पना भी बिल्कुल बेकार 
है, क्योकि जितने बाहरी सुख भोगे जा रहे है अथवा सुखके सापत लगा रखा है जतनी देर 
तृष्णाक्ी ही वृद्धि होतो रहती है और जहा तृष्णा बढ रही है, तृब्णाका परिणाम चल रहा 
है वहाँ प्रानन्द कहाँ है। तृष्णा और सुख ये तो परस्पर विरोधी तत्त्व है, तो ये समस्त 
पदार्थ श्रनित्य है श्रौर तृष्णाकी वृद्धि करने वाले है | ये पदार्थ प्रनित्य है, तृष्णा बढती है, 
थे दो ही दोष हो इतना ही नही है क्योकि इतने पर भी कोई आसक्त पुरुष ऐसा सोच 
सकता है कि श्रनित्य है तो रहने दो । निरततर साधन बनाये रहेंगे । तृष्णा बढ़ती है तो 
बढने दो, साधन बढ़ानेका प्रयास करेंगे और साधन बढते देखेंगे तो उसका आनन्द लुठेगा, 
सो इतनी ही बात नही है। ये श्रनित्य है। तृष्णा बढती है, पर साथ ही इनके भोगनेसे 
भारी तृप्ति भी तो नही होती है। अपनी-अपनी श्रनुभुतिसि बिचार करें, अश्ब तक कितना 
सुख भोगा, कुछ सुख जुडा भी है क्या ? आज तकका सुख जुडा हुआ्मा रखा है क्या जिससे 
सतोष कर सकें कि मैंने इतना सुख भोग डाला श्रौर जो भोग डाला सो भोगने पर यह तो 
रोताका ही रीता है, भोगनेरें कभी तृप्ति नहों होती । भोगका सम्बन्ध किय। । कल्पनासे 
सुख जो माना गया बह क्षण व्यत्तीत हो गया। श्रब इसके बाद यह कषायवान तृष्णावान 
पुरुष तो रीताका ही रीता रह गया। इन भोगोके भोगनेसे कभो तृप्ति नही होती है । तृ्ति 
नही होती इतनी ही बात हो सो भी नही, किन्तु उन सुखोके प्राप्त करने की सदा ही चिन्ता 
बनी रहती है । इन सासारिक सुखोके लगावमे इस जोवने क्‍या आनन्द मास रखा है । 
ये विनाशीक है । तृष्णा बढ़ाते हैं। इन सुखोके भोगनेसे तृप्ति होती नही शरीर सदा उनके 
प्राप्त करनेकी निरन्तर चिन्ता बनी रहती है । तो चिन्ता तो कष्टोका पुञज है । चिन्ता और 
चिताको कवियोने समान बताया । श्रन्तर केवल बिन्‍्दी होने न होने का है । ऐसी चिन्ताको 
चितासे भी भयकर बतलाया | सो इन सुखोमे इनके प्राप्त करनेकी चिन्ता रहतो है, और 
तृष्णाको वृद्धिसे मनको बेहद संताए रहता है । जहाँ मनक' सताप है वहां आत्मामे शान्ति 
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का नाम निशान नहीं रहता । जहाँ शान्तिका नाम निशान नही है वहाँ अत्यन्त दुःख 
भोगना पडता हे । तो ये सारे कष्ट सांसारिक सुखकी लालसावोसे ही तो उत्पन्न हुए हैं, इस 
लिए हे आ्रात्मदया चाहने वाले पुरुषों भ्रपने विवेककों प्रकट करिये और सर्वज्ञ द्वारा कहे गए 
धर्ममे ही प्रीति करिये । इन सांसारिक सुखोसे मुख मोडिये श्रौर धर्म है श्रात्माका स्वरूप । 
तो प्रात्मस्वरूपका परिचय करें, उसका ही ज्ञान करें और ऐसा ही ज्ञाता हृष्टा रहे । इस 
पवित्र झ्ान्तरिक पौरुषमे ही प्रात्माका कल्याण है । 


१४ वां परिच्लेद-देवनिरूपण 


यत्वात्ति हति जनयति रजस्तम सर््वगुणयुत विश्व ॥ 
तद्धरिशंकरविधि व द्विजयतु जगरद्यां सदा कर्म ॥३४३॥ 

(३८) जन्म जीवन सररण करनेमे देवका विजयवाद--जैसे यहाँ जीवोका जन्म 
होता है फिर जीवन बना रहता है, फिर मरण हो जाता है, तो तीन बातें हुई ना ? जन्म 
हुआ, रक्षा रही मायने जीवन रहा श्रौर मरण हो गया । नो जैसे ससारी जीवोमे ये तीन 
चातें है ऐसे ही सब पदा्थामि तीन बातें है--- उत्ताद व्यय और घ्ोव्य । जिसे कहा रज, 
तम श्र सत्व । श्रन्य दर्शंनोमे कहा जाता है | पैदा होनेको कहते है रज, नष्ट होनेको कहते 
डैं तम और बने रहनेको कहते हैं सरव । तो तीन गुणोसे युक्त विश्व है । ये कर्म रक्षा करते 
हैं. मरते है, उत्पन्न होते हैं । यहां खासकर बात लेना है जोवोके उत्पन्त होनेकी, जिन्दा 
शहनेकी श्रौर मरण करनेकी । सो मानो इन तीन बाततसे ये कर्म हरि, शंकर शौर ब्रह्माकी 
तरह हो रहे हैं । जैसे यह प्रसिद्धि है कि विष्णु तो रक्षा करता है । शकर सहार करता है 
२ ब्रह्मा पँदा करता है, तो मानो उनकी तरह जँसी कि लोकमी प्रसिद्धि है, ये कर्म प्रा 
पयोको पैदा करते हैं, उनका जीवन रखते है और उवका मरण करते हैं श्रौर इसमे भी 
!>य बात, श्रायुके उदयसे जीवन है । जन्म है और आयुका निरन्तर उदय बना रहना सो 
जं।वन है और प्रायुका विनाश हो गथा सो मरण है । यह आयुकर्म जीवने पूर्वभवमे जैसा 
बाँघा है । वहु वंघ चुका है । श्रब उसमे बढ़वारी तो कभी हो नहीं सकती 4 किसी किसी 
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जीवकी कोई एसी घटना था जाय तो पहले मर सकता है ! तो पहले मरणका नाम है 
ग्रकाल मौत ! तब मरना होता है अकालसे जैसे मानी फिसी ने १०० वर्ष तकके सिषेक 
बंधि थे कि एक एक संमयसे एकनएक निषेक खिरेंगे १०० वर्ष तक जिन्दा रहेगा । सब 
४० वर्षकी उम्रभे ही मानों किसी शत्रुने आकर तलपार नारा तो बाकी बच जो ६० वर्षके 
निषेक हैं वे अन्तभुँ हुतभ खिर जायगे । इसे मरण कहते हूँ । जंस कीई पढ़ीज भरकर मोटर 
कार ले जाय, मानों ६० मील चलेगी एक दो गैलन पेट्रोल भर देने से, पर कोई १०--४ 
मोल ही चल पायी थी कि रास्तेमे किसी पेड या ट्रकका टक्कर लभ जानते उसकी पेढ़ोल टेँकी 
फट गई तो सारा पेट्रोल बिखर गया । अरब वह कार आगे नही जा सकतो, ऐसे ही जीवके 
सब निदेक भान लो बीचमे हो फिसी कारणसे खिर गए ता उसीकी अ्रकाल मरण कहते हूँ । 
वसे श्रकाल मौत भी प्रञ्ञुके ज्ञानमे ज्ञात हो गई कि इस समयके तो निषेक बांघिगा पद 
इस समय ये सब सिर जायेंगे । ती जन्म लेता, जोवन बचा रहना, मरण करना यह सब 
कर्मके बलसे होता है, इसी प्रकार शीर भी कर्म हेँ जो सुख देते है । छुःख देते हैं, कष्ट देते 
हैं। तो इस तरह थे कर्म सारे विश्वपरः फैले हुए हूं । 

भवितव्यता विधाता कालो नियत्तिः पुराकृत कर्म । 

वेघा विभिः्चभावों भाग्य देवस्थ नानाने ॥३४४॥ 

(३६ ) भपित्तव्यता व विवाता दँवफे नोजधाग्तर--यह दैधका निरूपण करने बाला 
पारच्छेद है । देवके कितने ही नाम प्रसिद्ध हूँ । भविदब्यता जो अंग होना है इसे कहते हूं 
होनहार श्रौर भाग्यका नाम लोगोने होनहार भी रखा है, जो होमहार है सो होगा । होगा 
वह जैसा उदयमे आयगा, उसके अनुकूल ससारी जीवापर वोतेगो पर उस देवकी बद्ितिव्थता 
के नामसे कहते है । कितने ही लोग उस दैवकों विधाताके नामजे कहते हैं । जैसे प्रसिद्धि है 
फि विधाता ने इस दुनियाकों रचा, तो ऐसी इस हश्वगाच दुनियाका रचने वाला कौन है ? 
वैसे तो सर्व॑पदा्य॑ स्वतन्र हैं, अ्पना-अ्रपना ही सय परिणुमन करते हैं, चर ये थो अज्यें 
बनी हैं, जो हमारी हृष्टिमे श्रा रही हूँ इनका भी मिर्माश हुआ है तो कर्मोद्यका विमित्त 
पाकर हुआ। पहले तो यह ही देखिये कि थो कुछ थहां दिस रहा है बह सब जीवोका 
शरीर है। दरी, पत्थाट, चौकी, कागज शआ्रदिक । पैसे यह पत्थर है ती यहू पहुले पुष्दी- 
कपिक जाबका क्रोर था । एडले इसमे जीव भी था। खानमे था, सानसे निकला तो जोप 
उहित हो गया | झाज वह पत्थर यहां फर्शमे लगाते हैँ । चोफी, त्षव जिनपर बैठकर लिख 
रहे हैं थे भो पहले वृद्ध पे, शद वुक्षये जीव था हो, श्रपथ घह जीवरहित हो बया । चौफो 
त़सत आादेकके रुपमे हो गया । तो यहां जो फुछ दिल रहा हे यह सब जीवोका शरीर हु, 
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अब यह मुर्द शरीर है। स्थावर सुर्दा हो जाय त्तो वह भीसकी' तरह मंहीं हैं। सडता 
गलता नहीं है, समय पाकर कमजोर तो हो जाता है मगर जैसे मास पडा हो तो दिन प्रति 
दिन सडे गले, तेज बदबू करे, ऐसा स्थावर जीवोके शरीरमे नही होता । तो यहाँ जो कुछ 
दिख रहा है ये सब जीच शरीर है, थे बने कैसे कि उन जीवोमे उस प्रकारके श्रायुकर्मका 
उदय था। ग्ह शरीरका मूल बना और उसकी यह शक्ल बनी । तो इस सब विश्वकी 
रचनाका निमित्त कारण कमेंका उदय हुआ । इसीलिए लोग कर्मझा नाम विधाता रखते हैं । 

(४०) काल दियति व पुराक्षत दैवके नामान्तर--काई क्र्मका नाम काल रखते 

है। काल आ गया, समय झा गया । जैसे कहते है कि उप्त' जं।वको सम्पदा मिल गई । 
पहने वह बहुत गरीब था, गव काल झा गया, समय झा गया, सम्पन्न हो गया । कोई 
सज्जन पुरुष किसी विपत्तिमे श्रा गया, काल श्रा गया मायने साता असाताका ऐसा उदय 
थ्रा गया, यो ही श्रन्‍्य कर्मोक्रा ऐसा उदय है) तो करममका ही नाम लोगोने काल रखा है। 
इसोीको कुछ लोग विपत्ति कहते है | निश्चित है | क्या निश्चिव हैं कि भाई जैसा कर्मोदिय 
होगा, जैसी जिंसकी योग्यता है वैसा काम बनेगा । तो उस कर्मका नाम अनेक लोगोने 
नियति रख लिया । वह तो जो होना है सो होगा । जो नियति है सो होगा । जैसा उदय 
होगा वैसा होगा । तो ऐसी हृष्टिसे कमका नाम एक नियति पड गया। कमेंको लोग पुराक्षत 
शब्दसे कहते है । पुराकृत जो पहले किया है । क्‍या भोग रहा है ? जो किया सो भोग रहा 
है । पहले जीवने भाव ही तो किया । भावके सिवाय जीव और कुछ भी नहीं कर पाता । 
इस बीवने तो भाव किया श्रौर उस भावके होने से जीवके साथ कर्म बंधे भौर जो कर्म बचे 
उनका उदय आनेसे जीवको उस भवसे गमन करना पडा । वहाँ सुख दुःख सहना पड़ा । 
तो इसी कारण लोग पुराकृत शब्दसे कहते है । 

(४१) कर्म, वेधा, विधि दैवके नामान्तर--कितने ही लीग इस देवकी कर्म नामसे 
कहते है । कर्मका अ्र्थ है--क्रियन्ते इत्ति कर्म, जो किया जाय सो कर्म । श्रब जीवके द्वारा 
किया जाता पृण्यभाव, परापभाव | तो वास्तवमे कर्म नाम तो जीवके श्रच्छे बुरे परिणामका 
है । भ्रब अच्छा बुरा परिणाम जब हुआ तो उसी सभय स्ाता अ्रसाता हुष्य पद कर्मका 
बत्धन हुआ । तो इन पौद्गलो बधनोका चाभ कप रखा गया है। सो जैसा भाव है उसे 
प्रकारये कर्म है । तो यो देव नाम कर्मका है। कर्मके बारेमे बहुतसे लोग श्रभी तक अ्रममे 
है कि कर्म कोई चीज होती क्या ? कोई कहता है कि लकीर है, कोई कुछ कहंता है । जन 
शासन बतलाता है कि जैसे यह शरीर है तो है तो मोटो पुदुगल, यहें दिखनेमे आ्राता । छूने 
से झ्राता । पर कर्म हैं केवल सूक्ष्म पुद्गल | जैसे ही जीवके क्रषायभाव जयता है तो उस 
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कधायभावका निमित्त पाकर कार्माण पुदुगल कर्मूप बन जाता है और वे जीवके साथ रहे 
शभ्राते है श्रोर जब जैसा उनका उदय शभ्राता है वेसे जीवको सुख दुख आदिक फल मिलते 
हैं । तो इस देवका नाम कर्म भी है । कितने हो लोग देवका नाम वेघा (त्रह्मा) मानत्ते है । 
सो जो बात विधाता शब्दमे कहा था वही शअ्रर्थ बेघाका है । कित्तने ही लोग विधि नाम रखते 
है । विधि हुई, बाठ बन गई, वह क्‍या बात है ? कर्म ही तो है । 

(४२) स्वभाव व भाग्य दंवके नासान्तर--कितने ही लोग देवका स्वभाव नाम 
धरते, ऐसा ही स्वभाव है मनुष्योंको ऐसा खायें, पियें, रहे, दुःख सुख भोगें | पशुवोका भ्रन्य 
प्रकार स्वभाव है । तो वह स्वभाव नाम है वास्तवमे प्रकतिका । प्रकृतिकों श्रनेक लोग देव 
कहते है, सो यह प्रकृति है ही । जैसे कोई लोग हिमालय, काश्मीर आदिमे पहुचकर वहाँके 
मील, पहाड, पुष्प श्रादिके हश्योको देखते है तो कहनें लगते कि वाह ! कितना प्राकृतिक 
सौन्दर्य है । तो उस प्राकृतिकके मायने क्‍या ? अनेक लोग कुदरत कहते है, तो वह कुदरत 
क्या चीज होती है, इसका उत्तर जैन शासनने दिया है । प्रकृति मायने कर्म । जैसे फूल रग 
बिरगे हैं, सुहावने हैं, कई तरहके है तो उनका वैसा कर्मका उदय है सो वैसी उनकी रचना 
हुई है । जैसे यहाँ मनुष्योको जिनके श्रसाताका, पापका उदय है उतके शरीरके अ्रग सुहावने 
नही होते । जैसे अंग बताये गए. उससे कुछ बिढगे होते है। भ्रौर जिन पुरुषोके पुण्योदय है 
उनके अ्रंग सुन्दर श्ौर सुडोल होते है । इसी बात पर सामुद्रिक शास्त्र बने । हाथ देखकर 
बताया है कि ऐसा भविष्य है। तो हाथमे ओर क्‍या बात हुई ? सकल सूरतकी सुन्दरता 
देखकर शुभपना देखकर उसकी बात करते हैं पुण्योदयकी । श्रशुभपना देखकर पापके कार्य 
जँंसी बात करते हैं । तो यह प्रकृति कहलाती है । श्रनेक लोग इसका नाम भाग्य रखते है । 
तो वह भाग्य क्या चीज है ? यही देव, यही कर्म । 

(४३) देव और पुरुषार्थंके विषयमे--कितने ही लोग एक ऐसा प्रश्व रखते है कि 
भाग्य बडा है कि पुरुषार्थ ? इन दोनोमे विशेष बलवान कया है ? तो उसका उत्तर यह है 
कि इस ससारके कामके लिए तो भाग्य बडा है औ्रौर मोक्षके कामके लिए पुरुषार्थ बडा है । 
कितने हो लोग दिन भर बडा कठोर परिश्रम करते । लकडहारे, धसियारे, मजदूर प्रादि 
पोर वे कुछ भी खास धन नही कमा पाते श्रौर कितने ही लोग कुछ भी काम नही करते, 
गदहो तक्‍को पर पडे रहा करते हैं नौकर वाकर सब काम करते है और हजारो लाखोका 
पंच घर बंठे मिलता रहता है । तो यह श्रन्तर किस बातका है ? यह भाग्यका भ्रन्तर है । 
जिसने जैसे पहले शुभ परिणाम किया था उसके अबुसार ऐसे ही पुण्य कर्मका बध हुआ कि 
उसको भ्रव इस भव्नम्े सुगम्ता चहुत़॒ मिल गई है। अच्छा तो यह तो ससारके कामकी बात 
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है । जो रोजियारमे या व्यापारमे प्रयत्व करते ही हैं तो वह प्रयत्व युरुय नही है। श्यग्यौ- 
दय यदि ठीक है, सादाका उदय गाता है, पुण्यका उदय यानेकों है तो वह प्रयत्न भी उसके 
पनुकूल बच जायया, काम कर जायया, प्रो” भाग्य पततिकूल है । झसाताका तीत्र उदय ज्ल 
रहा है तो उसका प्रयत्त भी सफल नड्ी हो पाता । तो ससारके कामोमे दैवकी (भाग्यकी) 
प्रधानता है भौर मोह्के कामोमे पुरुषायंकी प्रवानता है । वहाँ ग्रात्मपौरष चाहिए । झात्प- 
श्रद्धघान, आत्मध्यान श्लादि जाहिए। श्रब थोड़ा बहुत जो संतारमे भाग्य और पुरुषार्थका 
जोडा देखा जाता है कि भाग्य भी होता, पुरुषाथं भी होता, तो वहाँ यहु समकना कि 
जिसका भारय समारके कामोमे सझल हो जाता तो उसका भाग्य है उस दरहुका ठीक तब 
सफल होता । एक बार ऐसी ही घटना घटी कि दो पुरुष इसी बात पर फरूगडा करने लगे । 
एक कहे कि भाग्य बडा है ग्रोर एक कहे कि प्रुषार्थ बडा है भर उनका स्य्राय राजाके पास 
गया । तो राजाने उन दोनोकों बात सुनी झीर उनकी परीोक्षाके लिए दृय्य किया कि एक 
बड़े कमरेमे दोनोको बदकर दिया । प्रौर उसी कमरेमे कही बहुन ऊपर छिपाकर दो बडे बड़े 
लड्डू करीब आधा श्राघासेरके रख दिया उनको ऐसा छिपा दिया था कि वे झासानोसे दिख 
नही सकते थे । झब दोनो हो ढो तीन दिव कमरेमे बद रहे । कमरेसे कुछ अधेरा सा भी 
था। कही कुछ सूकता न था। श्रब वे क्‍या करें ? भरूखसे बड़े हैरान हो गए। आखिर 
भाग्यवादों तो चुपचाप बैठा रहा और पुरुषार्थवादी अप्ने पुरुषार्थमे लगा | इधर उधर टटो- 
लता शुरू क" दिया । सौभाग्यसे उसके हाथ वे दोनो लड्डू लग गये । वह बडा खुश हुम्ना 
ओर विचारने लगा देखो सै ठीक ही कह रहा था कि पुरुषार्थकी प्रधानता है क्योकि मैंने 
पुरुषार्थ किया तभी तो ये दो लड्डू मिले। अगर मैं भी इस भाग्यवादी की तरह चुाचाप 
बैठा रहता तो कहाँसे ये लड॒डू मिलते ? सोचा कि झ्रब तो विजय हमारी निश्चित ही है । 
कल न्याय होते समय जब राजासे यह बात बतावेंगे तो न्‍्यायमे निश्चय ही हमारी विजय 
होगी । यह सोचकर उसने एक लड्डू खुद खाया श्लौर दूसरा लड्‌डू उस दूसरे व्यक्तिकों भी 
खिलाया, सोचा कि आखिर यह भी क्यों भूखसे मरे । श्राखिर विजय तो हमारी निश्चित 
ही है ऐसा विचार कर एक लड्डू उस दूसरे व्यक्तिको भी खिलाया | दुसरे दिन जब न्याय 
होने लगा तो प्रुरुषाथंवादीने अपनी घटना सुनाई झौर कहा कि देखो में कहता ही था कि 
जगतमे पुरुषार्थंकी प्रधानता है भाग्यकी नही | तो वह भाग्यवादी बोला--देखो तुमने तो पुरु- 
षाथें करके लड्डू खाया श्रौर मेरा भाग्य अच्छा था सो बिना पुरुषार्थ किये ही मुझे लड्डू 
खानेको मिला । आखिर न्याय दिया गया कि जग्रतके कामोमे देव की (सांग्यकी) प्रधानता 
है । पुरुषार्थवादीकों लडडू तभी मिला जब कि उसका भाग्य था। तो बात यहाँ यह कह 
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रहे थे कि इस देवके जितने भी नाम दिए है उनमे कोई अन्तर नही है । 
यत्सोख्यदुःखजनक प्राणभूता सचित पुरा कर्म ! 
स्मरति पुनरिदानी तदुदंव मुनिभिराख्यातं ॥३४५॥। 
(४४) दैवका स्व७ण--इस श्लोकमे देवका स्वरूप बताया हैं। भाग्य किसे कहते 
हैं ? इस परिभ्रमण रूप समारमे डूब रहे, घूम रहे जीवोने जैसे श्रपने पृ्व॑जन्ममे या पूर्वे 
समयमे अच्छे या बुरे कम किया है, जिनके निर्मित्तसे उस प्रकारके पुण्य पापकर्म बचे है 
ओर जिनके उदयमे सुख या दुःख उत्पन्न होता है तो ऐसे सुख भर दुःख उत्पन्न करने वाले 
पृर्वे समयमे जो जीवने कर्म किया है उनको ही लोग वर्तमान कालमे दंव कहते है । जो आज 
सुख या दुख हो रहा है उसका निमित्त कारण पुण्य पापका उदय है । मगर उम्र पृण्य पाप 
का उदय आया कैसे ? पहले बाधा था तब उदयमे आये और वे पहले बंधे कैसे थे ? इस 
जीवने ग्रच्छे गौर बुरे परिणाम किया तब वे कर्म बघे तो वास्तवमे कर्म क्या कहलाये ? दे 
भले बुरे भावके कर्म । ये ही बस्तुतः कर्म हैं। कर्म शब्दकी व्युत्पत्तिमे सीधा श्र जीवके शुभ 
अशुभ भावसे लेना है । जो जीवने किया सो कर्म है । श्रच्छा किया तो अच्छे कर्म, बुरा किया 
तो बुरे कर्म ओर जैसा क्बि उसीका ही यहाँ फल मिलता है । तो सुखी दु खी होना अपने ही 
प्राधीन रहा । यद्यपि तत्काल भी पुण्य पके उदय निमित्त है सो पराधीन दशा हुई, लेकिन 
वे पुण्य पापकरम जो उदयमे श्राये वे बंधे थे हमारे भावोके नि्ित्तसे ही । तो झ्र्थ गह हुआ 
कि जैसा हम करते है । वैसा हम फल पाते है। तो हमारे किएके अनुसार हमको फल 
भिला करते है, तो जो सुख दु.-खको उत्पन्त करने वाले कर्म इन प्रारियोने पहले सचित 
किया है उस ही को घुनिजन देव कहते है | प्र०»में किए गए कमंको ही देव नामसे कहा जाता 
है । जिसका जैसा कम है उसका वैसा 8; ता है। आजके प्राणी जैसे दुःख पा रहे है 
उसमे अ्रपराध उनके ही किए गए शभावका हुं। तो कर्म कर लेना तो आसान है--खोटे 
भाव बनें, क्रोधके बनें, घमडके बनें, मायाचारके बनें । लोभके बने, मोहके बनें, विषय- 
सुखोके बनें, कैसे ही भाव करलें, ञ्राज तो यह बडा सरल लग रहा है, क्योकि ऐसो योग्यता 
मिली है, ऐसा पृण्यबंध मिला है, मगर जो जैसा करता है उसका फल उसे आगे भोगना 
पडता है । इससे यह सावधानी रखना चाहिये कि हमारे भाव खोटे न चले । चाहे वर्तमान 
मे हम दुखी हो लें, कुछ कष्ट सह लें, मगर अन्याय न करें, किसीको घोखा न दें । कोई 
पापके कार्य न करें । यदि ऐसा करते हैं तो उससे विकट पाप कर्मोका बब होगा जिससे 
अभ्रागामी कालमे उसका बडा खोटा फल भोगना पड़ेगा । वह फिर हटाया जाना बडा कठिन 
होगा । इससे जब हमसे सामथ्य है कि श्राज चाहे तो श्रच्छा भी कर सकते, बुरा भी कर 
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सकते तो वहाँ यह पिवेक लाना चाहिये कि युकसे बुरे कर्म न हो ओर मुझसे जो भी काम 
हो वे भले ही काम हो । पले काम क्‍या है ? जो लोग इस ससारसे कामोसे छूट गए, संसार 
शरीर भोगोसे विरद्धा है ऐसे जीटोकी सगति करना, उनका स्मरण करना यह सबसे ऊचा 
काम है । फिर गाब जीवोको अ्रपते स्वरूवके समान समझता और अपनेमे सामथध्यं है तो 
उनके दु.खको दूर करना ये रुब भले काम है। तो भले कामोमे रहे झौर बुरे कामोसे बचें 
यही हमारे जीवनमे एक विशिष्ट कत्तंव्य है । 
दु ख॒ सुख व लम्येद्‌ य्येन्न यतो यदा तथा यत्र । 
देवनियोग्गन्पाप्यं तत्तेत ततस्तदा तथा तब ॥३४६।॥ 
.._ (४५) देव नियोग--जिस जीवने जिस प्रकारसे जिस समय जहाँ पर जितना दुख 
व सुख उठाया होगा श्र्थात्‌ भोगा होगा उतना ही इस जीवकोी उससे उसी समय वही पर 
उसी प्रकार उतना ही दुख व सुख भाग्यके वशसे मिलेगा । इस छुंदमे जीवके परिणामका 
फल बताया है कि जिस जीवने जैसा सुख दुःख उठाया है उसी प्रकार उसके प्रति भी बर्ताव 
होता है । जैसा संक्लेश विशुद्ध परिणाम जिस भ्रकार जिस जीवने किया उसीके भ्रनुसार उत 
को कर्मंबध होता है और उसीके अचुसार उदय आने पर उसको उसका फल प्राप्त होता है । 
तो यह एक ऐसी घारा है कि जैसे जो परिणाम करता है उस परिशामके प्नुसार ही उसके 
बध होता है, उसी प्रकारकी अवस्थायें भी प्राप्त होती है। इस कारण जीवका विधाता यह 
जीव ही स्त्रय है। जैसा उसने शरोर पाया है, जैसी इसने स्थिति बाँघो है उसके अनुसार 
ही उसका परिणाम होगा श्रौर उस परिणांमके श्रतुसार उसकी निजमे भौर पर समागममे 
व्यवस्था बनेंगी । ससारमे जो जीवोकी विचित्रता देखी जाती है, किसीको कैसा ही शरीर 
मिला, किंसीकों कैसी ही बेदनायें होती हैं, किसीको किसी प्रकारका सुख समागम प्राध्त 
होता है वह सब उनके पूर्वक्षत परिणामका ही फल है । ऐसा जानकर श्रपने आपमे यह 
निर्णय करना चाहिये कि घाहे सासारिक घटना किसी भी प्रंकारकी घटती हो पर श्रपनेकों 
ऐसे विश्ुद्ध परिणामसे रहना चाहिये कि जिससे तत्काल भी शान्तिका श्रनुभव हो प्रोर 
भविष्य भी भले प्रकारप्ते गुजरे। 
यत्कर्म पुरा विहित॑ं यातं जीबस्य पॉकमिह किचित्‌ । 
न तदस्यथा विधातु कथमपि शक्रो5पि शक्रोति ॥३४७७४ 
(४६) फर्मेफा दुनिवार बेग--पूर्व समयमे जैसे भी कर्म भले हो या बुरे हो, मैंहे 
जीव कर चुका है । उसके विपरीत यदि कोई इन्द्र भी चाहे कि कोई फेर फार कर सके तो 
वह भी किसी प्रकार फेर फार नहीं कर सकता । जब कभी सम्बग्जाचका उदय हो श्रौर 
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उसके बलसे पूर्व किए हुए कममि भी फेर फार होवे तो भी उस ही जीवके परिणामके 
कारण हुआ है। उसे कोई दसरा नही कर सकता | यह सम्यग्ज्ञान जिसे कोई विशेष आत्म- 
परिणाम उत्पन्त नही हुआ्ना तो जैसे कर्म किया था वैसा ही फल इस जीवको भोगना पडता 
है । लोकमे भी यह बात प्रसिद्ध है कि जो ज॑सा बोता है वैचा ही फल पाता है। जैसे जो 
भाव करता है उसके प्रदचुसार हो दह फल भोगता है । श्राजके समयमे तो यह विषमता देखी 
जाती है कि कोई काम तो कर रहा है खोटा कषायीपनेका जैसा और उसके सम्पदा, महल, 
वैभव, चला श्रौदिक ये सब कुछ बढ रहे हैं, तो जो कुछ काल्पनिक सुख साधन मिल रहे हैं 
वह ती पूर्वक्षत पुण्यका फल है, और वर्तमानमें जो खोटे भाव कर रहा है उनका फल वह 
क्रागे भोगेगा, क्योकि वतमानमें जो कर्मबध हो रहा है सी प्र॒व॑ंक्ृत कमेके उदयके श्रनुसार 
नही हो रहा किन्तु व्त॑मानमें होने वाले परिणामोके अनुसार हो रहा है। उसके वर्तेमान 
परिणाम खोटे है ही इस कारण खोटा कर्मबध हो रहा और उसके फलमे आगे भी खोटा 
ही फल प्राप्त होगा । ऐसा जानकर है विवेकी जनो अपने इन भावोमे परिणामोकी उज्ज्व- 
लता रखना चाहिये ताकि अ्रपना भविष्य उज्ज्वल रहे । 

घाता जनयति तावल्ललाभभ्ृतं नर त्रिलोकस्य । 

यदि पुतरपि गतबुद्धिनाशयति किमस्य तत्कृत्य ॥३४५॥ 

(४७) दैव द्वारा उत्थान व पतन--यदि यह भाग्य इस पुरुषको तीनों लोकमे 
शिरोमणि बनाकर भ्रर्थात्‌ दुनियावी हृष्टिमि ऊचा बनाकर फिर निबुद्धि बनाकर इसको नष्ट 
कर देता है श्रर्थात्‌ सबसे प्रधम बना देता है तो इसमें कोई आआाश्चयंकी बात नही है, क्योकि 
भाग्यके अनुभाग विचित्र होते है। कभी कैसे ही कर्मका उदय होता है, कभी खोटे कर्मका 
उदय होता है । जब यह जीव इस दुनियावी दृष्टिमे शिरोमरि[ था तब उसका उस प्रकारके 
साता श्रीर प्रेण्यका उदय था, अब वह उदय अपना समय पाकर खिर ग्या। ज्रब 
उदय आया है पापका इसलिए तत्काल ऊंचेसे गिरकर श्रधम स्थिति इस जीवकी बन जाया 
करतो है । जैसे बताया गया है कि ऊंचासे ऊंचा राजा भी मरकर क्षणभरमे कुत्ता, बिल्ली 
प्रादिक पशु बन जाता है और कुत्ता श्रादिक पशु भी मरण करके क्षणभरमें देवगतिको प्राप्त 
कर लेता है | तो यह सब श्रपने किए हुए कर्मोका ही तो फल है । श्राज कोई राजा है मगर 
राज्य वेभवके मदमे श्रांकर अन्याय कर रहा है, श्रत्याचार करता है, जैसा चाहे जिस पाहे 
स्त्रीको छेडता है, जिस चाहेकी हिसा करता है, जिस चाहेका परिग्रह लूट लेता है इसके फल 
में पापकर्मेका बंधे होता है, जिसके फलमे वह कुत्ता, बिल्ली जैसी चिकृष्ट पर्यायोमे पहुचता 
है । कोई जौव कुताकी पर्यायमे (है, उसके भी मन है, यदि विवेक जय जाय और पअंपनी 
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करनीका पद्धत्तावा करे, शुद्ध भावना रखे तो वह मरकर देव होकर उस देव भवके ऐशवर्यको 
प्राप्त कर लेता है। तो यह दंव किसी पुरुषको लोक शिरोमणि बनाकर फिर निबुंद्धि बता- 
कर श्पम बना दे तो इसमे कोई आ्राश्चयं नहो है । 

निहृत यस्य मयुर्खन तमः सत्तिप्ठेते दियतेडपि । 

उपयाति सो5पि नापदि कि त विधि स्पृशनति ॥३४६॥ 

(४८) दंव हारा उत्थान पतनका लौकिक वँचित्र्य--लोकमे देखा जाता है कि जैसे 
सूर्यकी हजारों किरणों है, श्र वह इद किरणों द्वारा दुनिण्गकों प्रकाश देता है, दुनियाका 
उपऊक्ार करता है, बीमारी नष्ट करता है, योग्य मौसम बनाता है ऐसा बह धूर्य जो अंधकार 
को नप्ट करके उदयाचलपर विराजमान होता है, उच्च बनता है वही छूपें जिए समय 
पश्चिम समुद्रभे जाकर डूब जाता हैं तो कया उसके साथ देव नही रहता ? देखो दैवका कैसा 
परिवर्तत कि जो कभी जदित हुआ और दुनियाकी हृष्टिमे आदर्श माना गया वही दिनके 
अ्न्तमे डूब करके अस्तको प्राप्त होता है, एक यह लोकनीतिके अनुसार बात कहा है । पर- 
मार्थत तो वह सूर्य विमान है, सुमेरु पृतके चक्कर लगाता है, कभी यह लोगोको दिखता 
है कभी नही दिखता । जब लोगोको दिखता है तो लोग उसे उदय कहते है । जब लोगो की 
दृष्टिसे श्रोकल हो जाता है तो लोग उसे अस्त कहते है | इसमे सुर्यका कुछ बिगाड नहीं है, 
वह तो ज्योका त्यो है | वहाँ जो बिगाड़ है वह उसकी श्रायु है श्रोर वह अपनी आयु समाप्त 
करके उस देव पर्यायकों छोड देता है। तो वास्तविक अस्त तो उमप्तकी झआ्रायुके क्षय होनेपर' 
कहा जाता है, पर लोकरीतिके अनुसार भी यहाँ विचारा गया है कि जो सूर्य उदयको प्राप्त 
होता है वही शामको ढल जाता है | ऐसी ही कमेंकी दशा सब जीवोपर विचित्र छायी रहती 
है । जब साताका पुण्यका उदय होता ढ॑े तब यह जीव नाना सुख साधनोको प्राप्त करता है 
श्रौर जब उसका पुण्य अस्तको प्राप्त हो जाता तो यह ही जीव खोदी दशाको प्राप्त करता 
है । तो यह सब दैवके अचुभागका फल है । इस छल्दमे यह बताया है कि जब सूर्य जैसा 


प्रतापी माने गएका इत्तना पतन देला गया है तो फिर श्रन्य पुरुषों की तो बात ही क्या है ? 


दुनियामे जीवों को जो कुछ सुख श्रयदा दुःख होता है वह सब दंवके अचुसार ही होता है । 
विपरीते सति घातरि साधनामफल प्रजायते पूंसी । 
दशशतकरो5पि भानुनिपतति गगनादनवलब, ॥३५॥ 
(४६) देवके विपरीत होनेपर साधनकफी निष्फलता--यदि जीवका, मनुष्यक्रा भाग्य 


खोटा है, मशधुष्यकी इच्छाके प्रतिकूल कर्ंका उदय है तो यह हजारो लाखो प्रयत्न कर 8 
दंगाय 


तो भी अपने घाहे हुए कार्यमे सफलता प्राप्त सही कर सकता। लोकमे जो भी द्रश 


गाया ३५१ छह 
जाती वे सत फर्मोदयके झनुश्तार हुश्ना करती हैं, इसी काररणा जो कुछ यहाँ दृश्य है वह सद 
नमित्तिक कहलाता है। प्रोपाधिक कहलाता है गौर नैमित्तिक श्लौपाधिक है इसी कारण इसे 
माया भी कहा करते है । तो यदि किसी पुरुएका भाग्य विपरीत है तो वह प्रपने दृष्टकी 
सिद्धिमें लाखो करोड़ो प्रण्त्न कर डाले तो भी उसे सफलता प्राप्त नही होती । एस प्रकरणाके 
लिए एक लौकिक हृष्ान्त दिया गया है कि जिस सूर्यके सेकड़ो किरणें हैँ ऐसः सूर्य भी जिस 
समय उसकी ग्रवस्था पूरी हो जाती है, प्रतिकूल भाग्य हो जाता है तो सहायरहितके समान 
वह धाकाशसे गिर पडता है | सूर्य प्रतीन्‍द्र, चन्द्र इन्द्र प्रायु क्षयके होनेपर ये भो वह॑से चउयुत 
होते है, याने ये छकाशमे कुछ ऊपर चढे हुये है ये भी मर कर नीचे हो झाकर पैदा हुआ्ा 
करते है इसलिए वे प्लाकाशसे गिर पडते है, ऐसा कहां गया हैं। ऐसे ही जिन मनुष्योंका 
भाग्य विपरीत हो गया, चाहे वे चक्री ही बयो न हो, बड़ेसे ठडे नरेन्द्र कयो न हो, जब 
भाग्य टेढा है, पापका उदय है तो राज्य भी छितता है। बुरी तरह मरशण होता है प्रौर 
खोटी गति डनको श्आप्त होती है । तो यह सब संसार भाग्य प्रधान है | जिनका जैसा भाग्य 
हो उन जोवोको सब कुछ प्राप्त होता है । रहो पुरुषा्थंकी बात तो पुरुषार्थका प्रयोग अपनी 
मुक्तिके लिए हुप्रा करता है न कि सक्षारकी बातोमे यह पुरुषा्थ चलता है। हाँ पुरुपा् 
चलता भी है किन्तु देवके अ्रनुसार चलता है श्थवा इसमे कुछ एकान्त भी न करना चाहिये 
कि सारी सिद्धियाँ भाग्यसे हो होती है । ये सारी सिद्धियाँ पुरुषाथ्थंसे ही होती है । यदि यह 
एकान्त हठ किया जांय कि सारी सिद्धियाँ भाग्यसे हो होती है तो भला बतलावो जिस 
भाग्यसे सिद्धियाँ हो रही है वह भाग्य बना कंसे था ? वह भाग्य बना था जीवोके परिणाम 
के प्रनुमार । यह जीवके ण्रिरखामका ही तो पौरुष है । तो पौरफपसे ही तो भाग्य बना, भाग्य 
से सिद्धियाँ हुई तो इसके मायने यह है कि इस जीवने जैसे पहले भाग्रपी पीरुष किया था 
उसके छातुसार सिद्धि हुई । यदि कोई णह हठ करे कि सारी सिद्धियाँ पीरुपसे हो होती हैं । 
ससारभे पीरुष तो सभी जीव करते है, घसियारे, लकडहारे वर्गरह बडें प्रयास करते हैं पर 
उनकी वाड्छित कार्योकी सिद्धि क्यों नहों होती ? इसलिए संमाग्में तत्काल त्तो दंवके ग्रनु- 
सार बात है । उस देवकोी बनाने वाला गह पुरुषका परोरुष है। तात्पर्य यह है कि दुनियाम 
जो कुछ होता है वह रुब देवके प्रनुसार हो रहा है । 
यत्कुवंन्नपि नित्य कृत्य पुरुषों व वांछित लभने । 
तत्रांयशों विधातुमु नयों न बदति देहभुतः ७३५ १॥ 

(५०) दंबके विपरीत होनेपर प्रयत्तकी निष्फलता--किसी कार्यकी सिद्धिके लिए 
यह मनुष्य रात दिन परिश्रम करता हैं तिस पर भी उसका प्रयत्न सफल नहीं हो पाठा | 
इस विषयमे सुनिजन देवका ही दोष बतलाते है। इसमे मनुप्यक्ा दोष नहीं ६ । सनुप्यका 

कतब्य तो पधपने झ्भीष्ट कार्यकी सिद्धिके लिए चेह्ायें करते रहना हैं । तो यह मनृष्य चेहायें 


मप 
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करता ही है| यहाँ भी यह देखा जाता कि कोई मनुष्य भाग्यके भरोसे बैठा नही रहता। 
दारव कंद। € इसकी शोर दृष्टि नही देता, किन्तु जिस कार्यके करनेकी बात मनमे आयी है 
उसकी सिद्धिके लिए चेशयें करता रहता है। मनुष्यका जो कतंव्य है अपने कार्यसिद्धिके 
लिए चेष्टायें करता वह बराबर कर रहा है और उसका फल मिले, न मिले, कैसे मिले यह 
सब देवके आधीन है । जब ऐसी स्थिति है तो यह मनुष्य श्रपना कतंव्य चुका रहा है याने 
कतेव्य तो पूरा कर रहा है और देव फल नही दे रहा तो इसमे मनुष्यका दोष नही कहा 
जा सकता | यह तो भाग्यका ही दोष कहा जायगा। मनुष्यका कार्य यत्त करना है। उक्षको 
यहाँ दुनियावी ढंगसे बतला रहे है कि ससारमे सुख साधनोके लिए यह मनुष्य प्रयत्त करता 
है, यह ही उसका पुरुषार्थ कहा जाता है । तो मनुष्य पुरुषपार्थ करे, देवके भरोसे न बैठा रहे 
देव अनुकूल होगा तो इसके थोडेसे प्रयाससे ही सब काम बनेगा । श्रौर अगर देव अनुकूल 
नही है तो कित्तना ही यत्न करने पर भी कार्यकी सिद्धि नही होती । इसमे मनुष्यका दोष 
ने कहा जायगा । यह तो देवका ही दोष कहा जा सकेगा । साराश यह है कि ससारमे जो 
भले काम हैं उनके लिए अपना प्रयत्न बनाये रहना चाहिए। फल क्‍या होता है इसका 
विचार भो न करना चाहिये अथवा जो हो सो हो। वा सर्वित्कष्ट बात त्तो यह है कि 
ससारके कार्यके लिए भी प्रयत्व क्यो किया जाय ? प्रयत्त करना चाहिये आात्माके शाश्वत 
श्रानन्‍द श्रोर विकास पानेका । वह है सम्यग्दशन, सम्यगज्ञान, सम्यक्चारित्ररूप रत्नत्रय। 
उसके प्रयासमे जो विवेकी पुरुष रहता है उसका पुरुषार्थ सच्चा पुरुषार्थ है । 

बांधवमध्येषपि जनो दुःखानि समेति पोपपाकेन । 

पुण्येत वैरिसंदन यातो5पि न मुच्यते सौख्येः ॥३५२॥ 

(५१) देवको अनुकूलतासे बेरियोके सध्यमे भो समृद्धि तथा देवक़ी प्रतिकूलतामे 
धान्धवोके मध्यम भी विपत्ति--जिस जीवका जिस समय भाग्य अनुकूल होता है, पुण्यका 
उदय होता है उस समय बधुवोके बीच भी रह रहे हो तो भी नाना श्रकारके कष्ट उठाना 
पडता है । ऐसी घटनायें अनेक जगह देखनेको मिल रहो हैं । पुराणोमे भी श्रीकृष्ण नारायण 
का पुत्र प्रयम्न जिसके कि पुण्यका उदय था, जो कालसस्वर राजाके यहाँ पला था, उसके 
श्रनेक पुत्रोने प्रद्यम्तको नष्ट करनेकी चेष्टा की । खोटी खोटी बावडियोपर ले गए, कही गुफावों 
मेले गए, जहाँ मृत्यु होनेमे कोई सशय न माना जाता था, लेकिन वहाँ जाकर भी प्रद्य॒ग्नने 
नाना विद्यायें प्राप्त की, नाना सम्पत्तियां प्राप्त की । यह तो पुण्यके उदयका फल्ल है । जैसे 
किसोके पापका उदय आया तो वह बधुवो के मध्य भी रहकर उन्ही बंधुवी द्वारा वह कप्ठ 
पाता रहा। राजा श्रेणिक बडे प्रतापी राजा थे लेकिन जब उनके पापका उदय शाया तो 
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अपने ही पुत्न कुणिकके द्वारा कैसी हो यात॑नागो को सहते रहे । तो उस जीवके जैसा पाप 
पुण्यका उदय होता है उसके अनुसार उसे सुख दुःख भोगने पडते है । उन पाप पुण्य कर्मोको 
बाँधा किसने ? बेचे तो अपने आप ही याने कार्माणवर्गंणावों में कर्मत्व परिणति झायी मगर 
यह जीवके प्ररिणामका निमित्त पाकर ही श्राथों । इसलिए मूलमे देखा जाय तो जीवके सुख 
दुख आदिक सब बातो का, घटनावो का कारण जीवका ही परिणाम है । तो इस छन्दमे यह 
बताया गया है कि जब जीव पापके उदयसे घिर जाता है तो बधुत्रों के बीच रहकर भी उन्ही 
बधुवो के द्वारा दुख पाता है, और जब पुण्यका उदय होता है तो बैरियी के घेरेमे रहकर भी 
उन्‍्हीके कारण, उन्‍्हीकी करतूत द्वारा नाना श्रकारकी सुख समृद्धियोंसे भरपूर हो जाता है । 

पुरुषस्य भाग्य समये' पतितो बच्ञोडपि जायते कुसुम । 

कुसुममपि भाग्यविरहे बज्ञादवि निष्ठर भवति ॥३४३॥ 

(५२) देवकी भ्रनुकूलता व प्रतिकूलताके श्रन्तर --जब पुरुषका भाग्य अनुकूल रहता 
है उसः समय इसके सिरपर बच्र भी आ पडे तो भी वह फूलकी तरह हो जाता है। एक 
कथानक है कि वारिसेश मुनि जब ध्यानस्थ थे उस समयक्री घटना है कि कोई अ्रजन चोर 
किसी रानीका जगमगाता हार चुराकर लिये जा रहा था। तो अजन चोरमे इतनी कला थी 
कि उस पुरुषकों कोई न देख सकता था अंजन लग्ानेके कारण, पर वह हार तो चमकता ही 
था। उसे देखकर कोतवालने पोछा क्रिया । श्रजन चोर भागता गया। भागते भागते जब 
देखा कि प्रब. कोतवाल पास आने वाला है तो उसने वह हार वारिसेण मुनिके आगे डाल 
दिया और वह स्वयं आगे भागता चला गया । जब कोतवालने आकर देखा कि यह हार 
इसके सामने पल है तो उसे बडा गुस्सा श्राया कि यह चोर हार चुरा लाया और आरोपसे 
बचनेके लिए इसने सुनिका भेंष धारण कर लिया । आखिर वह घटना राजाके पास तक 
पहुंच गई और राजाने उसे प्राणदण्डकी आराज्ञा दे दो । तो वे चाण्डार लोग आ्राये और वारि- 
सेण पर तलवार मारने लगे | जितनी बार तलवार चलाया उतनी बार वह फूलमाला बन 
गई । ऐसी अन्य प्रकारकी भी घटवायें होती हैं कि जब भाग्य अनुकूल होता है तो बडी-बडी 
विपत्तियाँ भी उसपर विराजे तो भी फूलइत्‌ हो जाटी । प्राणघ।तक न छीकर सुत्ृदायक हो 
जाती है। यह इसका अर्थ है। जब्र इस जीवके अ्रशुभ भाग्यका उदय रहता है उस समय 
फूल भी इसके ऊपर गिरे तो वे भी बञ्जवत्‌ बन पाते और बज्क़ी तरह प्राण लेकर हो 
छोडते है । अ्रसाताका, पाउफा उदय यानेपर बडीन्वडी उदाये की गई ब्धुवो द्वारा मगर वे 
घातक ही सिद्ध हुईं । जैसे एक अक्नतपुण्व पुत्र था राजाका, तो उसके ऊरपन्त होते ही राज्य 
में विरोध होने लगा । प्रजाने विनती की कि इसे श्राप राज्यसे बाहर कर दोजिए । आखिर 


हु सुभाषित्त रत्वसंदीह प्रवधन 
राजाने उसे राज्यसे श्रलग तो किया, पर वह प्रिय था, सो उसके साथ उसकी माँ साथ गई 
ओ्रौर राजाने भ्रनेक घन भण्डार साथ लगा दिया कि इस पुत्रको कही तकलीफ न हो, पर वे 
मोहरें आ्राग बन गईं, श्रनाजके दाने खिर गए। पासमे कुछ न रहा, ऐसी भी स्थितियां हो 
जाती हैं। तो जगतमे जो कुछ भी सुख दुःख हो रहे है वह सब दैवका प्रभाव है । इस दैव 
को किसी दूसरेने नहीं बनाया । यह जीव ही अपने भावोके द्वारा बनाता है । 

कि सुखदुःखनिमित्तं मनुजोध्य खिंदयते गतमनस्क. । 

परिणमति विधिविनि्ितमधुभाजां कि वितकेण ॥३५४॥ 

(५३) सुख दुःखकी विधिविनिर्मितता जानकर उनसे हर्ष विषाद न फरनेका कर्त- 
प्य--जगतमे जो भी मनुष्य खेद खिन्‍न होते है, श्रनंक चिन्तांवोमे पड जाते है रात दिन सुख 
दुःखके निमित्त जुटते रहते हैं उन सगतियोमे रहकर निरन्तर विषाद करते है । वे भूल गए 
कि विषाद चिन्ता करना किस प्रयोजनके लिए है। ससारमे जितने भी सुश्च दुःख है वे सब 
दवाघीन है ।- भाग्यके वश होते है, ऐसा जानकर उन्हें सवोष घारण करना चाहिये था, 
लेकिन यथार्थता भूलकर निरन्तर चिन्तामग्न रहा करते है । वास्तविकता यह है कि जगतमे 
जितने भी संयोग वियोग झौर इन हश्य पदार्थोका परिणमन है यह सब कर्मोदयका निममित्त 
पाकर हुआ करता है । जीवके पास सम्पदों झ्राये, यह साता उदयके निमित्तसे होता है जीवसे 
ह्टका वियोग हो जाय यह श्रसाताके उदयके निमित्तसे होता है । निमित्तनैमित्तिक भाव जीव 
के परिणमनमे, विक्ृत भावोमे इन कर्मोके उदय हैं । जेंसे कि कर्मोके बधमे निमित्त कारण 
जीवके शुभ अशुभ भाव है। जितना भी विसम परिणमन है वह सब नैमित्तिक हुप्रा करता 
है । निमित्त बिना स्वयं सहज शक्तिसे अपने श्राप ही होने वाला परिणमन विषम नही हुआ 
करता । यह सम ही हुमा करता । जैसे पुरुषका ज्ञान दर्शन आनन्द श्रादिक परिणमन् सभ 
है, वहां विसमत्ता नही हैं । रागद्रेष सुख दुख क्रितनी तरहके पाये जाते है झौर अभ्रभी सुख 
हो रहा था अरब दुःख होने लगा। श्रभी शुद्ध परिणाम थे श्रव क्रूर परिणाम होने लगे, इतनी 
जो विभिन्‍नता है, विसमता है वह नैमित्तिक ही होती है, स्वाभाविक नही होती । स्त॒भावत" 
तो एक समान परिणमन चलता है। तो जगतमे इष्ट वियोग, ग्रनिष्ट सयोग, सही शरीर 
मिलना, रोगादिक होना, ये सारी विसमतायें ही तो है, इसका कारण पुण्प पापका उदय है । 

ऐसा जानकर इनका ज्ञाताद्रष्टा रहना चाहिए, चिन्ता करनेकी क्‍या जरूरत है ? विकारस 
भिन्‍न ज्ञानस्वरूप श्रपनेको देखें श्रीर चिन्तासे मुक्त होवें । 

दिशि विदिशि वियति शिखरिग्गि संयति गहने बनेठवि याताना । 

योजयति.. विधिरभीप्ट जन्मवत्ाामभिमुखीभूतः ॥ ३१% 
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(५४) पुण्पोदयमें सर्वेत्न अभीष्ठ सिद्धि--जिस समय देव इस जोवके अनुकूल रहता 
है उस समय चाहे यह जीव किसी भी दिशामे हो, किसी भो विदिणामे रह रहा हो, वह 
वहसि श्रपनी अ्रभीष्ट सिद्धि प्राप्त करता है। किसी विशेष स्थानमें रहनेसे सुख दुःख नहीं 
है | सुख दु.ख है पाप पुण्यके उदयमे । चाहे यह मनुष्य पर्वतके ऊँचे शिखश्पर बस रहा हो, 
चाहे गहन भयानक वनमे हो, यदि इसके पुण्यका उदय है तो इस जीवके सब प्रकारके अ्रभीष्ठ 
की सिद्धियां होती हैं । कोई बरी इसे हरकर क्रिसी जगह ले जाय, पवेतपर ले जाय या भया« 
नक वनमे भी फेक दे, किन्तु उसके पुण्यका उदय है तो वहाँ ही ऐसा सुयोग प्राप्त होगा कि 
यह जीव श्रभीष्ट सिद्धिको प्राप्त होगा । ऐसे श्रनेक दृष्टान्त पुराणों में पाये जाते हैं, भर 
देखनेमे भी श्राते है । यह जीव चाहे युद्धमे भी पहुंचा हो, यदि पुण्यका उदय है तो वहाँ भी 
इसको श्रभीष्ट कार्योकी सिद्धि होती है । तो लोकमें जो कुछ भी सुख साधन दिखाई देते हैं, 
जिन्हे लोग चाहते है वें सब सुख साधन दँवके अनुकूल हुआ करते है, पर यहाँ यह न घुलना 
चाहिए कि वह देव बनाया गया है जीवोके भावोके हारा ही ! इसलिए सांसारिक सुखीका 
भी कारण इस जीवको हस्तगत है याने इस जीवके हो श्राधीन है । यदि यह जीव शअमपने 
परिणाम विशुद्ध रखे तो उसका फल मिलनेमे चाहे कुछ विलम्ब भी हो, पूर्वक्ृत पापकर्मका 
उद्य ग्रानेसि उसे उसका फल अ्रभी नहीं मिल पा रहा है, लेकिन यह निश्चित है कि निर्मल 
परिणामका फल इस जीवको शुद्ध हो प्राप्त होगा । एक चत्रत्र्तीकी पुत्री जिसकी सुन्दरता 
पर सुग्ध होकर कोई विद्याधर उसे हरे लिए जा रहा था पर उसके पीछे बहुत लोग लग 
गए । परिस्थितिवश उस कन्याकों एक भयानक जगलमे विद्याधरने छोड दिया । तत्काल तो 
बडे दुखका वह स्थान था। भयानक जीव जतुवोके बीच उसका जोवित रहना श्रत्यन्त 
मूश्किल था। वहाँ पर भी उस पुत्रीने अपना साहस बनाया श्रपने परिणाम निर्मेल किया । 
ब्त, तप श्रादिक साधनाम्रोमे रहने लगी, ऐसे उसके सैकडो वर्ष व्यतीत हुए । औ्रौर अन्तमे 
एक अजगर सर्पने उसको ग्रस लिया । और सुयोग ऐसा हुआ्ना कि उस कन्याका पिता चक्र- 
वर्ती उसकी तलाशमे चलते चलते उसी जंगलमे पहुचा श्लौर उसने अपनी पुत्रोको अजगरके 
मुखमे देखा तो चक्रवर्तीनी उस झ्जगरकोी मारकर अपनी कन्या उससे छुडाना चाहा, पर 
उस समय पुन्नोने मना किया कि पिताजी इस बेचारे अजगरकों न मारो । आखिर वह पत्रों 
गुजर गई सौर मरकर उत्तम गतिको प्राप्त कर फिर विशल्या हुईं, जिसका पुण्य प्रताप 
इतना विशेष था कि जिसके नहाय॑ हुए जलक्ी छीट यदि किसी पर पड़ जाय तो उसके 

भसाघारण रोग भी दूर हो जाते थे, यह उस अजयरकोी अभवदान देनेदा फल मिला। 
सैकड्ो हजारों ब्ष_ तपश्चरण करनेका फल मिला । तो कोई जीव प्रपने निर्सत परिणार 


छ्र८ सुभाषित रत्नसदोह प्रदवन 


रखता है तो उसकी निर्मलताका फल उसे अ्रवश्य मिलता है | इस कारण कल्याण चाहने 
वाले पुरुषोका कतव्य है कि प्रत्येक घटनामें श्रपने परिणामोको न्‍्यायके अनुकूल रखें, दयासे 
भरा हुआ रखे, किसीका बुरा न विचारें, अच्छे परिणामोका 'फल श्रच्छा ही मिलता है और 
वही संसारपे यह सब देखा जा रहा है। इस कारण आत्मपरिचय करके अपने परिणामोकी 
सावधानीमे अपना जीवन ब्रित्ताना चाहिये। 

यदनीतिमतां लक्ष्मीयंदपथ्यनिषेविणां च कल्यत्व | 

प्रतुभीयते विधातुः स्वेच्छाकारित्वमेततेन ॥३५६॥ 

(५५) देच द्वारा नीतिका उल्लंघन--यह देव बडा ही स्वच्छद प्रवर्ताने वाला है । 
इसे अलंकार रूपमे श्राचायं कह रहे है कि इस देवके मनमे जो बाग्त आती है उसे हीं कर 
डालता है श्रर्थात्‌ स्थिति पाकर उदयके समय श्रथवा उदीणक्ति समय जो श्रनुभाग खिलता 
है उसके अनुकूल जीवमे चेष्टाये हो जाती है। देखिये-न्यायसिद्ध बात तो यह है कि जो 
लोग नीति पर चलने वाले है, योग्य ग्राचरणासे रहने वाले है उन्हे ही घनवान किया जाना 
चाहिये, पर विधिकी गति विचित्र है। नीति न्‍्यायपर चलने वाले योग्य श्राचरणसे रहने 
वाले लोग दरिद्र पाये जाते है । व॑ंसे इस बातकी ,प्रसिद्धि भी है कि लक्ष्मी और सरस्वतीका 
परस्पर बैर है | जहाँ सरस्वती है, बुद्धि है वहाँ लक्ष्मी नही है। और जहाँ बुद्धि नही वहाँ 
ही लक्ष्मी देखी जाती है। तो यह भाग्यकी विचित्रता ही तो है। किस उदयकी वहाँ बात 
चल रही है | कभी बुद्धिमान भी धनवान देखे जाते । तो वह देवका स्वच्छदाचारपना हैं । 
देखिये--जो लोग पथ्यसे रहते है, सयम नियम अनुसार आहार करने वाले होते हैं उन्हे तो 
नीरोग बनाये रहना चाहिए । यह तो न्याय नीतिकी बात, परन्तु देवकी छटा विचित्र है । 
मीमासा श्राहार विहार/करने वाले भी रोगी रहे और यथा तथा भक्ष्य अ्रभक्ष्यका विवेक न 
रखने वाले लोग तदुरुसत रहे तो यह देवगततिकी विचित्रता ही तो है, इसीलिए यह कहा जाता 
है कि यह दैव स्वच्छुद है। इसके मनमे कुछ और ही बात रहती है । यह अन्यायसे चलने 
वबालोकों धनवान बना दे, विरुद्ध श्राह्रा विहार करने वालेको निरोग बना दे | इस चारित्र 
से यह स्पष्ट प्रमाणित होता है कि यह दँव स्वच्छे।कारित्व है । 

जलधिगतोपषि न कश्चित्कश्चित्तटगोपि रत्तमुपयाति । 

पुण्यविपाकास्मर्त्यों मत्वेत्ि विमुच्यतां खेदः ॥३५७॥॥ 
(५६) घटनावोकों देवलीला जानकर उनसे खेद न करनेका कर्तव्य--जगतमे जो 
कुछ भरी विचित्र कार्य हो रहे है वह सब पाप और पुण्यकी महिमा है, उसमे जीवने क्‍या 
किया ? क्यो यह जीव द्वेद खिल होता है। यह तो अमूर्त ज्ञानमात्र अप्रने सत्त्वमात्र है । 


बाधा ३५८ हैक 
इसकी जो निज वृत्ति है. उसकी पहिचान करे प्रौर अपने आपके स्वरूपमे झ्रात्मत्व झनुभद 
करें, सारे कष्ट इसके खतम । वैज्ञानिक विध्सि यह हो रहा है कि जो एवंबद्ध कर्म हैं उन्षे 
प्रतुभाग पडा हुआ है, उदका जब उदय उदीर्शाकाल आता है तो उस समय जोवके उपयोग 
में कुछ बिकार की छाया पड़ती है उसे यह श्रपना लेता है, दुःखी होता है । तो यह श्रपनाये 
नहीं, भले हो कुछ भलके, वह सब बाह्य तत्व है, भेरे स्वरूपकी निजकी चीज नहीं है । 
स्वतः सिद्ध नहीं है, ऐसा ज्ञान करके उसे न अपनाये, उसमे झेढकोी वया बात हैं ? मगर यह 
जीव झपने स्वरूपकी सम्हाल नहीं करता और विधित्रतायें पाप पुण्यके उच्यसे जो हो रही है 
उनमे ही यह शअ्रपना सुधार बिगाड़ देखता है, सो देखिये--कोई मदुष्य तो ससुद्रके प्रस्वर 
डुबकियाँ लगा रहा रत्व खोजनेके लिए, पर रत्व नहीं पाता, और कोई पुरुष समुद्रमे डुबकी 
लगाये बिना ही केवल समुद्रके तटपर बैठा है श्ौर बैठेबंठे हो रत्त पा लेता है । तो यह 
धंब पुण्य पापकी ही तो महिमा है । सो इस सब्रको पुण्य पापकी महिमा जानना चाहिये ओर 
हर्ष विधाद तज देना चाहिए । लोग खेद श्रधिक किया करते है । इष्ट सामग्री न मिले तो 
खेद करने लगते । कदाचित्‌ इष्ट सामग्री मिल गई तो सुख मानने लगते है, तपराध दोनों ही 
हैं। विवेकी जब बाह्मपदार्थोके मिलनेपर वे अपना कुछ सुधार बिगाड़ वही समझते । बाह् 
पद्दार्थीके बिछुडनेपर अपना कुछ बिगाड़ नही समझते है । श्रात्माका सुधार वियाड मूलमे यह 
है कि जब बआ्रात्माको अपने सहज ज्ञानज्योति स्वरूपकी सुध है श्रोर उस ही में अपदया आग्रह 
वनाया हैं कि में यह हू, ऐसा ही शानमात्र अपनेको अनुलव रहा है उस समय उसको कोई 
सकट नहीं है ।॥ और जंब अपने स्वरूपकी सुध छोड़कर जो बश्च्यतत्त्व हैं, विकार है उबको 
अपना रहा है शोर उसो प्रेरशादश इच भिन्‍न बाह्य पढार्थोकी भो सुधार बियाड करना 
चाहता है, पर इससे सारा संकट है । सो है विवेकी जन जग्तमें जो कुछ भी अच्छे बुरे परि- 
छाम नजर आ रहे है, समृद्धि विपत्ति जो कुछ कृपर बीत रही है बह सब पाप पृण्यकी 
महिमा है, ऐसा जावकर खेद छोड देना चाहिये । 
सुखमसुखं च विधत्ते जीवानां यत्र तत्र जातानां । 
कर्मेंव पुरा चरित कस्तच्छदनोति वारबितु ॥३५८५॥ 

(५७) कर्मफलवारस्क्क लशक्यता--ससारमे ये जीव उत्पन्न हो रहे, मर रहे, एक 
भवको छोड रहे दुसरे भवकों धारण कर रहे, यह ही समस्त जीवोकी इस संसास्मे रीति 
चल रहो हैं। इस ही का नाम ससार है। बया शरीर घारण किया, कुछ दिन तक बहु 
शरीर रहा, फिर नया शरीर घारण किया, इस परिपादीको ही ससार कहते है| तो संसारये 
उत्तन्‍्त हो रहे, यत्र तन्न जन्म रहे इन जीवोको सुख दु.छ सब कुछ यह देव ही प्रदान करता 
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है । जब जैसे पाप पुण्यका उदय होता है उसके अनुसार यह जीव अपने भाद करके स्वर्य॑ 
सुखी दु खी होता है | यद्यपि एक पदार्थ दूसरे पदार्थका परिणम्रव नहीं करता, फिर भी यह 
तो देखा ही जाता है कि कोई पदार्थ यदि स्वभावके प्रतिकूत् परिणम रहा है तो वह किसी 
परपंदार्थंका निमित्त पाकर ही परिणम' रहा है । यदि वाद्य श्र्थका निर्मित्त पाये बिना कोई 
विसम परिणमन कर ले तो वह तो स्वभाव बन बेठेगा, फिर वह स्वभाव कैसे मिट सकता ? 
तो यही पद्धति यहां हो रहो है । जोवने शुभ अशुभ परिणाम किया । उसका निमित्त पाकर 
कार्माणवर्गंणामे कर्मत्त झा गया । श्रब॒ जब उन कर्मोका उदयकाल आता है श्रथवा उदीर्णा 
होती है उस कालमें यह जीव स्वयं श्रपनेमे कल्पनायें 'करता हुआ सुखी दू:खी होता रहता 
है । इसीको उपचार भाषामे कहा जाता है कि यह देव ही इस जीवको सुख दुःख सब कुर्छ 
प्रदान करता है। अन्य कोई नही । शौर उसकी सामर्थ्यको कोई रोक भी चही सकता । जो 
भांग्य जिसका जिस उदयमे भरा रहा है उसे हटानेके लिए कौन समर्थ है । हाँ उदयक्षणसे 
पहले कर्म हटाये जा सकते, परिवर्तित किए जा सकते मगर वास्तविक बहुत ऊँचे तत्त्वज्ञाद 
की आ्रावश्यकना है, यह जीव अपने श्रापकी सुध लेता है, अपने आात्मामे ही रमे तो इस 
स्थितिके निमित्तसे कर्मोमे परिवर्तत उपशम, क्षयोपशम क्षय आदिक होते रहते हैं, किन्तु 
प्रायः जिसने जैसा कर्म किया वह उदयमे श्राता है। उसे कौन रोकनेमें समर्थ है ? तो जगत 
का सारा परिणाम पाप पुण्यक्ा फल जानकर उसमे श्रपना करन त्व मत लगायें । में तो केवल 
ज्ञानभाव मात्र हू । मैं इत समग्र पदार्थोका, घटनावोका करने वाला नही हूं । यह सब भाग्य 
लीला चल रहो है । मैं तो विशुद्ध ज्ञानमात्र हु ऐसी भावना करनी चाहिए । 
द्वीपे चात्र समुद्रे धरणीधरमस्तके दिशामते । 
यात॑ कूपेषि विधी रत्न योजयति जन्मवर्ता ॥३५९॥ 

(५८) पुण्योदयमे सर्वेत्ष आंभ--इन प्राणियोका जिनका कि भाग्य अनुकूल है उनकी 
सर्वे समृद्धि सहज श्राप्त हो जाठी है । कोई हीप समुद्रमे कही पड़ा हुन्ना रत्न हो, पर्व॑ंतकी 
शिखाबोमे, गुफावोमे, विशावोके श्रन्तमे कुर्वेके श्रत्दर भी गिरा हुआ रत्त हो हक उन 
प्राप्त हो जाते है । यह सब दँवका चमत्कोर है। ऐसा निमित्तन॑मित्तिक योग हैं, है वस्तु संद 

स्वतंत्र अर्थात्‌ किसी वस्तुरूप श्रन्य कोई न परिणम पारयगां, मगर गहे योग लगा हुआ है कि 
पदार्थॉम्ति विकार परिणमन हो रहा है तो वह किसी प्रन्‍्य वस्तुका विशित्त पाकर हो रहा हैं । 
तो जैसे तीर्थंकर होते वाले आत्माका उद्म भवमें क्रागमन हुआा 'पर्थात तीथंकरका' हे हर 
तो जन्मते ही कही भवनवासियोके यहाँ घटा बजने लगता, फही शंखनाद होने है डे 
इन सबको कौन करने जाता है ? कैसा निमित्तनरमितिक योग है फि धुष्यक्ाा उदय 
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आत्मामे आ रहा है अर्थात्‌ वह पुण्यकर्स निकल रहा हे और इतनो दूर दुर ऐसो ऐसी घेट*- 
नायें चल रही है, यह सब निमित्तनेमि।त्तक योग पृष्योदय है । पुण्योदय होनेपर कितनी ही 
दूर कुछ भी समृद्धि हो, किसी न किसी प्रकार इसके पाव शआ जानी है श्रथवा यह पुरुष केसे 
उन सम्पदावोके पास पहुंच जाता है, यह कोई जान-बूककर करे तो नहीं हो सकता | तो 
जिनका भाग्य असुकूल है उबर जीवोकों हर जगह सम्द्धिको प्राप्ति होती है श्लोर जिनका भाग्य 
प्रतिकूल है उनके हाथपर रखे हुए भी रत्न नष्ट हो जाते हैं । 

विपदोषि पुष्यभ्नाजा जायते संपदोच जन्मवर्ता । 

पापविपाकाहिपदो जायते सपदोपि संदा ॥३६०॥ 

(५१६) पुण्योद्यले विषततिसे भो संपालि तथा परापोदयसे सपत्तिमें भी विपत्ति--पुण्य 
के उदयसे इस ससारभे जीवोपर श्रायी हुईं विपात्तियां भी सम्पत्तियाँ हो जाती है | जैसे 
श्रीपालका कंथानक प्रसिद्ध है कि उसे समुहमे घवल सेठने उसकों स्नोपर आसक्त होकर समुद्र 
में ढकेल दिया था । जयघवलने यह मनमभे समझे लिया कि इतने विशाल गहरे समुद्रसे यह 
श्रीपाल बच नही सकता । इतनी बड़ी विपत्ति श्रोपलपर डालो गई फिर भी उसके पुण्यका 
उदय था, किसी काठके सहारे वह समुद्रके एक किनारे लग ही गया और समुद्रके तत्पर वृक्ष 
के नीचे सो रहा था, वहा उस देशका राजा आया और अपने पूर्व सकल्पके अ्रचुसार उसे 
प्राघा शज्य दे दिया और अपनी पुत्रीसी उसका विवाह कर दिया | श्रौर जब जीवके पापका 
उदय आता है तो सम्पत्ति भी विपत्ति वत्र जाती है । श्राजकल भी देखा जाता हैं कि कोई 
किसी राष्ट्रका मालिक बन गया, राष्ट्रपति या प्रधानसंत्री बद गया और उसके विशेशी तो 
अनेक होते हो है, कोई यांदि क़ूर विरुद्ध पार्टीका हो तो वहु दावे पाकर उसे भी क्या, उसके 
वंशके भी वश समाप्त कर डालता है । वो ऐसी बडे विपत्तिका कारण सम्पत्ति ही तो रही। 
बडे-बडे घनिक पुरुष लूटे जाते है जहां लुटेरो ढ्वारा जानसे मार डाले जाते है तो वहां पापका 
उदय झााया श्लौर उसकी सम्पत्ति विपत्ति बच गई । धो जीवके जब पापका उदय श्ाता है दो 
सम्पत्तिया भी विपत्तिया बन जाती है । बुद्धिमावु पुरुष बह है जो प्ुण्यके उदयसे हर नही 
मानता झोर पापके उदयमे विषाद नही सावता । इन सारी घटवावोकी देवकृत अर्थात्‌ भाग्य 
के निभित्तसे हुई है ऐसा जानता है और उन घटवबावों मे व्यामुग्ध न होकर अपने सहूज 
आत्मस्वरूपकी शअद्धामें बना रहता है, अपनेको समय समयपर ज्ञानज्योतिसात्र अतुभवता हुआा 
शलोकिक प्रानन्द पाता ह । 

चिघ्र्यति वनन्‍्मयूरानू हरितयति क्षुकाम्‌ दकाव सितोकुरुते । 
कर्मंव तत्करिष्यति सुसखासुख् कि मब:खेदे: ७ ३६१ ॥ 
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(१६) कर्सेका विचित्र कर्त--इस संसारमे जैसा जो प्राणी शरीर घारण किए हुए 
है वे सब देवके उदयमे बने हुए है। कोई मचुष्य बना, कोई नारकी तियेडच बना, देव बना, 
उनको उस प्रकारका शरीर मिला तो उनके उस प्रकारके नामकर्मका उदय है । एक एक 
जातिमे भी कितनी ही उपजातिया हो जाती है। कितनी हो तरहुकी सकल प्रकृतियां बन 
जाती है, वे सब देवकृत समझना चाहिये । पक्षियों मे कितनी ही तरहके रगरूप शभाकार 
प्रकार देखे जाते है, रण डिरंगे उनके पंख होते है । तोते हरे रग वाले होते हे, बगले सफेद 
होते हैं ॥ तो ऐसी ऐसी विसमतायें भी उस उस प्रक्रारके नामकर्मके उदयसे हुईं है। तो ससार 
में जो भी दिख रहा है वह सब दंवका प्रसाद है। जिस जीवके जंसे जो कर्म बेचे हुए है उसके 
उदयके अनुसार बाहरमे शरोरकी रचना होतो है और अन्दरमे उस उस प्रकारके परिणाम 
हुआ करते है । दो जितने ये विषम परिणमन्र है चाहे श्रान्तरिक हो, चाहे शारीरिक हो, ये 
सब स्वभाव नही है, पर आत्माका अधिकार नही है । ये सब दैवके निमित्तसे हुए है । इन 
सबको बाह्य समझना और इनसे उपेक्षा करना इसीमे हो पुरुषोका वास्तविक व्विक है | जो 
बाहरी शरोर, वचन बना हुआ है वह तो प्रकट पौदृगलिक है । उससे तो निराला ही है यह 
प्रात्मतत्व, पर भअ्रन्दरमे जो रागद्वेंष सुख दुःख परिणाम उत्पन्न होते है ये परिशाम भी कर्म 
कृठ बिकार है, जीवके स्वाभाविक भाव नही है । यद्यपि ये परिणाम जीव उपादानके है, कही 
यह परिणति कर्मकी नही हो गई, हा कर्मकी परिणति भी ऐसी ही है। और उस ही प्रकार 
की छाया पडी हुई है, लेकित उसे ग्रपनाना, उसका लगाव रखना यह तो जीवका ही विकार 
है । तो ये सब विक्रार भी नैमित्तिक है। श्रात्माके स्वभावसे उत्पन्न नहीं हुए है, इस कारण 
इन विकारोसे भी उपेक्षा करना और श्रात्माके सहज ज्ञानज्योति स्वरूपमे ही. आत्मतका 
अनुभवना हम आपका मुख्य कतंव्य है। 

भ्रन्यत्क्वत्यं मचुजश्चितयत्ति दिवानिशं विशुद्धघिया । 
वेघा विदधात्यन्यत्स्वांमी चेन शब्यते घतु ॥ ३६२ ॥ 

(६०) देवका अपने जनकपर आक्रमण--इस दैवकी वडी विचित्रता है कि यह 
देव जीवके परिणामों द्वारा ही तो उत्पन्न हुम्ना है फिर भी यहू देव इस जीवके ऊपर श्रपवा 
स्वामित्व चलाता है । कर्मबन्ध हुआ इसका प्र्थ यह है कि कार्माणवर्गेणा जातिके पौद्गलिक 
स्कंधोमे कर्मेत्वश्रवस्था श्रायी हे और वह कितने समय तक कर्मत्व अवस्था रहयी शौर किठ 
जातिका फल देनेका निमित्त बनेगा श्नौर कित्तनी ताकतके साथ इसमें श्रतुभाग पड़ा है, यह 
सब भी बधन हुमा है । यह सब कुछ बंधन जीवके कषाय परिणामक अचुसार हुआ हैं ५ 
कर्मोको इस जीवने हो वो पैदा किया । यदि जीवके भाव न हो उद्च श्रकार वो कर्य॑ दें 


हि 


गाथा ३६३ ५३ 
बने ? तो इन कर्मोकों जीवने ही उत्पत्त किग्रा । अब उत्ान्‍्त हुए बाद इसका उदय उदीर्णा 
श्राती है तब यह जीव विवश हो जाता है श्रौर इस जीवपर मानो इस दैवका ही स्वामित्व 
चल रहा है। तभी तो देखो इस देवको उत्पत्त करने वाला मनुष्य करना तो कुछ चाहता है 
श्रीर करता कुंछ श्रौर पड़ता है। वास्तविकता तो यह होती कि यह दँव अपने उत्पादक 
जीवोकी पाज्ञाके श्रनुसार चलता १ जब जीव परिणामभसे कर्मत्वदशा झायो है तो इन कर्मोंका 
तो इस जीवको श्राभारों रहना चाहिये था, जिससे यह कृतज्ञ होकर जीवकी प्राज्ञाके भ्रतुसार 
घलना भौर जीचके योगमे, अ्रभिलषित ध्येयमे अपना योग मिलाता, परल्तु यह दैव करता 
क्या है कि इस ही जीवको अपनी ग्राज्ञामे चलाता है, पर्थात्‌ मानो जो इस देवके मनमे आता 
है उसे ही इस जीवके द्वारा कराता है । जिस जीवने विचित्र नामकमंका बघत किया तो अब 
उप तामकर्सके उदयसे इस जीवको विचित्र शरीरोमे बँधा रहना पड़ा । तो देवकी कैसी 
विचित्रता है कि यह जीवके द्वारा ही तो उत्पन्न हुआ भर जीवको ही श्रपने वशमे करके 
नाना बघनके दु'खमे डाल रहा है । 

ढीपे जलनिधिमध्ये गहनवने वैरिणा समूहेडपि । 

रक्षति मत्य॑ सुक्ृत॑ पूवकृतं भृत्यवत्सततं ॥३६३॥ 

(६१) पुण्योदयक्ी जीवके लिये सर्वन्न सेवकता--जिस जीवके पूर्वोपाजित पुण्यकर्म 
का उदय है उसका कोई भी पुरुष बाल बाँका नहो कर सकता । वह चाहे किसी भी हीपसे 
चला जाय, जिस द्वीपसे कभी भी न गया हो, एकदम नवीन हो जाना हुआ है तो भी उसके 
पृण्यके कारण वहांक्रे लोग उसका आ्रादर करेंगे, उसको सब प्रकारकी सुविधाये देंगे । और 
वह स्वयं ही अपने पुण्यके श्रतुसार ऐसी बुद्धि पीर्ष बना लेगा कि जिसमे यह सम्पत्ति समृ- 
द्वियोका स्वामी बन जाय । जिसके परण्यकमंका उदय है वह चाहे समुद्रके मध्य भी गिर पड़े 
श्रोर उसे कोई बैरी प्मुद्र मे पटक दे तो भी उसका कोई बाल बाँका नहीं कर सकता । वहाँ 
पर भी यह पुण्य सेवकके समान इस जीवकी सेवा करनेमे सदा तत्पर रहुता है । एक राजाने 
एक हिंसककों फाँसी देनेका हुक्स चाण्डालकों दिया, उस दिन चाण्डालका चतुद्दंशीको जीव- 
हिसा न करनेका ब्रत था सो उसने राजाज्ञाका उललघन कर दिया । राजाने क्रोधमे झ्ञाकर 
उस चाण्डालको भयानक हिंसक जीव जतुवोसे भरे हुए समुद्रमे पटकवा दिया, पर वहां देवोने 
उस चाण्डालकी रक्षा की, देवोने उसके लिए सिहासन रचा । तो जिनके पुण्यका उदय है 
उन्हे किसी समुद्रके मध्य भी पटक दिया जाय तो भी उसका पुण्य उसकी सेवा करता है । 
किसीको सघन वनमे क्रूर जीव-जतुवोके बीच छोड़ दिया जाय फिर भी यदि उसके पृण्यका 
उदय है तो वही जन्तु उसके रक्षक (सेवक) बन जाते है। तो पुण्यविपाक जिनके है ऐसे पुरुष 


ट लुआाषित रत्नसंदोह प्रवदन 
वेरियोके सथुहभे त्यों थ बस रहे हो पर ते ईरी उससे बैस्भार छोड़कर उसका श्रादर करते 
है । उसकी सेवा करनेमे तत्पर रहरी है । तो जिनके पुण्यका उदय है वे पुरुष किसी श्री द्वीप 
/ संमुद्रमे कैसी ही घटनाके ढीच था पायें, फिर शी उनका पुण्य सेवकक्के समान उनकी 
सेदा करनेसे सदा तत्पर रहता हे । 
नश्यतु यातु विदेश प्रविशतु घरणीतल खमुत्पत्तु । 
विदिश्य दिशा तु गच्छुतु नो जीवरत्थज्यते विधिनता ॥३६७॥ 

(६२) फर्चका जीलके साथ तब्धन--इस जीबने जो कुछ पूर्वकालमे कर्म उपाजित 
किया है वे कर्म इस जीवके साथ तब तक रहते है जब तक कि उनका उदय होकर खिर न 
जायें या अन्य विधियोसे खिर त जायें । बन्ध॒नत तीन प्रकारके कहे गए हैं--जीवदवन्ध, कर्म- 
बन्ध गोर उभ्यबन्ध $ जीठके सस्कारमे विकारका बसना, जीवके स्वभावपर विभावका पाना 
यह जीवबंध है । द्वव्यूकर्ममे द्वव्यत्व रहना कर्मबन्ध है प्रौर बद्ध कर्मोका जीवके साथ एक 
ज्ञेब।वगाहु होकर बधनसे रहवा यह उभयवन्ध कहलाता है ॥ वो जीवने जो कर्म बाँधे हैं वे 
मरनेपर भी जीछके ही साथ जाते है, जीच ग्यप्ति झसूर्ते है, पर श्रनादिकालसे कर्मबन्धनंवश 
होनेसे मृतंझपसा बना हुप्रा है, और मरण होनेपर यह कर्मंसहित जीव इतने सूक्ष्म कर्म वाला 
जीव है कि कैसे भी पहाड ग्ज्र भ्रादिकसे यह छिउता नही है और जिस जगह शरीर धारण 
करना है उस जगह पहुच जाता है । तो जीदने जो भी शुभ शभ्रशुभ कर्मका बन्धन किया है 
वह कर्म चाहे किसी शी जगह छिप जाय, ग्रुप्त स्थानमे चला जाण्, देश छोडकर विदेशमे पहुच 
जाय या कही गुप्त पाताल श्रादिक स्थानसे छिप जाय या श्राकाशसे चला जाय, किसी भी 
दिशा विदिशामे चला जाय, पोर तो बात दया, यह मरण करके किसी नये भवमे चला जाय 
पर यह भाग्य किसी भी जगह नही छोडता, इस जीवके साथ ही साथ रहा करता है । कोई 
पुरुष ऐसा सोचे कि मेरे पुण्यका उदय है, चला है, कीति है, लोग मेरा श्रादर करते है, मुभे 
सत्य समझते है पर विषयकण्णयक्की प्रवृत्तिको मैं नही रोक पाता हु, उसको कभी छिपकर 
करता हु तो छिपकर करनेसे कर्म युझे दण्ड त दें पायेंगे, सो ऐसी बात ही है । यह कहाँ 
छिपेगा ? जहाँ जाता है उमीके साथ ही बद्ध कर्म लगे हैं । कार्माखवर्गणाके विश्वसोपचय 
लगे है । जैसे ही उसके कषाय जग्री कि इसके कर्मेका बन्ध हुआ्ला और दे कर्म इसके साथ 
रहते है। तो छिपकर भरी कही जाय तो भी कमके उदयकी धारा बराबर चलतो रहती हैं 
श्ौर उस उदयकी घारासे उस उद्वी्शामि [इस जीवको सुख दुःख उस प्रकारके मिलते ही है । 
बात यहाँ यह सममना कि जोवके साथ जो कुछ विकृृति लगी है, जो विसमनीय हो रहा है 
वह जीवके स्वभावसे वही हो रहा, वयोकि सब दैवका प्रतिफलन है । जैसी देवकी उदय 


पे 


बह्या ३६४५ ४, 


उदीर् प्ादिक अवस्पायें होती है उठ रूपसे इस जीवके बाह्य शरीरादिकका परिणमन होता 
है श्लौर उस ही के मनुरूप जीवके अन्तरगमे परिणाम उत्पन्न हुप्ना करते है । सो विवेकी जन 
इन परिणामोंसे और इत बाह्य स्थितियोसे अपनेको निराला समझो शौर अ्रपनेको ज्ञान ज्योति 
माथे प्रदुभव करें। 


घुभमजुभं घ मनुष्यय॑त्कर्म पुराजितं विपाकमितं । 
तड्जोक्तव्यमवश्यं॑ प्रतिषेद्ध शक्यते केन ॥३६५॥ 


(६३) पुराजित शुभाशुमकर्मकी भोक्तत्यत/--इस जोवने पूर्वंमे जैसा भी भला या 
बुरा कर्म किया हे समय श्लानेपर उसका फल उसे श्रवश्य भोगना पडता है कर्मका बन्धन 
किया, प्रब वह कर्म इस जीवके साथ रह रहा, तो जब उस कमंकी स्‍्याद पूरी होती है तो 
उस कर्ममे बड़ा प्रस्फोट होता है । उस विस्फोटके समय इस जीवकी उपयोगभूमिमे उसका 
प्रतिफलन होता हैं श्रौर यह उस समय ददककर भ्पत्नी सुधकों खोये रहता है शोर उस बढ़े 
बढ़ाये प्रतिफलनोमे अपनेको लगा देता है श्रौर नाना विचित्र चेष्टायें किया करता है । जैसे 
कोई चूनाका डला है तो उसकी म्याद अवश्य है । वह माच लो ६ महीने तक ठोक रहा । 
ध्रब उसकी स्याद पुरी होनेपर वह डला स्वयं फूल जायगा, प्रस्फुटित हो जायगा । उस समय 
उसकी गर्मी निकलेगी, बादमे वह शक्तिहीन हो जायगा । तो ऐसे ही जो कम वेधे है उनकी 
" स्याद पडी हुई है । जब उनकी स्थिति पूरी होती है तो उन कमोमे अनुभाग फूटता है भौर 
उस समय उसकी भयंकर स्थिति बनती है । उस स्थितिका प्रतिफलन जीवमे होता है ओर 
यह जीव विकारी बच जाता है। कदाचित्‌ चूनेकी डलीपर कोई म्यादसे पहले ही कुछ पानी 
डाल दे, उसमें वमी श्रा जाय तो वह पहले ही फूलकर श्रपनी गर्मीको निकालकर शक्तिहोव 
हो जाता है | तो ऐसे ही कर्मोकी उदीर्णा श्रा जाय याने स्थितिसे पहले ही उसक्रा विपाक हो 
जाय तो वहापर भ्री उसका भयकर रूप बनता है श्रीर उसका निमित्त पाकर जीवको विकारी 
सुखी दुःखी होना पडता है । तो जीवने जो भी श्युभ भ्रथवा श्रद्ुभ कम किया उन कर्मोको 
भोगना ही पड़ता है । उसका निवारण यह खुद भी नहीं कर सकता, कोई दूसश भी नही 
कर सकता । तो मनुष्योकों घाहिए कि अ्रपना विवेक बनायें कि कोई भी शुभ श्रशुभ कर्म 
करना आसान बन रहा है, लेकिन इसका फल श्रवश्य भोगना पडेगा। तो श्रशुभ कर्मसे तो 
पूर्णतया बचें ही और अश्युभ कर्मसे बचकर जो शुभ उपयोगमे लगा था, शुभ कार्यमे प्रवर्त 
रहा था सो शुद्ध भन्तस्तत्त्वको ध्यानमे रखकर उन शुभ क्रियावोसे भी प्रलग हो भ्रौर भपने 
को ज्ञानस्वरूप प्रनुभव करे, ऐसे ही पौरुषमे इस जीवका कल्याण है । 


गदर पु 7. स्त्त 4 
पुम्रापित रत्वसंदोह ग्रवध्य 


धनष्णयकोशबियया* सर्द जीदस्य एुसकृत: संति । 
पागेनेति विदित्वा विदुपा मे विधीण्ते घेदा ॥३६६॥ 

(६४) पुयराएडि घटमादोकी सेवछत जासनेसे ज्ञानियोके सेदफा अभाव--लोकमे 
जितने भी धम-ध्यन्य खजाने प्रादिक पदार्थ है, लिनको लोग सुखदायक मानते हैँ वे सब भाग्य 
अनुकूल रहनेपर ही सुद्धदावक है | यदि देव प्रतिकूल हो जाय तो वह सुखदायल संग्पत्ति भी 
दः्सदायी हो जाती है । पड़े-बढ़े महापुरुषोके अनेक ऐसे घरित्र मुने गए कि उनकी सम्पत्तियाँ 
हो, उनका वडपपन ही उनके लिए क्लेशका कारण तन गया । तो जब पुण्य अनुकूल हैं तो 
उन देबकी गनुकूलतामे इस जीवकोी सुस्त साधन मिलते है श्र जब पुण्य नही रहता, पापका 
उदय दलने लगता है दो वे सब्र दुःखके कारण वन जाते है | शञाप्री जन इस रहस्यकों थली* 
भाति जानते है उम करण वे सुख शोर दुःखको दवाधीन ही समक्ककर उसका रंच भी खेद 
नही करते । उन्हे यह स्पष्ट भ्राव है कि में ज्ञानज्योति स्वरूप हु। मेरी वृत्ति, मेरी पवस्थायें, 
सेरा परिणमस केवल जाननखूय रहना है । अन्य मेरी वृत्ति नही है । जो कुछ भी परिणतिरयां 
श्राती हे, रागद्ेप सुख दु ख पाविक् भाव होते है वह सव दंवकी छाया है, वह परतत्त्व है, 
जप्का क्या खेद करना | प्राया है तो उसका ज्ञाता ही मात्र रहना योग्य है, सो विवेज्षी जन 
उन सब घटनावोगे ज्ञाताइष्टा ही रहते हैं, उनमे रंच माप्र भी हर्ष विषाद नहीं किया करते 
है और ऐसी ही वृत्तिसें इस जीवका कल्याण है । 

देवायत्त सर्वे जीवस्य सुखासूर्ख त्रिलोके5पि । 
वुद्धवेति शुद्धचिषणा" कुर्वेंति मनः क्षति नाच ॥३६७॥ 

(६५) सकल सुखायुखक्की टेवकृतता जाननेसे क्ानीके खेदका अभाव--इस लोकमे 
जीवोके सुख दुख सभी कुछ दैवके श्राधीन ही तो हैं। वास्तविक बात यह है कि जो भी 
विचित्र विध्षम १रिणमन है, जो किसी पदार्थके स्वभावके समान नही है वे परिणमन ओऔपा- 
धिक हो होते है । अन्य पदार्थ उपाधिके मिले विना ऐसे परिणमव नही हो पाते है | तो जीव 
तो ज्ञानानन्दस्वरूप है ! उसका वास्तविक प्रवर्तत तो जाचनहार रहना, निराकुल रहना, 
परम श्राल्हादमे रहना है | यह तो मेरे स्वभावके समान प्रवतंन है । यह तो निरुपाधि प्रव* 
तन है, पर ऐसा तो इस समय हो नहीं रहा । इस जीवसे सुख दु ख इृषठ अ्रनिष्ट भ्रादिक 
नाना परिणमन चल रहे है तो वे सब विचित्र है, विसम हैं, विक्ृत हैं, वे दँवके प्रभावसे ही 
होते है भ्रन्‍्यसे नही होते । यहां एक तथ्य और जानना कि बहुतसे लोग ऐसा सनभत्ते है कि 
जगतमे दिखने वाले इन पदार्थोसि सुख भौर दुः्ख भाया करते है और ये बाह्य पदार्थ सब 
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इस ,जीवके सुख दुःखमें भिमित्त होते हैं, पर वास्तविकता यह नहीं है। जीदके सुख दुःख 
में मिभित्त कारण तो जीव हारा उपाजित कर्मका उदय ही है । उस उदयकालमे जीव विकृृत 
परिणामसे हो रहा है उस समय उपयोगमे जो भी हृष्ट अमिष्ट पदार्थ उपयोगमें आर रहे है वे 
पदार्थ उस सुख दुःख झादिक विकारके शाश्रयश्त कारण कहे जाते है, निमित्त कारण नहीं, 
इस क्रारण यह निर्णाण रखना कि सुख दु'ख अन्य पदाथंसे नही होते किन्तु देवके विपाकसे 
होते है | ऐसा जानकर छुद्धवुद्धि वाले पुरुष की अपने मनमें शान्तिका भग नही करते है । 
यथाथ्थंता जानकर कि ये सब विकार देवकृत है, इनमे मेरा स्वामित्व नही है, मैं तो ज्ञानानंद 
स्वरूप पदार्थ हूं । केवल जाननहार रहता, लोभरहित रहना यह ही उसका वास्तविक प्रवतेन 
है । इस तथ्यको जाननेके कारण ज्ञानी पुरुष शुद्ध बुद्धि वाले भव्यात्मा अपने मनमे शान्तिका 
भंग नही करते, किन्तु यथाथे ज्ञाता श्रीर शान्‍त रहा करते है । 

दातूं हतु किचित्सुखासुखख नेह को5पि शक्‍्नोति । 

त्यवत्वा कम पुराक्तमिति मत्वा नाशुभभ कृत्य ॥३६८॥ 

(६६) फर्मातिरिक्त अन्य पदा्यंतति सुखासुख़की अनिष्पत्ति जानकर ज्ञानीके अ्रशुभ 
क्षियाक्षा परित्याग---इस छदमे यह कह रहे है कि पूर्वमे किए गए कर्मोक्नो छोड़कर न तो 
कोई इस जीवको सुख ही दे सकता, व कोई दुःख ही मेट सकता, ऐसा विचारकर बुद्धिमानों 
को सदा अथुभकर्म न करता चाहिमे । जगतमे जो कुछ भी जीवोपर यह लदा हुश्ना चला श्रा 
रहा है, शरीर लदा है, विकार लदे है, सुख दुःखके भाव लदे है, जो कुछ भी इस जीवमें 
विक्षत्तियाँ श्रायी है वे सब कर्मका निमित्त पाकर आई है। यहाँ यह बात खास करके सम- 
भनी है कि जिसे समयसारमे बधाधिकारमे समझाया गया है । मूढ लोग ऐसी श्रद्धा रखते है 
कि मुभकों जगतके इन पदार्थंकि निमित्तसे सुख दु ख रागद्वेषादिक सकट श्राया करते है, पर 
वास्तविकता यह नहीं है । जीवके सुख दुःख रागद्वेषादिक विकारके कर्मविपाकके श्रतिरिक्त 
प्त्य कोई निमित्त नहीं होता । इन बाह्य पदार्थोकी लोग निमित्त शब्दसे कहने लगे, पर ये 
वस्तुतः श्राश्रयभ्त कारण है । जो निमित्तका मडन करते न उनका यह ध्यान है, जो निमित्त 
का खण्डन करते न उनको यह ध्यान है । ये बाह्य पदार्थ, ये इन्द्रियके विषयभ्भुत पदार्थ ये 
जीवके विकारमे निमित्त नहीं, किन्तु श्राश्रयभूत कारण है। निमित्त नैमित्तिकता श्रप्रतिहत 
है, और रोज-रोज देखते है कि रसोई बनती है तो जब आग जलती है तब रोटी सिकती है । 
सब काम ढगसे चलता है। बेढगा काम कभी नहीं बनता कि रोज रोज तो रोटी श्रागसे 
सिकतो थी श्राज धूल या पादीसे सिक जायें। ऐसी विचित्र बात नहीं देखी गई | जो बात 
जिस ढंगसे है, जिस निमित्तकों पाकर जिस उपादानमभे जैसी परिणति हुझ्ला करती है उसके 


मे घुभाषित रत्नसंदोह प्रवचत 
ंगरे पद कुछ हो रहा है । तो यहां जीवके विकार श्रौर जीवके सुख दुःखके प्रसंगमे यह 
जाने कि इस जीवके द्वारा जो पूर्वोपाजित कर्म है उसका विपाक निमित्त है, उस निमित्त- 
नमित्िकताका भंग नहीं हो सकता । जिस जीवके [जिस पकारक्े शुभ श्रशुभ कर्मका उदय है 
उस जीवके उस प्रक्कार शुभ पशुभ घटनायें आती है । ये घटनायें बाह्य पदार्थ नही श्ायी । 
यह हृष्टि दिलानेके लिए इस देव निरूपणमे देैवकी निम्ित्तन॑मित्तिकता बतला रहे है । 
(६७) प्राश्नयशुत कारणफ्ी व्णक्त विकारमे प्रयोजकता--समयसारमे बताया है 
कि जो यो कल्पनायें हक है कि मुझको अमुक मिश्रने सुख दिया, अमुक शर्ने दुःख दिया 
तो ये सब कल्पनायें श्रनर्थेक्रियाकारी है मायने ऐसा सोचनेसे न यह बात बनती है और न 
उन बाह्य पुरुषोके द्वारा यह बात की जाती है। यदि जीवन होता है तो श्रायुके उदयसे ही 
होता है | वहाँ झायुका उदय निर्मित कारण है। जोवका मरण होता है तो वहाँ श्रायुके 
क्षयत्ते ही होता है । भ्रायुका क्षय वहाँ निभित्त कारण है। जिम्त जीवके सुख होता है उसके 
साताके उदयसे हो होता है, श्र्य जीवादिकसे नही होता । तो वहाँ साताका उदय निमित्त 
कारण है । जिस जीवके दु ख होता है उसके असाताके उदयसे ही होता है, भ्रन्य जीवोके 
कारण नही होता । इस विषयक्रो समयसारके वधाधिकारमे बड़े विस्तारपूर्वक समझाया गया 
है और यह इसलिए समझाया गया कि जो निमित्त कारण है ही नही उन्हे निमित्तनैमित्तिक 
मानकर क्यो व्यर्थमे कल्पतायें बढ़ाना ? इस हृश्यमान जगतके पदार्थ जीवके रागद्वेष सुख 
दुख झ्ादिकमे निमित्त कारण नही है, केवल श्राश्रयभृत कारण है ॥ तो बात यो गुजरती है 
कि जब जीवके उस प्रकारके कर्म का विपाक होता है तो उस प्रकारके भाव होनेमे यह उप- 
योग जिस बाह्य पदार्थका श्रालम्बत लेता है, जिस बाह्य पदार्थंको विषय करता है, जिससे 
श्रनुकूलता विचारता है वह बाह्य पदार्थ श्राश्रयभूत कारण कहलाता है ) इत्तीको बताया है-- 
वत्यु पड्ुच्च ज पुण आदिक गराथामे कि “नहिं बाह्य वस्तु श्नाश्रित्य भ्रध्यवसान श्रात्मान 
लभते ।' बाह्य वस्तुका श्राश्नय किए बिना श्रध्यवसान श्रपने स्वरूपको प्रकट प्राप्त नही होता । 
मायने श्राश्रयभूत कारण बननेपर जिसे कहो झ्रारोपित कारण, बताया गया कारण, जिन 
श्राश्नयभूत कारण्ोके होनेपर जीव विकार करता है तो वह विकारका आशभ्रयभूत बना । कर्म 
का उदय होनेपर जीवमे विकार जगता है, मगर प्राश्नयभूत मिल जाय तो वह विकार व्यक्त 
हो जाता है श्रोर श्राश्रयभूत न मिले तो वह विकार बव्यक्त खिर जाता है | ज॑से ये क्रोध, 
मान, साया व लोभ प्रादिक कषायोके उदय चल ही रहे है, चाहे कोई पूजामे खडा हो, 
सामायिकने बैठा हो, चाहे परमात्माका ध्यान कर रहा हो तो भी वहां क्रोध, मान, माया, 
लोभादिकका उदय चल रहा है श्रौर उसके अ्नुभागकी छाया पड रही है झौर उस प्रकारका 


गाणा ३६४७ हे 
वहाँ विकार जग रहा मगर व्यक्त नही हो रहा, अव्यक्त चल रहा वयोकि उस ससयमें उस 
कपायके श्राश्रयश्यूतमे उपयोग नही दिया है । यहाँ जुद्ध तत्त्वमें ध्यान जमाया है । 

(६८) बिघल बिकृत परिणमतोंकी ओषाधिकतादा सिथध--यहाँ यह बतलाया 
जा रहा कि जगरतमे जितनी विषमतायें हो रही है, जो भी विकार विभाव परिशणमनच घल रहे 
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है वे धब स्वथावसे वही होते। यद्यपि प्रत्येक वच्तुका परिणमन उसका उस ही में होता है । 
कोई पदार्थ दूसरेका परिणमन नही किया करता । यह है वस्तुस्वातज्य, बस्तुस्वातत्यका 
थर्थ इतना है कि प्रत्येक बस्तुका परिणमत उस ही वस्तुके परिशमनसे होता है अन्य वस्तु 
की परिणतिस नही होता । यह है स्वातंत्रयथ । तो विकार होते समय भी वस्तुस्वातंत्रय बरा- 
ढर बना हम है । वहु किस प्रकार बना हुआा है कि जेसे मानो क्रोध प्रकृतिका उदय आा 
रहा हैं तो क्रोध प्रकृतिका उदय प्रानिषर जीवमे क्रोधका अनुभाग प्रतिफलित हुआ और उस 
समय यह जीव प्रपनी सुध छोड़कर उस अनुभागको अपनाने लगा और एकदम विकाररूप 
प्रिणमत्रे लगा । तो उस समय कर्म पुदुंगलने जीवको क्रोघोपयोगरूपसे नहीं परिणमाया | 
यह जीव ही क्रोघोपयोग रूपसे उपयुक्त हुआ है | यह तो वस्तुस्वातंत्रय है श्लीर यह निमित्त- 
नैमित्तिक योग है कि जीव अपने स्वभावके अनुरूप परिणमन न करे, जो विकार रूप परि* 
णमन्र कर रहा है वहु उस क्रोधप्रकृतिके विपाकका निमित्त पाकर ही कर रहा है । बाह्य 
उपाधिका सम पाये बिना विकार कभी हो ही नहीं सकता है । 

(६६) निभिसनैमितिकताके परिचयका प्रथेश लास इच्चियविषयोसे व्यामोहक्ा 
शमाव--निम्मित्त नैमित्तिक भावके परिषय करनेके दो प्रयोजन सिद्ध हुए। एक तो यह 
होता है कि जो विषयोका व्यामोह कर रखा है और यह मान रखा है कि ये बाह्यपदार्थ॑ 
मेरे रोगद्रेष सुख दुःखके निर्मित्त है, यह मान्यता हट जांती है। ये निभित्त नही है किन्तु 
उस ही विकाररूप परिणमता हुआ यह जीव इन बाह्य पदार्थोंकी उपयोगमे लेता हुआ और 
विपयभूत बचाता हुआझा अपने विकारकों प्रकट करता रहता है। ये श्राश्नयधूत कारण है । 
हम इन ग्राश्नयभूत पदार्थोका परिहार करें, यहाँसि विकार हटायें, अपने आपके स्वरूपकी 
श्रौर बुद्ध प्रात्मानुश्नृतिकी श्रोर जो शुद्ध शत्माह्प परिणम रहे है उनके गुणोके स्मरणाकी 
झोर अपने उपयोगकोी चलायें तो हम इन सकटोसे बच जायेंगे । पर जो कर्मप्रकृति उदयमें 
ग्रायी है बह अपना विकार बनाकर जायगी। हा वहाँ अव्यक्त विकार बनेगा। अश्रध्यात्म« 
शास्त्रमे अव्यक्त विकारकी चर्चा नहीं चला करती है । यह तो करणानुयोग बतलाता है । 

सुक्ष्म बात है। श्रध्यात्मग्रन्य केवल बुद्धिपूर्वक बातोका वर्णोत्र करते है--अबुद्धिपुर्वकका 
कथन श्रध्यात्मशास्त्रोमे नहीं होता, इसी कारण जहाँ यह कहा जाता है कि सम्यग्हृष्टिक्के 


3 युभाषित रत्नसंदोह प्रदवन 
श्राशव नहीं है तो उसका थर्थ यह है कि बुद्धिपुर्वक श्राश्नव भावनाका अभिप्राय ने होनेसे 
तत्कृत वध श्लीर श्राश्रव नही है परन्तु इस मिथ्या ग्राणयके बिना जो श्रन्य प्रकारके क्षो 
पादिक परिणाम चल रहे है तन्निमित्तक श्राश्नव बंध चल रहा है इसकी चर्चा उस प्रकरण 
भे नही की जाती । तो यहां यह बतला रहें है कि जीवके जो भी सुख हो रहा है वह किसी 
दूसरेके द्वारा नही हो रहा है । जो किसी बधुको सुखढायी मानकर उसका मोह करनेमे लग 

जाय कि यह मेरेको सुख प्रदान करता है, यह मेरा बडा प्यारा है, यहाँ तो जो लोग जो भी 

चेष्टायें करते हैं वे श्रपत्ती सुख शान्तिके लिए किया करते है, वस्तुतः दूसरेके लिए नही 

करते ॥ माता पुश्रसे प्रेम करती है मगर पुत्ररूप जो दूसरा पदार्थ है उसके लिए कुछ नहीं 

करती, किन्तु उसका श्राश्नय करके अ्रपने आपमे कल्पनाये बनाती है। यह मेरा पुत्र है यह 

वड़ा ठीक है, मेरा ही तो है, इससे भेरेको बडा सुख उत्पन्न होता है । कुछसे भी कुछ 

कल्पनायें बनाये, वह माता कल्पनायें बनाती है और अ्रपनी कल्पदासे वास्तवमे राग रखती 

है । बाह्य वस्तुसे राग करनेका सामर्थ्य किसीमे है ही नही । 

(७०) निमित्तनंमित्तिकप्मावके परिचयक्रे प्रथम लाभकी विवृत्तिका समर्थन्त--कोई 
पदार्थ किसी दुसरे पदार्थमे श्रपत्ती परिणति नही कर पाता, मगर जो भी विक्कषत होता है उस 
भे परसग ही निर्मित्त होता है। वस्तुस्वभावोष्यमुदेति तावतु । कण कि तस्मिन्निमित्त पर- 
सग॒ एवं जितने भी विकार जगते है उसमे निमित्त यह स्वयं नहीं होता। यदि 
ध्वके विकारमे स्व ही निमित्त हो जाय तो वह विकार विकार न कहलायगा, स्वभांव 
बन जायगा और उसका नित्य कर्ता हो जायगा । वह कभी मिट ही नही सकता । तो श्रागम 
मे जो भो वर्गान है उन सब वर्णनोसे हमे लाभ उठाना चाहिए निमित्त्न॑मित्तिकताके तथ्यके 
वर्शनसे । श्राचायोके ग्रन्थ करीब-करीब जितने है उनमभेसे श्रापेतते अ्रधिक ग्रन्थ कर्मग्रन्थ है । 
धवला ग्रन्थ जो सर्व प्रथम इस पचम कालमे रचा गया हैं वह सब इन्ही सिद्धान्तोका प्रति- 
पादन करने वाला है । उनसे हम क्या शिक्षा लें कि जीवमे जितने भी विकार जगते है वह 
पूर्वक्ृत कर्मंके उदयका निमित्त पाकर जग्ते है। इनके जगाने वाला कोई दूसरा मित्र, शत्रु, 
बधु, भाई, भतीजा, पुरुष कोई नही है । ये केवल आ्राश्रयभूत बन जाया करते है प्रकट त्रिकार 
होनेके लिए इसलिए उनमे रागद्वेष न करना । कहाँ राग करें, कौन मुझे सुख देने चाला है ? 
जो सुख होता है वह हमारे पूर्वांजित कर्मके उदयसे होता है ऐसा व्यान रखने मे इ्स जीवने 
बाह्य पदार्थसे व्यामोह हटा लिया। कौन मुझे दु ख दे सकता है, मेरे पूर्व उपाजित करममके उदय 
से यहाँ दु खरूप भ्रतुभव जगता है। दूसरा कोई मुझे दुखी नही करता, इस काइख जगतसे 
कोई भी दूसरा जीव मेरा शत्रु नही है। किस पर मै विरोध करू किसे मै बैरी कहू ? यह 
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श्रज्ञान है कि जब कोई जरा भी अपने विचारके प्रतिकूल विचार वाला समझता है किसीकों 
तो वह प्रनिष्ट जचने लगता है, यह उसके परापका उदय है | और वह अपने इस पापके उदय 
में फिर दुःख भोगता है| पर यह जानें कि जब कही कोई शत्रु मेरेपर श्राक्ृपण भी कर रहा 
हो, खोटे बचन बोलनेकी बात तो दूर रहो, वह तो केवल बाहरी बात है, प्राक्रमण भी कर 
रहा हो तो भी मेरेको जो कष्ट हुग्ना है तो मेरे द्वारा श्रजित पूर्व प्रसांता कर्मके उदयका लि* 
मित्त पाकर हुआ है । उस समयमे यह जोब श्राश्रण्भुूत कारण बन गया । तो जो साक्षाद्‌ 
भ्राक्मण करता हो उसपर भी हमसे यह दुवबु द्धि न रहता चाहिए कि यह मेरेको कष्ट देने 
वाला है, फिर हम रोज रोजकी चर्या व्यवहारमें जरा जरा सी बात अपने मनके प्रतिकूल नि- 
रखने वालेपर हम उसे अ्रनिष्ट मान लें, उसे गैर मान लें, उससे बर करने लगें, विरोध रखने 
लगे तो यह तो महान मोह श्रज्ञानका श्राक्रमण समभियेगा | यहाँ यह वतलाया जा रहा कि 
जो मुझमे विषम परिणाम हो रहा वह मेरे स्वभाग्से नही हो रहा ! हो रहा मेरा परिणमन्र 
मेरा ऐसा परिणमन निमित्त पाये बिना नहीं होता । जब कभी लोग सदेह करते है तो बाहरी 
परपदार्थेका निमित्त वाम धर घर कर संदेह उठाते हैं । जिध पदार्थकि साथ विकारका अच्वय 
व्यतिरेक सम्बन्ध हो, वे ही बाह्य पदार्थ निमित्त कहलाते । हाँ उपयोगके श्राश्रयभुत्त होनेपर 
चूकि विकार जया, बढ़ा, व्यक्त हुश्ना प्रतएव वह आश्रयश्ुत कारण कहलाता है । 

(७१) वास्तविक निम्चिस क्षारण। व आरोपित कारणका विधेक--लोक भाषासे 
प्रीर ग्रन्थोमे वास्तविक निमित्तको भी निमित्त शब्दसे कहा गया है और ब्राश्रयशृत कारण 
का भी निमित्त शब्दसे कहा गया है मगर वहाँ यह विवेक होना चाहिए कि यह वास्तविक 
निमित्त है, और यह श्रारोपित निमित्त है श्रर्थात्‌ झ्राश्रयभ्ुत कारण है। यो तो हर जगह 
विवेक रखना है । गाय, भैस, बकरी श्लादिके दूधको भो दूध कहते है श्रौर आक (अ्रकोवा) 
के दूधकों भो दूध कहते हैं पर श्रापके यह विवेक बराबर बचा रहता है कि गाय भेस आदिक 
का दूध तो प्राथपोषक होता है झ्ौर श्राकका दूध प्राणघातक होता है। यदि कोई एक 
छुटांक आकका दूध पी ले तो उसके प्रांण नही टिक सकते । तो जैसे वहाँ विवेक बना हैं 
ऐसे ही बुद्धिधान पुरुष सवेत्र सावधानों रखते है जीवविकारका निमित्त कहने पर कि जो 
कर्मका उदय है वह तो है वास्तविक निभित्त जिसको कि नैभिन्षिकके साथ श्रन्दय व्यतिरेक 
सम्बन्ध है श्लोर बाकी इन्द्रिय श्रीर मनके विषयभ्ुत जो वाह्य पदार्थ है वे सब आरोपित 
कारण है, प्राश्नयभ्रूत फारण हैं, निमित्त नही है। निमित्तर्नमित्तिकविधि श्रप्नतिंहत हैँ, 
उसका भंग वही ही पाता । देशानिक विधिभे सब जगह आए बही पायेंगे । यहु घरीरफी 
विन्रिश्षता जो हृष्टिगत हो रही है कौसे-कैसे पशु, दीसे-कंसे पक्षी, कसे-कैसे कीट पहिगे, दशा 
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दीसा उनका रूप रंग, झाकार । तो यह सब शरीरकी विचित्रता कैसे हुई ? यह विचित्रता 
देवकृत हैं, ग्र्थाव्‌ जिस जीवके जिस प्रकारके नामकर्मका विपाक् है उसका उस प्रकार 
शरीर परमारुवोधे उस-उस ढंगकी रचना चली हे । जितने भी हश्यमान पदार्थ हैं वे सब 
कोई आज देवनिमित्तक है तो कोई कभी । जैसे ये दरी चौकी पत्थर श्रादिक जो कुछ भी 
नजर शा रहे पुस्तक वर्गरह ये सब जीवके शरीर थे । स्थावर जीव थे। जब ये शरीर थे 
तो वे इस कर्सके उदयसे निर्मित थे, वही ज्राज कुछ यह शवल बनी हुई है । तो ये सब 
दिचित्रतायें देवकृत है । इनको मिरख करके हर्ष विषपाद ते करना चाहिए यहडवबिवेकी 
उत्हें भ्रन्‍्यके खाँतेमे डाल देता है कि ये श्रौपाधिक है, मेरे स्वभावकी 'ींज नहीं है । 

(७२) विमिल प्रौर आश्रयशुत कारणुके विवेकीके चरखातुयोगप्रक्रियापा आ्रादर- 
तिमित्ततेमित्तिक विधिका सत्य परिचय करमेसे एक लाभ तो यह है कि बह इतन्द्रिय सनके 
विषयभूत पदार्थोको विमित्त नहीं मानना, यह ब्राश्नयभूत माचता ग्रोर इसी कारण चरणा- 
छुयोगमे इन बाह्य पदायोके त्थागका विधान बताया है कि श्राश्नयभृत कारणोको आप छोड 
दीजिए । थोडा अपने भाव बनाइये और उस भाव पूर्वक उनको छोडिय । कभी कभी तो यह 
देखा जाता कि आप अपने भावोमे कुछ बढ चढ गए, वैराग्य भी झा गया कुछ मन भी ऊब 
गया इन विषयक्नृत्त पर पदा्थमि आपका मंच नही लगता, मगर ये ही पदार्थ जब अपने 
सुन्दर सीधे 'पनेक रूपोमे सामने पाते है दो आपका वह पाया हुआ छोटा मोटा वैराग्य 
सालूम होता है श्रोर आप रागभावमे श्राने लगते है। ऐसी घटना श्राप प्राय: रोज पाते है 
इसी कारण इन आश्रयभूत पदार्थोके परिहारका उपदेश चरणानुयोगमे बताया गया हैं । एक 
तो यह लाभ कि ज्ञाप उस बाह्य पदार्थमे व्यामृग्घ तन रहेगे निमित्त नैमित्तिक भावक्के परि- 
घयका, क्णेंकि इन बाह्य पदार्थोकि साथ उसके विकारका निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध नही हैं 
किन्तु यहाँ प्राश्नय और श्राश्नयी सम्बन्ध है जो कि कल्पनासे बनाया गया है। तो इन 
पदार्थोमि श्रापको राग ट्वेष न जगेगा। इृष्ट अ्रनिष्ट बुद्धि न जगेगी । इस बाह्य पदार्थोकि 
कारण आपके चित्तमे भ्राग्रह न चलेगा, एक लाभ तो यह होगा । 

(७३) लिमिलनेसितिक भावके परिचयका द्वितीष लाभ सुगसतय्य स्वशावहह्ठि-- 
निमित्तनेमित्तिकताके परिचयका दूसरा लाभ यह है कि रागद्वेष सुख दु ख झ्रादिक परिणामों 
से श्रापको सहज बैराग्य जगेगो, बयोकि जिस समय ग्रापनेी जाना कि ये रागद्वेष सुख ढुश्ख 
झादिक भाव भौपाधिक है, बैमित्तिक है तो यह जानकारी उसको ही हुआ करती है जो 
क्पने स्वभावका परिचय पाये हो । वही तो जाब सकेगा कि यह झौपाधिक है, याने मेरा 
घ्यरूप नही है । मेरे स्वधावसे उठा हुआ नहीं है। तो निमित्त नैमित्तिकके परिचयसे स्व*- 
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भावसे उठा हुआ नही है । तो निमित्त नेमित्तिकके परिचियसे स्वभावहष्टि होना बहुत सुगम 
है । यह मै हूं ही नही, यह ओपाधिक है, श्रौपाधिक मायाके रुचिया परसमय कहलाते है । 
यह मेरा स्वरुप नही है | मै वह हु जो अपने परश्षत्वके कारण सहज ही झपने आपसे शक्ति 
स्वरूप हू। में ज्ञानाननन्‍्द स्वभावमात्र हू, जिसकी वृत्ति मात्र जानन है और परम प्राल्हाद 
जहाँ श्राकुलताका रंग लपेट रच भी नहीं होता ॥ केवल जाननहार यह वृत्ति भेरे कुलकी 
बात है, स्वभाववृत्ति है। इसमे रागह्वेघका रंग लगा है, क्योंकि जो हुम जानते है वह 
कल्पनाके रूपमे उठकर जानते है श्रौर उस कल्पनाके रूपके साथ रागद्वेष मिश्रित रहता है ! 
तो इस जाननप्रकाशमे जो रागद्रेषका मिश्ररा है यह रागहेब कर्म स्तुभागकी छायारूप है | 
इसे यहसि हटा दीजिए । पपने उपयोग द्वारा इत वर्तमाव भावोमे से इस रागरगक्ो प्पा- 
घिक जानकर हटा दीजिए श्रीर केबल एक लानन वृत्तिको ही उपयोगमे रखिये । यह ही 
साधना तो बनाना है । यह साधना निमित्तनैभित्तिक योगके परिचयसे बडी सुगम बन जाती 
है स्वभावहृष्टि होनेके लिये । जहाँ दे पानीमे यह जाना कि यह जो गदगी है यह कीचड 
की गंदगी है, ऐसा जानने वालेकी जलके स्वरूपका, स्वभावका परिचय है ॥ यदि जलके 
स्वभावका परिचय उसे चही है तो वह कीचंडकी गंदगी है ऐसा बोध कर ही नही सकता । 
इसी प्रकार यह नैमित्तिक है यह बोध उन्ही ज्ञानी सत पुरुषोके बनता है. जिनको अपने स्व- 
भावका सुहृढ़ परिचय है उनसे ये रंग सम्भव ही नहीं है कि भेरे स्वसावमे ये राग रग 
थ्रा जायें । तो जितनी भी विषमता है वह घुझे न चाहिए । वह सब विषमता दैवकृृत है । 
मेरे स्वभ्नावसे उत्पन्न हुई नही है | मै तो ज्ञानानन्दस्वभावमात्र हूं । 

(७४) देवानिरूपशके भप्रकरणसे प्राप्तव्ध शिक्ष--यहाँ जो परिचय इस देवनिरूपशा 
में बताया जा रहा है, इससे सीधी तो यह शिक्षा लेना कि मेरेको सुद्द दु.ख देने वाला 
जगतका कोई भी बाहरी पदार्थ नही है। मात्र भाग्योदय ही निमित्त है। तो यहाँ यदि इच 
वबाहय पदार्थोसे सुख दुःख होता है, यह कोई मान ले तो वह और भी उल्मनसे एड जाता 
है । हटाना तो दूर रहो, उसकी उल्मफनें बढती है, श्रज्ञान बढ़ता है, लगाव बढता है झौर 
यदि कोई इस रागहेष सुख दुःख श्रादिक विकारोको नैमित्तिक नहीं भाव पाता तो वह 
श्रपना मान वैठता है। मेरी कलासे हुश्ना है, मेरी ही चीज है, मैं क्यो छोड , यह तो मेरा 
ही ठाठ है, मेरी ही बात है। वह वहाँ स्वभावरूप मानकर उसमे बह जायम, इस कारण 
वस्तुस्वातत््य श्रोर निभित्तनेभित्तिक योग इन दोनोका भले प्रकार परिचय करना क्योकि 
जगतमे हम श्राप प्राज यहाँ श्राये है, इन समागमोके बीच है, घर मृहस्थी मकाने नगर 


०... 


आंदिक जिनकी ज॑सी-जैसी घटनायें है उनके बीच रह रहे है और अपने पुर्वोपाजित क्मोक्ि 


साधा ३६६ श्धु 
पाता है ! 

(७६) जीवकी प्रगतिका प्रथम झवसर क्षयोपशमलब्धि---क्षयोपशम लब्धिका श्रथे॑ 
यह है कि कोई भी समय मंद श्रतुपातमे अनुभागका उदय श्राये वह इस लब्धिका समय है । 
जैसे इस जीवने मानों अबसे लाख वर्ष पहले कर्म बाँधा था श्लौर वे कर्म जबसे जब तकके 
लिए बाँधा उसके निषेक सब प्रति समय बँट गए । उसके बारेसे मानों कई अरबोकी संख्या 
मे परमाणु वर्ग बँघे तो पहले समयको मिलता है श्रधिक परमाणु, बादके समयको मिलता है 
"क्रम परमाणु, ऐसा ऐसा अन्तिम समयमे मिलता है बिल्कुल कम कोई निषेक श्रौर शक्तिकी 
बात इससे 'उल्दी चलतो है । जो पहले समयमे बहुत परमाणु मिले उदयके लिए उनमे शक्ति 
कम रहती है, अगले समयमे जो परमारा कम मिले उनसे शक्ति अधिक रहती दै और भ्रन्त 
समयके लिए जो परमाणु पुञ्न बहुत कम बचे उनमे शक्ति सर्वाधिक रहती है, तो ऐसे प्रति 
समयके पूर्व समयके बांधे हुए परमारा बंटे हुए है । श्राजके क्षणसे जितना उदय प्रा रहा है 
तो यह करोडो भव पहलेके अ्रनग्रिनते समयोके बाँघे हुए कमेंका जो समय प्राप्त है, विभागमे 
धाया है उसका उदय चल रहा है। तो वह वत्तमान उदय जब मंद अनुभांगसे पड जाता तो 
वह है जीवके पुरुषार्थ चलनेका पहला झ्वसर । तो यह बात होती है कर्मकी श्रोरसे ही । 
तब तक जीवका कुछ नही वश चल पाता । तभी तो श्रनादिसि चल रहा है बराबर और 
चलता ही रहा, तो सर्वप्रथम मौका मिलता प्रमतिका जीवको, तो क्षयोपशमलब्पिसे मद 
प्रनुभाग वाले समयसे ही । 

(७७) प्राप्त सुश्रवसरसें प्रमादसें न करनेका अनुरोध--भैया [ प्रथमावसरकी इस 
वर्चामे क्या श्रधिक पडना ? हम श्रापका तो सुनिश्चित ही है कि क्षयोपशमलब्धि मिल 
चुकी है भर श्राज अच्छी स्थितिमे है, यहाँ हम प्रमाद करें तो हमारी भूल है। हम उस 
योग्य स्थितिमे है जहाँ एक अवसर मिलता है कि यह चाहे तो अ्रपना उद्धार कर ले । उसके 
लिए पौरुष कया है ? ज्ञान सीखें, अध्ययन करें, पढ़े, चर्चा करे । हर विधियोसे अपनी ज्ञान 
भावना बढ़ायें तो इस पुरुषार्थेक निमित्तसे कर्मोम मदता, क्षीणता, हल्कापन थे होने लगते 
है। जो ७ प्रकृतियोके उपशम, क्षय, श्रादिक बताये तो कही एक ही समयमे सब कुछ हो 
गया । पहलेसे कुछ नही हो रहा था उन कमोमे ऐसा नहीं । तो हमारा वर्तमान पौरुष भी 
चाहे सम्यक्त्व नही है, मिथ्यात्वकी स्थितिमे ही चल रहे है, पर मद कषाय हो, कुछ उद्धार 
का परिणाम हो ऐसे मद मिथ्योत्वमे, मद कषायमे ये बातें श्राने लगती है । तो इस समयके 
इस पोरुषका निमित्त पाकर उन ७ प्रकृतियोमे मदता श्राने लगती है। उपशम, क्षय, क्षयो- 
पशम तो न होगा मगर कुछ परिवर्तन होने लगता है और परिवतेन होते होते जब विज्ुद्धि 


ल्‍्ा 


ह्ड सुभाषित रत्वसंदोह प्रवचन 


अनुसार जन्म मरण करते चले प्राये हैं। प्राज सुयोग मिला, सुबद्धि मिली, हम तथ्यका 
परिचय पा सकते है, अ्रपने आत्मस्वरूपका भान कर सकते है । तो जैसे अपने श्रापकी करगा 
बने, अपने आपका उद्धार बने वह काम बना लिया जायगा, श्रन्‍्य कामोके जितने उपदेश है 
हैं वे सब उपदेश श्रात्मकल्याणका कार्य बनानेके प्रयोजनसे हो ऋषह्ठे गए है । तो उन सबका 
हम उपयोग इस प्रकार ले कि उनका वाच्य अथे उस प्रकारकी पद्धतिसे लायें कि जिससे 
हम बाह्य पदार्थोसि उपेक्षा करके विकारोसे उपेक्षा करके अपने शाश्वत ज्ञानानन्दस्वभावमे 

उपयोगको ले जा सके, बस इसमे ही आत्माका कल्याण है । 

नरवर सुरवर विद्याघरेषु लोके व दृश्यते कोषपि । 
शक्‍्नोति यो निषेद्ध भानोरिव कर्मणामुदयः ॥३६६॥ 

(७५) कर्मोदयके निवारशकों पअ्रशक्यता--जैसे जब सुयंका उदय होता है तो उसको 
संसारभे कोई रोकनेके लिए समर्थ नहीं है । उदयकालमें उदित होता है । उसे मदुष्य, देव 
श्ादिक कोई नही रोक सकता, उसका प्रकट होना श्रवश्यभावी है | इसी प्रकार इस दैवका 
भाग्य उदयमें श्राना और शुभ अशुभ फल देना भी श्रवश्यंभादी है। इसे भी कोई रोक नहीं 
सकता, यह एक सतत्ति अ्नादिस चली आयी है । जीवके विकार परिणामका निमित्त पाकर 
कार्माणवर्गणावोीमे कर्मृत्व पाया और उस कर्सके उदयका नलिमित्त पाकर जीबमें विकारभाव 
आया । यह सतति प्रवादिसे इस जीवके साथ चली श्राणी है। इसी बौच कभी किसीके ऐसा 
थोग बन जाता है कि किसी समय मठ जनुभाग वाले निषेक उदयमे रहते है, तो जैसे जब 
कभी नदीका बेग कम हो जाता तो वहाँ उस नदीकोी पार कर लिया जाता है ऐसे ही जिस 
जीवके कर्मभार श्रभुभाग मद होनेका समय होता है उच समय जीवको अ्रवकाश मिलता है कि 
कुछ पौरुष बनाये और आगे प्रगतिकी धारा बना सके । एक प्रश्न होता है कि इस जीवने 
प्रनन्‍्त काल क्‍यों व्यत्तीत किया ? जब जीवके श्राधीन बात है कि अपने पुरुषार्थकों सभाले 
सो पार हो जाय तो इसमे कभी ऐसा पुरुषार्थ सभाला क्यो नही झोर उसका स्पष्ट प्रमाण है 
कि जो श्रब तक रुल रहे है, हम आप कभी अपने आ्रापकी सुध नही संभाल सके । तो बात 
यह है कि थोडा ऐसा प्रसंग श्राता है कि यह अपने ज्ञाननलकी सभाले तो कर्मोमे परिवर्तन 
घटा बढी उत्कर्षण अपकर्षण सक्रमण निर्जरा गुणशेणी ये सब अपने आप चलने लगते है; 
पर अपने ग्रापको सभालें कैसे ? तो उसका निमित्त हैं कर्मोका छ अकृतियोका उपशम क्षय, 
क्षयोपशम, वह भी कैसे होवे ” तो उसका कौरण है कि यह मनुष्य स्वाध्याय, ध्योत्त, सत्सग 
थ्ादिक बातोंका प्रयास करे, और यह भी कैसे मिले ? तो प्रश्वमे प्रश्न उठा ले जायें, अन्तमे 


यह उत्तर मिलता है कि सबसे प्रथम क्षयोपशमलब्धिसे जीवको प्रगतिका मौका मिल 


साथा ३६६ हु 
पाता है । 

(७६) जीवकी प्रगतिका प्रथम श्रवसर क्षयोपशमलब्धि--क्षयोपशम लब्धिका श्रर्थ 
यह है कि कोई भी समय मद श्रतुपातमे अनुभागका उदय श्राये वह इस लब्धिका समय है । 
जैसे इस जीवने मानों अबसे लाख वर्ष पहले कर्म बाधा था झौर वे कर्म जबसे जब तकके 
लिए बाँधा उसके निषेक सब प्रति समय बट गए । उसके बारेमे मानों कई अ्रबोकी संख्या 
मे परमाणु वर्ग बेंघे तो पहले समयको मिलता है भ्रधिक परमाणु, बादके समयको मिलता है 
क्रम परमाणु, ऐसा ऐसा ग्रन्तिम समयमे मिलता है बिल्कुल कम कोई निषेक श्र शक्तिकी 
बात इससे उल्टी चलती है | जो पहले समयमे बहुत परमाणु मिले उदयके लिए उनमे शक्ति 
कम रहती है, अगले समयमे जो परमाण कम मिले उनसे शक्ति श्रधिक रहती है और श्रन्त 
समयके लिए जो परमाणु पुश्न बहुत कम बचे उनमे शक्ति सर्वाधिक रहती है, तो ऐसे प्रति 
समयके पूर्व समयके बाँधे हुए परमाणा बंटे हुए है । श्राजके क्षणमे जितना उदय प्रा रहा है 
तो यह करोडो भव पहलेके भ्रनग्रिनते समयोकी बधि हुए कर्मका जो समय प्राप्त है, विभागमे 
ध्राया है उसका उदय चल रहा है । तो वह वर्तमान उदय जब मद अनुभागसे पड जाता तो 
वह है जीवके पुछषार्थ चलनेका पहला शभ्रवसर । तो यह बात होती है कर्मको श्रोरसे ही । 
तब तक जीवका कुछ नही वश चल पाता । तभी तो श्रनादिसे चल रहा है बराबर और 

चलता ही रहा, तो पव॑प्रथम मौका मिलता प्रगतिका जीवको, तो क्षयोपशमलब्पिसे मद 
ग्रतुभाग वाले समयसे हो । 

(७७) प्राप्त सुश्रवसरसें प्रमादसें न करनेका श्रनुरोध--भैया ! प्रथमावसरकी इस 
चर्चामे क्या अधिक पडना ? हम श्रापका तो सुनिश्चित ही है कि क्षयोपशमलब्धि मिल 
चुकी है भ्रोर श्राज श्रच्छी स्थितिमे है, यहाँ हम प्रमाद करें तो हमारी भूल है। हम उस 
यीग्य स्थितिमे है जहाँ एक अवसर मिलता है कि यह चाहे तो अ्रपना उद्धार कर ले । उसके 
लिए पौरुष कया है ? ज्ञान सीखें, अध्ययन करें, पढ़ें, चर्चा कर । हर विधियोसे अपनी ज्ञान 
भावना बढ़ायें तो इस पुरुषार्थके निमित्तसे कर्मोमे मदता, क्षीणता, हल्कापन ये होने लगते 
है। जो ७ प्रकृतियोके उपशम, क्षय, श्रादिक बताये तो कही एक ही समयमे सब कुछ हो 
गया। पहलेसे कुछ नही हो रहा था उन कर्मोमे ऐसा नही । तो हमारा बतंमान पौरुष भी 
हक कह नही है, सिथ्यास्वकी स्थितिमे ही चल रहे है, पर मद कषाय हो, कुछ उद्धार 

णास हो ऐसे मद भिथ्यात्वमे, मद कषायमे ये बातें श्राने लगती है । तो इस समयके 

इस पोरुषका निमित्त पाकर उन ७ प्रकृतियोमे मदता आने लगती है। उपशम, क्षय, क्षयो- 
 अम तो न होगा मगर कुछ परिवतन होने लगता है और परिवतेन होते होते जब विशुद्धि 


न्‍ा 


६६ घुभाषित रत्वसंदोह प्र4चक 
देशना प्रायोग्यलब्धियोसे गुजर कर करणालब्धि श्रात्ती है तो यों ही वे कर्म पुश्न क्षीण हो 
होकर उस कालमे उपशम, क्षय, क्षयीपशमकी स्थितिको प्राप्त होते हैं । 

(७८) सम्यवक्‍त्वांदि विकासकी स्वाभाविकता--जिन कर्मोंके उदयमे मिथ्यात्व बन 
रहा था उन कर्मोका उपशम श्रादिक होनेसे मिथ्यात्व समाप्त हो गया । प्रब विपरीत 
अभिप्राय नही बनता । तो इसका सम्यकत्व होना अ्रवध्यंभावी हो गया । वास्तविकता यह 
है कि उन ७ प्रकृतियोके उपशम, क्षय, क्षयोपशमसे विपरीक्ष अभिप्राय दूर होता है । मिथ्या- 
त्वका विनाश होता है । जो नैमित्तिक है उसका श्रभाव होता है । नैमित्तिक है मिथ्यात्व । 
सो उन ७ प्रकृतियोके उपशम श्रादिकसे उस नैमित्तिक भावका, मिथ्यात्वका अ्रभाव होता 
है, किन्तु वहाँ यह श्रवश्यभावी हो गया कि मिथ्यात्वका विशेषतया श्रभाव हो तो सम्यबत्व 
का विकास होता है। तो यो कहने लगे कि इन ७ के क्षय श्रादिकसे सम्यक्त्व प्राप्त हीता 
है । ७ के क्षय आदिकसे मिथ्यात्वपर्यायका श्रभाव होता है श्रौर उस स्थितिमे यह स्वाभा- 
विक बात है कि सम्यक्त्वका विकास हो जाय । जो स्वाभाविक परिणतियां है वे नैमित्तिक 
हैं । नैमित्तिक तो नैमित्तिकका सदभाव नैमित्तिकका श्रभाव है. भ्रौर यह स्वाआविक पर्याय 
उस समयमे स्वयं ही होती है । श्रथवा यह वृत्ति तो हरदम विकासके लिए ही तत्पर रहती 
है । प्रतिबधक मिथ्यात्व झ्रादिक विभाव तते हैं तो ये विकसित नही होते ।॥ तो किसी खास 
स्थितिमे जहाँ तत्त्वज्ञान जगे, आत्माको संभाले, ऐसी विशेष ज्ञानप्रकाशकी स्थितिमे इन बद्ध 
कर्मोमे संक्रमण प्राक्‌ निक्षेप आदिक होने लगता है। बस एक इस विशिष्ट स्थितिकों छोड 
कर शेष समयके इस देवका निवारण करनेके लिए कोई समर्थ वही है। दूसरा तो समर्थ 
होता ही नही है । मेरे भाग्यकों कोई दूसरा जीव परिवर्तित कर दे, वह निमित्त भी बन हक 
सो ऐसा नही होता । तो दूसरा कोई भी इन्द्र हो, चक्रो हो, महापुरुष हो वह भी इस देव 
का निवारण करनेमे समर्थ नही है । 

(७६) मिमित्तनैसित्तिकयोगके परिचयसे कायश्ता--उत्ता सब बात उुनकर कोय- 
रताकी बात नही जगाना है कि मैं क्या करू ? यह सब देवके श्राधीन है, देव बातें हैं ! 
हम तो वहाँ विवश हैं, इन तथ्योको जानकर यह बात लेना है. कि ये कर्म, ये न स्वृभाव- 
भावके उपादानतया प्रतिबधक नहीं है जो मैं यह कायर बनूं कि भाग्य ही छुमी जैसा परि- 
णमाता है सो होता है । भैया, देव निमित्तमात्र है। परिखमाने वाला थी पांव है हे 
हुआ करता । वस्तुस्वातत््यका अथे यह है कि प्रत्येक वस्तु अपनी ही परिणति क्रियाते परिं- 
शामती है, अन्यकी परिरति क्रियासे नही परिणमती हैं। वस्तुका स्वभाव ही पल है 
तभी प्रत्येक पदार्थ श्राज सचामे मिल रहे हैं। यदि वे गरड़बड़ियाँ चलती होती कि एक 
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पदार्थसे दूसरे पदार्थका परिणमन होता तौ श्राज कुछ भी ने मिलता । एक दूसरे रूप हो 
गया, वह दुसरे रूप बन गया, दूसरेका परिणमन करनेका श्रथे दूसरे रूप हें जाना है। तो 
यो ग्रटपट कोई किसी रूप कोई किसो रूप हो जाता श्ौर यो विधटन होते होते जगत शुल्य 
हो जाता । राज जो पदार्थ सत्वमे मिल रहे है वे इसके प्रमाण हैं कि प्रत्येक पदार्थ अपनों 
ही परिणति क्रियासे परिणमत्ते है। तब तक ही यह नियोग है कि श्थुद्ध उपादान कर्मोदय 
का निभित्त पाकर विकाररूप परिणमता है । विकारछप प१रिएमा यह जीव अकैला । कोई 
परिणमत्त दो क्रियावोका मिलकर नहीं होता । तो विकार रूप यह जीव हो पारेणमा उस 
कालमे, तो यह कहलाया वस्तु स्वातंत््य, १र ऐसा विकार रूप परिणमना परसंग पाये बिना 
नही होता । परसगर्के सान्निध्यमे ही होता । यह कहलाया निमित्तर्नमित्तिक योग | सी 
निम्ित्तन॑मित्तिक योग जाननेसे अपनेमे कायरता दूर होती है। यह तो नेमित्तिक भाव है, 
निमित्त पाकर हुआ है । पर हुआ है उसकी हो परिणतिसे | भ्रन्य वस्तुकी परिणतिसे नही 
हुआ है, इसलिए यह वस्तुस्वातत्य बराबर बना है। खेदकी बात वहो या गस्भीर समस्या 
की बात कहो यह तब कहलाये जब कोई निमित्तभूत पदार्थ ही उपादानहूप परिशम जाय 
उपादानकी परिणति कर ले और उपादान स्वय परिणस न रहा हो, कंवल निमित्त ही परि- 
णम रहा उस रूप, जिसको कि उपादानका विकार कहते है। थह बात होती तो एक बडी 
समस्या थी शोर मीक्षमार्गका उपाय नही बन सकता । पर वस्तुस्वातंत््य है, निमित्त््॑मि- 
सत्तिक योग होनेपर भी, इस कारण यहाँ दम है कि यह जीव कमी विकार पर्यायको छोड़कर 
स्वभावपयायमें भी आयगा । 

(८०) मिपिसनंसित्तिकयोमके परित्रयसे खरहुकार व्िकारका नाश--निमित्त नैभि- 
त्तिक योगके सही परिचयसे अहंकार मिटता है, कायरता दूर होती है, प्रहुंकार तो यो मिट्ता 
कि में कुछ करने चाला नही । यह कर्मोदयका निमित्त पाकर हो रहा है, कोई बुरुष समृद्ध 
हुआ, धनी बना, अनेक चुखसावनोसे सम्पन्न बना तो यह श्रटपट काम नहों हो गया, बराबर 
उस रूप साता आ्रौदिक शअ्रक्ृंतियोका उदय वहाँ चल रहा है श्रौर उसके अनुकूल ये बाह्य समा- 
श मिल रहे हैं। निमित्तनेमित्तिक योगमे वस्तु पारतन्र्यकी बात नही है, किन्तु वह योग 
जेसी बात है कि इस प्रकारके निमित्त सन्निधानमे उपादान इस रूप परिणाम जाता है। जैसे 
कोई मदुष्य जा रहा , सडक पर प्रकाश हे, गर्मी है, धूप है आर सडकके पास कोई पेड़ 
खड्य है श्रीर उस पेडको छाया जमोच्र पर नीचे पड रहो है तो बतावो वहु छाया जमीनकी 
है या उस पेडको ? ६. निश्चयसे पृथ्वी ही उस छायारूप परिणम रही है। वहांसे कोई मनुष्य 

_ निकला तो वहां भनुष्यकी छाया जमीन पर पड़ गई। मनुष्य नहीं छाथारूप परिणमा, परि- 
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राग्य यह मनुष्यशरीर ही है भौर निमित्त पाये बिना इस प्रकार पर्शिमा नही, दोनो तथ्यों 
को जाननेते वस्तुस्वभावक्ा हड परिचय होता है गौर चाइना यह ही है कि हैं प्रपने स्वभाव 
मे याऊ, उतर ग्रौर उस ही में रम जाऊे। तो यह ही शिक्षा इन सब घटनावोसे, प्रसंगोसे 
प्राप्त होती है। 
(८१) उठपक्षणार्मे प्रद्ृुतिविषपाककी अ्निवार्था और उसके प्रतिपक्षमें ज्ञानीका 
पौछ्य--इप छदमे कह रहे है कि जो भाग्व उदबमे झा रहा उसके सिवारणके लिए कोई 
साध नही है । उदयक्षण एक सम्यका हुम्ना करता है । उदयावलि एक आबलीकी होती है । 
सदयावलिऊका धर्थ है कि उस जातिके निषेकोका वहाँ निरम्तर उदय चलता रहेगा उस श्रावली 
से क्लौर उठयका यह झथे हैं कि इन निषेकोका इस ही एव समयमे उदय मायने निकलना बच 
रहा है तो उदयक्षणमे गह देव निवारा नही जा सकता | चाहे कैसा ही तत्त्वशञानी ही, महा- 
पुरुष हो, सपमी हो उसके तत्व जञानके बलपर उद्यावलिमे परिवर्तन हो जायगा। उदयावलि 
से पहले भी हो जायगा, पर उदयक्षणमे परिवत्तेन नहीं हो पाता है ॥ ऐसा ही वस्तुका नियोग 
है | ऐवा सुक्ष्महश्सि इसका अर्थ लगायें तो यो समकिये कि उदयक्षणमे झयाया हुआ देव प्रनि- 
दार्य है, उसे रोकनेके लिए कोई दूसरा समर्थ नही है । इतनी सारी बातें होकर भी हम प्राप 
को सन्मागेमे लगनेके लिए श्ननेक पद्धतियाँ भ्रौर प्रनेक श्रवसर हैं । उदयक्षणमे मत रुके जो 
उदयमे श्रायगा, पर तत्त्वज्ञानी जीव ऐसा कर ही सकता है कि कषायके झ्राश्षयभूत इन इस्द्रिय 
विषयोमे उपयोग न लगाणे, वह अपने सहज प्रात्मस्वरूपभे उपयोग लगाये, तो लो बच गया 
उस सकटसे । प्रब वह ग्रथ्यक्त होकर निकल गया विकार । वहाँ बबकी विशेषता भ्रव नहीं 
रही । तो ग्राश्रयभ्ूतका परिहार करें, एक तो यह हम श्रापका विजयके लिए बड़ा भारी 
साधन है । दूसरी बात हमारा काम है निज्र सहज अंत'स्वरूपकी घुन बनाना, उसे दृ्टिमें 
लेना, उसमे उपयुक्त होवा, यह हम अपना कार्य करें | बाघायें प्रायेगी, पर बाघायें श्रानिषर 
भी हम अपने कार्यकी धुन न छोड़ें । कैत्ा होता है, क्या होता है, कब्र होता है, ये कुछ भी 
शंकायें न बनायें, किन्तु एक ही निर्णय बनायें कि अपने जीवनमें अपना काम निज सहज 
आ्रत्मस्वरूपको हृष्टिमे लेना है! वह सहज प्रात्मस्वरूप क्‍या है ? भ्रात्माका प्रपने ही सत््वके 
कारण सहज जो ग्रात्माका लक्ष्य है, लक्षण है, शक्ति है, स्वभाव है वह श्रात्माका स्वूप है । 
उसखरूव श्रपने प्रापको प्रतीतिमे लें कि मैं यह हू । 
(5२) मह॒जात्मस्वकूपदी संभालमें सब संभाल 
गईं । ये विकार मैं नही हु । ये विचार मैं नही हू । जरा 
हूं । जिसने अपने सहज श्रात्मस्वरूपको हृष्टिमें लिया है उसके उस ही के धात्मत्वका प्रमुभव 


। 


है 


-प्रब देखिये कितनी बातें दूर हो 


भी रंग तरंग हो वह भी मैं नहीं 
तुभव 
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है, भ्रन्यका श्रतुभव नही है । देखिये--जैसे श्रज्ञानदशामे निमित्त नैमित्तिक योगसे बुराई हो 
रही थी । वैसे श्रब ज्ञान दशामे निमित्त न॑मित्तिक योगसे कममि भगदड मचने लग्तों है । 
निमित्तम॑मित्तिकयोग यहाँ पलट गया । श्रब किस पद्धतिसे बतेंने लगा । एक सहज आात्म- 
स्वरूपका ज्ञानप्रकाश भिले । उसके बाद इस ही की धुन बनाये झ्रौर इस ही में अपने आप 
को रमाता रहे तो क्या होता, कैसे होता इसकी बातें कोई लोग बहुत पढ़ लिखकर जानते 
है वे ही बातें उस तत्वज्ञानीके प्रयोगमे श्रब सहज आ्राती है। चाहें किसीने कोई विश्येष विद्या 
का अध्ययन ने सी किया हों पर इतना मनन तो होना ही चाहिए कि जिससे सहज ब्ात्म- 
स्‍्वह्पका ज्ञान प्रकाश पाये श्रौर उसके बाद उस ही की घुनमे लग जा4 वही एक मार 
लक्ष्य रह जाय तो थे सब बातें इस पर बीतेंगी, जिनको ग्रुणस्थानमे बताया है वे सब स्वयं 
होने लगेंगी । हमारा कतेंव्य तो अपने वास्तविक स्वरूपकों जानना और उस रूप ही अपने 
को अनुभवना है, बस निर्ित्त नैमित्तिकता तो न मिटेगी पर उसका पलडा बदल जायगा । 
प्रब हमारे इस विशुद्ध परिणामक्ा निर्मित्त पाकर उन कमोम्रि निश्षेष आगाल, पत्यागाल, 
उनका सक्रमण उनका ग्रनुभाग क्षीण हो, घांत हो, जो कुछ उनमे दशा बनती हूं यह श्रव 
होने लगती है | तो हमारा करतंव्य किसी अन्य वस्तुपर ध्यान देनेदा नहीं है। उसपर हृष्टि 
लगानेका नही है । वह तो सब निर्णय अपना पौरुष संभालनेके लिए हैं। निशांय करके शब्ब 
ब्रपने पौरषकों सभालनेमे हो अपने क्षण व्यत्तीत हों । वह संभाल है अपने को यथारे स्वरूप 
में जानें । 

(८३) सहजात्मस्वरूपको भावना--मैं अपने आप क्या हू, स्वयं सत्‌ हू, सो अन्यके 
लेपसे रहित हू । सत्वमे अन्यका लेप नही पडा है। सत्त्व कंवल्यकोी लिए हुए होता है । 
भले ही प्रसग सग लेप उपाधियाँ ये सब बातें हो मगर सत्वमे स्वकी केबलता रहती है । 
कही दो का मिलकर एक सत्‌ नहीं बनता । तो जब मैं सत्‌ हूं । अ्रपने आपके सतृकी श्रोरसे 
मेरा स्वय स्वरूप क्या है इस ओर दृष्टिपात होना चाहिये और इसीको खोजमे, इस ही के 
प्रकाशमे हमे अ्पन्रा पौरुष बनाना चाहिए । हम अ्रसहयोग करके इस पीरुषकों सफल बनायें 
श्रसहयोगके मायने यह है कि स्वभावके श्रत्तिरिक्त जो कुछ भो गुजरता है, जो भी घटना, 
लेप, सम्बन्ध, बधन देव आ्रादिक इस सबका सहयोग समाप्त कर दें, श्रसहयोग आन्दोलन 
बनायें कि मुझे किसीशे कुछ प्रयोजन नही । 

(पड़) शरीरशहित सहजबिकासमय श्रवस्थाकी प्रत्तीक्षषता--ये प्राणी मितना दुःख 
पा रहे है वे प्रपन्नी १रिणतिसे या रहें, पर जरा आ्लाश्नय मिमिल बंधन आरादिक घटनावोको 
तो देखिये सारे बलेश उस शरीरके सम्बन्धके कारण बत रहे है, न मेरेसे शरीर चिपका 
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होता तो भूछ प्यास ग्रादिककी न्याधियाँ कैसे मुमे सताती ? याद यह घरीर साथ न लगा 
होता तो ये सम्गगन, श्रपमान, इृष्टवियोग भ्रनिष्ट सयोग प्रादिक कैसे लग छझाते ? हम ग्रमृर्त 
शातमाश्र शात्मासे के सत्मान द्रपम'न अदिको या नहीं श्राया करते । जब यह जीत 
शरीरपर हृष्टि दिए है मे यह हू भौर इसने मुझे ऐसा फड़ डाया, यह भी कुछ नहीं समझता 
झोर मे मुझे सनेक योगे देख हे है, इसकी निगाहमे मेरा अ्रपगाव हो यया । ये सब्र बातें 
शरीरको निगाह करके जठायी जा रही है, तो हम झ्ापके सारे कप्ठोका आधार यह शरीर 
बन रहा है। तब यह भाउता बनायें कि शुझे एरीर ही ने घाहिए। शरीर रहित मेरा 
स्वयका स्वरूप है, बस वहों स्वरूप मेरा बने । मुझे यह णरीर ने चाहिए । यह शरीर प्रलग 
हो और श्रागे कोई शरीर न मिले मेरी ऐसी वाब्छा है। इसमें व्या दफा पाया जा रहा 
है ? नया शरीर पिला, जिन्दगीसे जिये, नाता क्ष्टोको पाया । फिर मरे, फिर नया जीवन 
पाया, किर मरे, किर नया जीवन वाया श्रौर उस छीवनसे दु ख पाया । यह धारा क्यो बने 
मेरे को । यह शरीर हो मेरा न रहे । शरीररहित केवल ज्ञानमात आत्मा रहें, बस यह ही 
भीनरमे धुन होनी चाहिए कि मृझको तो यही बनना है । सभी मनुष्य अपने अंतिम बनने 
की बात चित्तमे लाते है । तो हम प्रापमे यह ही बात श्रानी चाहिए कि में शरीररहित 
केवल श्रपने स्वरूपमात्र रह जाऊं, इसके श्रतिरिक्त मुझे श्रन्य कुछ न चाहिये। यह भावना 
हो तो जो होनेका है कल्याग्गके लिए वह सब सहज होता रहेगा । प्रपना कल्याण तो श्रपने 
स्वरूपकी सभाल मात्र है। 

दयितजनेन वियोग सयोगं खलजनेन जीवारना । 

समुखदुख च समस्त विधिरेव निरकुश. कुरुते ॥३७०॥। 

( ८५ ) सांसारिक घटनाग्रोकी दंबकृतता--इस लोकमे इद्द जनोके साथ वियोग, 
प्रनिष्टटननोके साथ संयोग ओर सुख दु खकी प्राप्ति कराना पश्रादिक सब बातें निर्भय रीतिसे 
प्रवर्ताने वाले देवकी कृप है । देव ही बिना किसी भयके इन सब बातठोकों करता है । यहाँ 
बाह्य घटनावोके साथ श्रात्मस्वरूपके अ्रसग्बन्धकी बात दर्शायी गई है । जितने ये सब 
बाह्य समागम घटनायें हो रही है ये सब श्रोपाधिक हैं, नमित्तिक हैं, ये श्रात्माके स्वभाव 
रूप नही है शोर ऐसा प्रबल निमित्त नैमित्तिक योग है यहाँ कि इस इस भअ्रकारसे कर्मंविपाक 
होने पर इस इस पदार्थमे इस इस प्रकारकी घटना हो जाती है । 

(८६) कार्यकारशमसावका दो पद्धतियोसे निरूपण--कार्य कारण भाव दो प्रकारसे 
देखा जाता है । एक उपादानहृष्टिसे भौर एक घटनाइष्टिसे । उपादानहृष्टिसे तो स्वयका स्वयंमे 
हो कार्यकारणभाव है । पूर्वावस्थासयुक्त स्वद्रव्य उपादान कारण है और प्रवर्तने वाली नई 
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धवस्था यह कार्य है। एक ही दृव्य अपने कारणपते शोर कार्यपनेकों अनुभवता हुआ श्रनादि 
से अ्रवस्तकाल तक निरन्तर वतंता रहता है । घटनाइश्िसि यह बात घटती है कि जितने स्व॒« 
भावासुरूप कार्य हैं वे पर उपाधिका सस्बंध पाये बिना स्वय ही प्रपने आपमे बतंते रहते हैं । 
हां कालद्रव्य एक साधारण निमित्त है श्रतएव उसको कथनी विशिष्ट नहीं की जाती | वह 
तो निरन्तर है ही ! पर विकार परिणमन जितने होते है श्रर्थात्‌ स्वभावके प्रतिकूल परिणमन 
वे समस्त परिशमन किसी बाह्य प्रसद्भका सान्निध्य पाकर ही होते है, ग्न्‍्य प्रकार नही 
हुआ करते । परिणमन सबका प्रपने श्रापमे है । यह तो है वस्तुकी स्वतंत्रता | श्रौर विकार 
परिशमनमे भी वस्तुस्वातन्त्यकों अपने स्वचतुष्टयके स्वातस्त्यकों नही छोडता है । निमित्त 
सान्निध्यमे भी उपादाल सात्र अपनी ही परिणतिसे परिणमा है, दूसरेकी परिणतिको लेकर 
नही परिणमता है, ऐसा हो नियोग है और इस ही प्रकार विकारका उत्पाद चलता है श्र्थात्‌ 
जब घटनाइए्टिसे कार्य कारण सावका विचार करते हैं तो उन्हे कार्य कारण शब्दसे कहना या 
धाध्य साधन शब्दसे कहना ! साधन मायने कारण और साध्य मायने कार्य । 

(८७) नधिके साध्य साधनकी व्यवस्था--देखिये--साधन व साध्य उत्तत्ति श्रौर 
शप्ति दोनोमे होते है याने ज्प्सिमे भी साधन साध्य होता है, उत्पत्तिमे भी साधन साध्य होता 
है। ज्प्ति मायने जानकारी । जैसे ऊपर घ॒र्वाँ उठता हुआ्ना देखा तो उस धुरवेंका 
ज्ञान करनेसे यह ज्ञान कर लिया गया कि इस मकानमे या इस पव॑तसे दग 
जल रही है । तो धुवाँके ज्ञानसे श्रग्निका ज्ञान होना ये ज्ञप्तिके साध्य साधन 
कहलाते है | जिसे दर्शंनशास्त्रमे कहा है--“साधनात्साध्यविज्ञानमनुमानम्‌ ।” धाधनसे साध्य 
का ज्ञान होना अनुमान है । तो ज्ञप्तिके साधनसे साध्यका ज्ञान होता है न कि उत्पाद हुआ्ना 
है । ये जानकारीके साध्य साधन है। जब उत्पत्तिके खाध्य साधनकी बात देखते है तो घटना 
हृष्टिमे उपादान निमित्त सभी प्रकारका परिचय किया जाता है । तो उत्पत्तिकी दहृष्टिमे साधन 
है भ्रर्ति और साध्य है धुर्वा । धुवसि भ्रग्नि उत्पन्त नही होती, किन्तु श्रग्निसे घुर्वां उत्पन्न 
होता है । तब जानकारीमे तो धुवसि श्रग्निका ज्ञान चला, उत्पत्तिमे श्रग्निसे धुवाँकी उत्पत्ति 
हुई है । तो उत्पत्ति श्रौर ज्ञप्तिमे साध्य साधन एकदम बदल गये । जो ज्ञप्तिमे साधन है वह 
उत्पत्तिमे साध्य है । जो ज्ञप्तिसि साध्य बना है वह उत्पत्तिमे साधन है ! ग्रब इस तरहसे 
धात्माको निरखिये। श्रात्मामें विकारभावके जाननेसे कर्म प्रकृतिका उदय जाना जाता है । 
जैसे श्रग्ति पदार्थेका प्रत्यक्ष नही है, परोक्ष है, तब ही तो घुर्वाँ जानकर अग्निका ज्ञान करना 
पडा है । ऐसे ही कर्मोदय परोक्ष है, प्रत्यक्ष नही है । स्पष्ट नही है और विकार प्रत्यक्ष है । 
यघ्पि विकार श्रमूतिक भाव है और कर्मंबिपाक मूर्तिक है तो विकारसे मोटी चीज है कर्म ॥ 


ज्र सुभाधित रत्तसदोह प्रवचन 
अमूर्तिक होनेके कारण वे कर्म मूतिक तो हैं श्रौर ये विकार उन कभोंसे भी सुक्ष्म है, क्योकि 
जीवविपरिणमन है, मगर खृदपर बीती हुई बात है इसलिए स्वसम्वेदन उनका बन जाता है, 
शौर स्वसम्वेदन होनेसे श्रपने आपके विकार अपने श्रापकरों स्पष्ट प्रतिभात होते हैं पर कर्म 
विपाक ज्ञात नही होता । तो यहां साधनसे साध्यका ज्ञान किया गया है श्रर्याव्‌ भ्रात्माके 
रागद्ेपादिक विकारोकों देखकर कर्मोदयका ज्ञान किया गया है । यहाँ कर्मोंदय श्रवश्य था, 
श्रवश्य है वयोकि विकार भाव होने से। तो यह है ज्ञप्तिका साधन | जानकारीमे जीव विकार 
वना साधन और कर्मोदय बना साध्य । यह है जानकारीके विषयकी वात । 

(८८) उत्पत्तिके साध्य साधनकी ध्यवस्था -- श्रव उत्पत्तिकी ओरसे देखें तो उत्पत्तिसे 
प्पादानका परिचय होता, निमित्तका भी परिचय किया जाता | त्तो उत्पत्तिकी ओरसे बात 
यह है कि कर्मोद्रका सन्तिघान होनेपर रागह्ेपादिक विकार जगा तो यहाँ कर्मोदय निमित्त 
कारण है, श्र विकार नैमित्तिक कार्य है । तो यहाँ विकार कार्य ही गया, कर्मोदिय कारण 
हो गया । यह कार्यकारणभाव निमित्तन॑मित्तिककी व्यवस्था है नही, उपादानकी व्यवस्था वाला 
नही । उपादान व्यवस्थामे कार्माण स्कंघ तो कारण है श्र कार्माण स्कंघमे जो 
कर्मानुभाग उदित हुआ है वह उसका कार्य हैं। जीव यह भ्रशुद्ध उपादावन कारण 
है श्लौर जीवमे जो विकार उपयोग बनता है वह कायें “है । पर निमित्तन॑मित्तिकहष्टिसे 
यहा कमादय निमित्त कारण है श्रौर यह विकार न॑मित्तिक कार्य है। वहाँ यह न कहा जा 
सकेगा कि विकारभाव होनेसे कर्मोदय हाजिर हुआ । यह सिद्धान्तके श्रत्यन्त विपरीत बात है, 
जानो जो बात ज॑सी है, वस्तुस्दातन्र्य ,सव जगह निरखो । उपादान उपादेय भाव सब जगह 
प्रमिट है । तो उत्पत्तिकी जब बात कहने लगेंगे तो यह ही कहा जायगा कि कर्मोदय निमित्त 
कारण है श्रौर विकार भाव॑ नैमित्तिक कारण है । वहा कारण कर्मोदय रहा औ्रौर कार्य विकार 
रहा, जब कि ज्ञप्तिके प्रसगमे साध्य रहा था कर्मोद्य और साधन हुआ था विकार । 
ग्रवः समभना यह है कि उत्पत्ति और ज्प्तिमे साध्य साघनकी व्यवस्था अपने अपने 
भिन्‍न भिन्‍न क्षेत्रकी व्यवस्था हैं। श्रोर इसी कारण जब कबका प्रयोग यो होता है कि जब 
कर्मोदय होता है तब जीवमे विकार जग्ता है, यह निमिस नैमित्तिक भाव उस ही समयका 
है । उस ही समयमे होनेपर भी निमित्त न॑मित्तिकका विवरग्य यथार्थ किया जाता है, अंटपट 
उल्टा नही | जैसे जब दीपक जलता है तब प्रकाश होता है। जव दीपक जलता है उसी समय 
प्रकाश होना एक क्रिया है, मगर जब दीपक जलता तब प्रकाश होता, यो तो बोला जाता 
है, पर यो नही कहां जाता कि जब प्रकाश हों जाता तब दीपक जलता । दोनो एक समयमें 
होकर भी निमित्त नैमित्तिक कार्य कारणकी व्यवस्था एक वियत व्यवस्था है ॥ तो जब कर्मो- 
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दय होता है तब जीवके विकार जगता हैं। यो न कहा जायगा कि जब विकार जगता है तब 
कर्मोदय उपस्थित होता है । यह तो ज्ञप्तिके साध्य चाधनकी बात है श्रोर वहां ज्ञात शब्द 
लगाना चाहिए । कि जब विकार ज्ञात होता है तब कर्मोदय ज्ञात होता है । यह ज्ञप्तिकी तो 
बात बनेगी श्रौर उत्पत्तिमे जो बात जिस तरह है वह उसी ढगसे होती है । 

(८६) तत्त्वक्ते सर्वविध परिचयसे लाभ--जीवके जितने भी सुख दुःख रागद्वेघादिक 
होते है थे उस उस प्रकारके कमंविषाकका निमित्त पाकर होते हैं। तो ये सुख दुःख रागद्वेष 
जैसा कि निश्चयदृष्टिमे निरखा जाता है कि आत्मामे हुए, आत्मासे हुए, श्रात्माकी परिणतिसे 
हुए । वहाँ दुसरा पदार्थ दिखना ही न चाहिए, क्योकि निश्चयनयके कारण ऐसा ही होता हैं। 
यह निश्वयनयकी दृष्टिमि है । वह अशुद्ध निश्वयनय' जो कि व्यवहारनयके ही समाच है उस 
श्रशुद्ध निश्वयनयमे यह जाना गया कि जीवमे जीवकी परिणतिसे रागद्रेष होते ले जा रहे 
है । श्रगर श्रत्यका निषेष किया जाय, घटनाका निषेध किया जाय तो यही एकान्त मिथ्यात्व 
हो जाता है । जैसे कोई सामने दपंणा दिख रहा है श्रौर दर्पणको देखते ही वहाँ सब जाना 
जा रहा है जो कुछ पीछेसे बन रहा । लडके खडे है, ऊधम कर रहे है, दांत निकाल रहे है, 
जीभ मटका रहे हैं वह सब ज्ञात हो रहा है दपंणको देखनेसे क्योकि दर्प॑णम्रे वह प्रतिबिम्ब 
है । तो वहां केवल दर्पणकों देखकर बात की जाय तो कर रहे दर्षशमे दर्पणकी फोटोसे, इस 
इस तरहसे परिणमन चल रहा है । इस परिणमनको कोई दूसरा नही कर रहा | दर्पणके ही 
परिणमनसे इस प्रकारका परिणमन व्तें रहा । बाच यहाँ एक द्रव्यकी दहृष्टिसि सही चल रही 
है, पर श्रन्य॒ बातका यदि निषेध किया जाय जैसे कि पीछे लडके खड़े है, उनका सन्निधान 
पाकर फोटो आ रहा है, इसको न माना जाय तो इसका श्रर्थ होगा कि दर्पणमे दर्पणके स्व- 
भावमे दपंणासे ही सब कुछ प्रकट हो रहा है तब इसमें स्वभ्नावका विघात हो गया । दर्षणके 
स्वच्छ स्वभावकी अरब दृष्टि न रही, तो ऐसी ही ये लीलायें है ज्ञानकी | कभी निश्चयकी 
प्रधानतासे तत्व निरखें, कभी घटनाको हृश्सि तत्त्वकों देखें । बात दोनों सही है और दोनोका 
ही परिचय होनेपर पदाथंको व्यवस्था ज्ञात होती है । किसोसे बुद्धि हटाना, किसीमे बुद्धि 
लगाना, ये सब कतंव्य निम जाते है समस्त परिचय होनेपर । केवल एक ही दृष्टिका परिचय 
एकान्ततः मान लिया जानेपर उसको यथार्थ प्रकाश नहीं रहता और चह अपने अकतव्यसे 
हटकर कतंव्यमे नही ञ्रा पाता । 

(६०) श्रन्य अपेक्षयवोके तथ्यका अत्यन्त निषेध करनेपर बिवक्षित हष्टिके तथ्यका 
भी सिथ्यापना--जव स्वभावकों मिरखते है तो यह श्रूव है, अपरिणामी है, एकस्वरूप है, 
अचल है, यह बात क्या सही नही है । स्वभावके स्वरूपको निरखकर यह कहा जाता है: 
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१९ एताबच्माश ही जीब है, इतना ही है, ऐसा ही है, अन्य कुछ यहाँ होता ही नहीं है ऐसा 
को यान लेनेपर ये ही तो बन गए--अपरिणामी पुरुषदाद । जैसे सास्यदर्शनमे बताया 
है कि यह वित्य प्रपरिशामी है, प्रकर्ता है, इसमे रच परिणमन है हो नही, नित्य प्रचल है 
तब फिर जब यह एकान्त बना डाला तो यह प्रश्त उठता है कि तो फिर ये राय द्वेषादिक 
किसके परिणमन हैं ? तो वहाँ यह उत्तर देना पड़ा कि ये प्रकृतिके परिणाम है । बात यहां 
भरी निरदी जायगी उसी निगाहसे । जब आत्माके ध्रुव सहज भ्रपरिणामी अचल एकरूप स्व- 
रूपको निरखें श्लीर उसही को मानें कि यह आत्मा है वहाँ प्रश्व उठता है तो फिर ये रागहेष 
मोह प्रादिक श्नेक विकार ये सब किसके परिणमन है ? तो वहाँ यह उत्तर दिया जा सकता 
है कि ये सब प्रकृतियाँ याने कर्म कर्मप्रकृतिके परिणमन है। श्रब बात तो वहाँ ऐसी है कि 
कर्मप्रकृतिका परिणमन कर्मम्रे हो रहा शौर चकि यह ज्ञात है सो इसके उपयोग भ्रूमिमे वे 
सब विकार झलक रहे है । तो जैसे दपंणका फोटो कलक रूप है श्रौर वे बाह्य पदार्थ जिनके 
अनुरूप फोटो आया है, हुआ है वे बाह्य पदार्थ भिन्न पदार्थ है । तो ऐसे ही यहांपर जो करम- 
अ्रक्ृतिमे अनुभाग फैला है वह कर्मप्रकृतिका कार्य है । कर्मप्रकृतिका तत्व है और जो विकार 
उपयोगभूमिसे ऋलका है, विकार है, प्रतिभास है, प्रतिफलन है, छाया है वह जीवका परिण- 
मन है | बस इतनी बात सांख्यदर्शनमे नहीं मानी गई, बाकी सब मिलजुल रहा है प्राय एक 
दृष्टिमे, पर वहाँ तो पुरुषको ज्ञाता ही नही माना गया । श्र स्वरूपहृश्टिसे जब देखते है तो 

ज्ञाता, जाननहार, जानने वाला आदिक ऐसी उल्मन यहाँ स्वरूपमे भी नही दिखाई गई है, 

जब कि एक उत्तम ध्यानमे कोई पुरुष इस ध्येयको पा रहा है । तो उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त 
सत्‌, इसका ध्यान नहीं उस एकान्तमे । सब तरहसे परिचय करने वाला पुरुष अपने श्रापकी 

ज्ञानलीला बलसे सही सही अपनी पदवीमे उपयुक्त हो जाता है, पर यथाथे ज्ञान न हो तो वह 

केवल बाहरको चर्चाभर रह जाती है, उसका प्रयोग नही बन पांता । जो उचित प्रयोग होना 

चाहिए बाह्य तत्त्वोसे हटकर अतस्तत्त्वमे उपयुक्त होना यह प्रयोग वहाँ नही बन पाता | जहाँ 

प्रज्ञान बसा हुआ है और किसी भी एकान्तका आग्रह बना हुआ है । 

(६१) द्रव्यपर्यायात्मक वस्तुको सर्वविध जानकर हितानुरूप मुख्य गोरा व्यवस्थामे 
प्रयोगकी संभुति--भेया, जानना सब कुछ हर प्रकारसे और फिर कल्याणके अरदुरूप कौनसी 
दृष्टि गौर हो जाती है, कौनसी दृष्टि मुख्य होती है यह बात बनेगी और इस तरहसे प्रयोग 
बनेगा । जैसे वस्तुमे द्रव्य धौर पर्याय ये दोनो ही बाते ज्ञात होती है, आत्मद्रच्य अनादि 
निधन एकस्वरूप अ्रचल जो जाना गया, पर ऐसा ही वह बतंता है सो बात नही है | परिण- 
मनशुन्‍्य कोई भी द्रव्य नही रहता, मगर यह देखनेकी कला है कि यह परिणमन और द्रव्य 
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दोनोका जाननहार पुरुष हसी समय परिणसतक्ों गीश करके केवल एक दव्यपनेसे ही जा 
जा रहा है, ०६ उसकी एक कला 8, पर जो पर्यायसे अपरिच्ति है, परथदिका निषेध करने 
वाला है, बह इस द्रव्यत्तकों जानने चले तो वह उसका घचान है | वह इसमे ले 
पाता । जानकारी सब ल्याकर कल्याशके अनुरूप हुष्टिकों मुख्य कर घोर प्रत्ण इृष्ठिकों गोरा 
कर राहु कला तो गपनाई जाती है पर सुलसे झज्नानभाट रखकर कोई जीव एकान्त कलादे 
हेलि तो हू उम्यम्े सणल नहीं हो पाता । जितदोी द्रव्य ग्यययें हैं सभी पदार्पोक्ता सही-सहो 
बोध हो । फिर जिसमें निब्किल्पता बनती है, समता पाती है, अलौकिक झतुभवके साथ 
परम आल्हादका अनुभ्व चलता हैं उस प&तिसे चलना थह है प्रगेगकी दशा । परंतु जो 
पहले जाननेप्रे ही उल्टा हो उससे यह प्रयोग बन नहीं पाता । 

(६२) दंदनिछपणणें निश्लितेसिलिकयोंग दिखाकर श्राश्रतर्त विएयोगे भभिभित्त- 
त्वका ज्ञापन करानेका प्रयोजन व्याफुलतासे हृदाव--यहाँ इस देवनिरूपणके परिच्छेद 
निर्मित्तन॑मित्तिक भावकी बात उठाकर यहु सावधानी की है कि तुम्हारे विकारका तिमित्त 
कारण कर्मविपाक है। बाहरी पदार्थोको अपने दिकारका विभित्त मत समझे । इनको तो 
जब ग्राप जानते है, विण्य बनते हैं उपणेगे लेते हैं तो ये आरोपित हो जाते है । आर 
श्राश्नयभूत कारण बन जाते हैं। झ्राज जो मनुष्य इतना परेशान हो रहे हैं, व्याकुल हो रहे हैं 
तो इसका कारण यह है कि इन दाहरी पदार्थमि निग्रह अनुयह करना, ६ृष्ट अनिष्ट बुद्धि करना, 
इस प्रकारकी वृत्ति बन यई है | कमोदियका निमित्त पाकर ये सुख दुःख आदिक हुए । इंच 
सुख दु.खोसे व्याकुलता ही बनती । बह तो एक यथार्थ ज्ञान है और इसे तो अपने स्वभाव 
को दृष्टि जगती है ! यह विकार मेरे स्वभावकी चीज चही है । में इनसे निराला हु, पर कोई 
इन विषवभूत, आश्रयभूव कारणको उत्पादक कारण माने विकारका तो वहाँ श्राकुलता जगती 
है क्योकि उसे बाह्य पदार्थोका हटाना, वाह्मय पढार्थोका रखना कुछ भी अपने आ्राधीन नहीं है। 
जीव तो स्वके भावमात्र हैं, वह अपने भाव करता है । इसके अतिरिक्त प्रन्य कुछ नही कर 
पाता । वस्तुस्वरूप ही इस प्रकार है। तो ये बाहरी पदार्थ, इनसे मेरेको सुख दु ख रागद्वेप 
विकार नही बनते । धन भ्रधिक होनेसे मुख नहीं, धत कम होनेसे दुःख नही, पुद्रादिक होने 
सुख नही, पुत्रादिक न होनेसे दु.ख नहीं, ये तो बाहरी ब्ाश्नय बताये गए हैं--मोही जीवके 
हारा । दुःख सुखका निर्मित्त कारण ही तो कर्मव्पाक है श्लोर दुःख सुखका अपने श्रापमे 
धपना संस्कार अशुद्धभाव कल्पना यह भी उपादान कारण है, पर बाहरी पदार्थोस्तिे इसका कोई 
फारणकार्य भाव नही है कि जिससे व्याकुलता मचायी जाय कि प्ब में क्या करो यह ऐसा 

हो गया | भरे जो हो गया सो होने दो । ये बाहरी पदार्थ छिद भिद जायें, कही भी जायें, 
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कुछ भी हो, यह उनका परिणमन उनमे हो रहा है । उस परिणमनसे मेरेमे कोई परिणमन 
जग रहा हो धो नही है, किन्तु उनको आश्रयभूतर ऊरके कल्पना बनाकर इ९ श्रनिष्ट वृद्धि 
लाकर जो श्रपने झ्रापमे अपने आपको मरोडा जा रहा है, उसका कह हो रहा है। बाह्य 
पदार्थोके परिणमनसे अपने श्रापको कोई कष्ट नही है । 

(६३) अ्मको त्यागकर अत्पहितसाधन फरनेका अनुरोध--लोग तो व्यर्थ हो मोह 
रागके प्रसंग बनाकर श्राकुलित होते है श्नौर दुसरोको भी उसी विधिसे समभकाते कि बडा 
गजब हो गया, यह दुःख कैसे मिटेगा ? बिल्कुल जवान लडक्का और असमयमे चला गया यह 
तो बड़े कष्टकी बात है। श्रब देखिये इस मोहके क्षेत्रमे जब उपयोग लगाया तो वहाँ कष्ट ही 
कष्ट नजर आ रहा है | भ्रौर वास्तविकता क्‍या है ? कौद किसका है, स्वतत्र सत्ता सर्व जीवो 
की अपने श्रापमे है, जैसे अनन्त जीव हैं वैसे ही वह भी एक जीव है । भी यहाँ था, भ्रव न 
रहा । कोई उससे सम्बध तो नही है, पर यहाँ उसके प्रति लोग प्रमेक प्रकारकी कल्पनायें 
करते है शोर दु खी होते हैं । तो इन बाह्य पदार्थोकों अपने कष्टका उत्पादक कारण न मानें । 
अपने रागद्वेष सुख दुःखके ये निमित्त कारण नही है । निमित्त कारण कर्मंविपाक है, सो वहां 
पर भी श्रपना समय क्यो खोना, सीधे वे कर्मविपाक ही छूट जायें ऐसा उपाय बनायें । वह 
उपाय है अपने ग्रात्माके स्वरूपकी सम्हाल और उसकी ही दृष्टि । तो इस निमित्तनेमित्तिक 
योगसे कर्ममे क्षीणता आने लगेगी और इससे छुटकारा मिल जायगा । बाहरी पदार्थमि यह 
बुद्धि न रखना चाहिये कि ये बाहरी पदार्थ भेरे सुख दुःख रागद्वेषादिकके कारण है । इस 
बॉतको यह दैव ही निर्भव होकर अपनेमे एक वेगसे अपने ही निम्ित्त कारण रूपस यह सारी 
व्यवस्था बनाये रहता है । विकाश कष्टोका न मैं कर्ता हु और न ये बाह्य पदार्थ कर्ता है, ऐसा 
प्रकाश पाकर इन सब बाह्य पदार्थोस्ि श्रपने आदको हटाना, अपनेमे अपन विश्वाम पाना और 
ग्रविकलप ज्ञानज्योतिका, ज्ञाननलका अनुभव करना यह पोरुष श्रात्मकल्याणका बीज है । 
ध्रन्‍्य प्रकारसे श्रात्माका हित होना शभ्रशक्‍्य है । 

प्रशुभोदये जनांता नश्यति बुद्धिन विद्यते रक्षा 
सुहृदो४षपि सति रिपवों विषमविष जायते त्वमृत ॥३७१॥ 

(६४) अशुसोदय होनेपर बुद्धिन्न श--इस ससारमभे जीवोपर जो भी घटनायें घदती 
हैं उतका कारण है भाग्य, दैव, कमे । जब जीवोके अद्ुभकर्मका उदय होता है तो मतुप्योकी 
बुद्धि न हो जाती है और रक्षा नही हो पाती । भ्रन्य लोग बतलाते है कि जब कुछ विपत्ति 
का समय शआनेको था तो श्रीराम वनमे शे और सीता बनमे हरी गई तो उनके कथनके अंचु- 
सार तो जब मारीचने सोनेके हिरणका रूप रखा था तो उनकी नीति कहती है कि यद्वि 
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 ध्वगुका मृग होना श्रसम्भव है तो भी सीताके कहनेसे श्रीराम उस मृगका लोभ करके उसे 
मारने गए, वहा सौका पाकर रावण सीताको हर ले गया । ऐसा उन लोगोका कथन है। 
वहाँ यहु बतलाया कि जब घशुभकरमका उदय आता है तो बडो बडोंकी भी बुद्धि अष्ट हो 
जाती है क्रौर उनकी रक्षा नही हो पाती | यही हम झापके जीवनमें झनेक बार घटनायें 
घटती है कि कभी ऐसी विपरीत बुद्धि चलने लगती है कि जो न करना बाहिए उस श्रोर 
बुद्धि लग जाती है, कौर पीछे पछतादा होता है। तो जब श्रशुभ कर्मका उदय होता है तो 
बद्धि नह्ट हो जाती है । सबसे कठिन विपत्ति है बुद्धिका बिगड़ना। श्री जिस मलुष्यका 
दिमाग खराब हो जाय, पागलपन भ्रा जाय तो उस मनुष्यका फिर कौन मददयार रहता है ? 
कटम्त्री जन भी उसको छोड देते हैं, परवाह नही करते, क्योकि वे जानते है कि श्रब यह मेरे 
कुछ काम नहीं श्रा रहा, इसकी बुद्धि बिगड़ गई, वह पागल हो गया । श्रब यह किसीके 
कामका न रहा । तो सबसे कठिन विपत्ति है बुद्धि बिगड जाना | यह पापके उदयमे होता 
है । प्रौर उस समय फिर इसकी रक्षा नही हो पाती । सभी उपेक्षा कर जाते । 

(६५) पाणेदय होनेपर सिन्नजनोंकी भी बाधकता व अश्युतका विषोसवन- जब 
पापका उदय होता है तो मित्रजनन भी शत्रु बन जाते । इस जीवनमे अनेक घटनायें ऐसी आती 
कि जो श्वपने मित्र है, हितू है, बधु है वे ही उल्टे बोलने लगते है, उल्टी क्रियाये करने लगते 
है । जिससे इसको हानि पढती है | तो पापका उदय होनेपर मित्र भी शत्रु बन जाते है भौर 
श्रमुत भी कठिन विष हो जाता है । तो जीवोपर यहां जो कुछ खोटी घटनाये घटती है 
उनका करने वाला किसी दूसरेको मत मानो, व्यथंमे किसीको शत्रु मानकर अपने श्रापमे 
खोटी कल्पत्ताये न कर, मेरेको दुःख देने वाला दुनियामे कोई दुसरा हो ही नहीं सकता । जो 
दुख होता है वह मेरे पूवे भवमे कमाये गए पापका फल है। जीव जीव तो सब समान है । 
कौन शत्रु श्र कौन भित्र ? सर्वे जीव मुझसे भिन्‍न है, मेरे स्वरूपके समान है और भिन्न 
जीव सब एक समान है मेरे लिए | वस्तुत तो इन जीवोमे मेरा कोई विरोधी नही, किन्तु 
हम ही जिस किसी कामकी कल्पना करते है उस काममे हमे जो बाघक जँचता है उसको हम 
दुश्मन मान लेते है । वास्तवमे मेरा दुश्मन कोई जीव हो हो नही सकता, है ही नही । तो 
जब कभी अपनेपर आपत्ति आ्राये तो श्रपने ही पापकर्मको उसका कारण जानिये । किसी दूसरे 
जीवपर श॒न्ुताकी कल्पना करके किसीका बुरा मत विचारिये । 

नश्यति हस्तादर्थ पुण्मविहीनस्य देहिनो लोके । 
दूरादेत्य करस्थं भाग्ययुतो जायते रत्नं ॥ ३७२ ॥। 
(६६) पुण्य पापके लाभ ध्रलाभ--जब कोई पुरुष पुण्यविहीन हो जाता है तो उसके 
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हायस हुं! उसका घन नष्ट हो जाता है । एक कोई डाकू श्रा गया तो वह श्रपने ही हाथसे 
उठाकर उस डाहूकी अपना घन दे देता है । डाकू बोलता है कि तू अपने हाथसे तिजोरी खोल 
आर सारा घन खुद निकानकर दे । सो उसे प्राण जानेके भयके कारण सब देना पढ़ता है । 
तो दिया यद्यवि अपने ही हाधोसे, पर वह देना नही कहलाता, वह तो विवश होकर देना 
पठता ह। उधर डाकू भी यदि यह सोचे कि यह खुद अपने हाथसे उठाकर श्रपना धन देगा 
तो इससे सुझे दोष न लगेगा सो भी बात नहीं। वह भी आखिर चोरी ही तो है । चाहे 
लूट मारकर घन ले तो चोरी है, घाहे छिपकर ल तो घोरी है । तो जब पापका उदय श्रातता 
हैं तो अपने हाथसे हो प्रपना घन नष्ट हो गया है उनका घन कँसे नष्ट हो जाता, इसकी कोई 
कल्पता ही नही कर सकता । नष्ट हो जाता है गौर जिस समय भाग्यका उदय होता हैँ तो 
दूरसे रत्न प्राकर इसके हाथमे श्रा जाता । जीव तो केवल अपने परिणाम भर करता हे, 
अन्य कुछ काम नहीं करता । हर जगह चाहे खोटा भाव कर ले घाहे अच्छा भाव कर ले, 
अपने परिसणयामके सिवाय जीव कुछ काम नहीं कर्ता श्र उस परिग्पामका निमित्त पाकर 
उस प्रकारके कर्सका बध होता है और करके उदयमे उस प्रकारका बलेश संक्लेश दुःख होता 
है । ता ये घटनायें जितनी घटतों है, कोई सम्पन्न हो गया, कोई निर्धन हो गया, कोई बुद्धि- 
हीन हो गया, किसीकों राज्य मिल जया श्रादिक जो भी घटनायें घटती हुई नजर आती हैं 
वे सब घटनायें भाग्यके उदयसे होती हैं । जीवके तत्कालके भावोसे नहीं | यद्यपि उस भाग्य 
को जीवने ही बनाया था । अपना जैसा परिणाम किया वैसा ही भाग्य बना । यद्यपि भाग्य 
बना तदनुरूप भाव होनेसे, मगर जिस समय उदय हो रहा झोर कष्ट श्रा रहा उस समयके 
भावोसे बात नहीं बन रही है । वह तो नैमित्तिक है । उदय होगा तो ऐसी घटना होगी ही । 
( ६७ ) सांसारिक घटनावोकी दंवकृतताके निरूपणसे प्राप्तव्य शिक्षण व प्रयोग-- 
यहाँ भाग्यकी बात बतलाकर यह शिक्षा दी जा रही है कि है कल्याणार्थी पुुषो तुम श्रपने 
दुःख सुखमे किसी भी जीवकों कारण व समक्रिये । किसीको मित्र और विरोधी न जानिये । 
अपने ही कमाये हुए कर्म अपने श्रापके सुख दुं:खका कारण होते हैं । भैया, यह बहुत बडी 
कमाई है कि कोई पुरुष अच्छे परिणाम रख ले। किंसोीसे ईरष्या न करें । किसीका बुरा न 
विचारे, किसीको तुच्छ न माने । किसीका कर्भी अ्रपकार न करे, खोटा चिन्तन न करे, ऐसे 
जीवनसे अगर वह रह सकेता है तो समझी वह मनुष्य घर्भात्मा है श्रौर उसको उसकी श्रच्छी 
करनीका फल अवश्य मिलेगा । यह मचुप्य एक ऐसा अपराधका घर है । इतना कमजोर बच 
गया हु कि वह ईष्या, विरोध, द्ेघ आविक अवगुण कर बैठता है । तो परिणाम यदि कोई 
अच्छे करे तो श्रच्छा फल पायगा थ्रुरे करे तो दुरा फल पायगा । श्राज जैसा उदय है उत्तके 
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प्रनुकुल सब घटनायें हो रही हैं | मानो पुण्यका उदय श्रा रहा तो समृद्धि हो रही । अब 
रही कतंव्यकी बात तो कतंव्य तो एक इच्छा है शोर श्रपवी इच्छाके कारण सभी कर्तेंग्य 
करते हैं। कतेव्य किए बिना कोई रह नहीं पाता, मगर कतंव्य सफल किसका होता है ? 
जिसके पुण्यका उदय है, भौर जिसके पुण्यका उदय नही है वह कितना ही परिश्रम कर ले, 
पर बह सफल नही होता । तो उदय अनुकूल होनेपर कर्मोदय चलेगा, संगति चलेगी, साधच 
मिलेंगे । सर्वकार्य ठोक बन जायेंगे । तो इस बातसे शिक्षा यह लेना है कि जो पहले किया 
वह श्राज भोगा जा रहा, पर आज तो अच्छे परिणाम करें जिससे हमारा भावी जीदन दुरा 
ने गुजरे । 

(६८) भावस्वछूप प्रात्मपदार्थका झावोंसे भाषानुरुप सॉविष्य---जीव एक भाव॑त्व* 
रूप पदार्थ है, जीव सिवाय भावके श्र कुछ नही कर पाता । जो यह कर रहा कि यह हाथ 
पर चलाता, इतनी दूर जाता, गमन करता तो ये सब नंमित्तिक बातें ६ । जीवकी सीधी 
करतूत नही हैं । जीवकी सीधी करतृत भाव करना है, इच्छा करवा हैं। प्रद उस परिणाम 
शौर इच्छाके कारण इस जीवमे स्वयं ऐसा परिस्पंद होता, जीवके प्रदेणोंमे हलन-चवंलन होती 
है कि उसके ही अनुकूल शरीर वद्न ये चल वैठते है । सो इन शरीरादिका चलना यह जीद 
के भावोकी प्रेरणा पर होता है | तो भूलमे तो जीवका भाव हैं । सो जीव चूँकि भावध्रधान 
तत्त्व है, परिणाम ही करता है। तो मपना परिणाम श्रच्छा बनाये तो अपनी श्रच्छी सृष्टि 
रहेगो श्र प्रयर गंदे परिणाम बनाये विषय कषायतें युक्त तो ऐसे ही खोटे कमोंका बंब होगा 
शोर ऐसा ही उसके सामने कल आझायगा । यह सांसारिक घटनाकी बात कही जा रहो हूँ । 
मोक्ष पुरुषार्थंक लिए ये सब बाहरी बातें कुछ नही सोचना हू ॥ दवा पुण्य क्या पाप, दवा 
सुख क्‍या दुःख, ये सब तो बाहरी पदार्थोमि हो रहे हैं। जिसकी मोक्ष पुरुषा्थंकी भावना है 
वे श्रपने आत्मतत्वकी सम्हाल किया करते हैं। यह ही छास पोएप ६ । यह वात धानप्रकाए' 
मिलनेपर हुपश्ना करती है ! भौर संसारमे जो कुछ हो रहा है बह श्त्र पुण्य पापके जाधीद हो 
रहा है। 

| ६६ ) संसारमें साध्यधादफी व्यवस्थाका प्रथास फ्रनेपर सास्य न हूं! सकनेफा 
कारख--श्राज कई राष्ट्र ऐसा प्रयत्त कर रहे हूँ कि प्रजाके से लोगोंकी समाद लाभ मिले । 
जिसे कहते हैं साम्यवादी देग, दस्युनि.्ट, सबकी भोजन मिले, सबको काम दिय। 54, सयकों 
एक समाव वाद रहे, पर ऐसा हो सकता दया ? उस ही राष्ट्रको राम्हालने दादा पो£ राष्ट्र- 


हक ज्ञा६देवा हु कै श्गत्त पद है अल कून-- जप पु अछ किद्मी के से हक श्ू > अमकी, 25 |  ह दे 
का धाज्ञा देवा है. कोई पाताका पालन करता हू, कफिचीकी दीधि याई दाती है, किसीकी 


क सुमाषित रत्नसंदोह प्रवन्चाक 


निन्‍्दा होती है, कोई ऊेच माना जाता है कोई नीच माना जाता है । तो बतावो ये सब बार्ते 
कोन मेट सकेगा ? ये सब बातें तो बराबर देखनेकों मिलेंगी । वहाँ साम्थ कंसे स्थापित किया 
जा सकता ? तो सांसारिक जितनी घटनायें होती है उन घटनावोका कारण कर्मका उदय 
है । जिसके कर्ंका शुभ उदय है उसके उस प्रक्रारकी बुद्धि बनती है, श्रभ्युदय बनता है, 
सफल होता है, श्रीर जिसके पापकर्मका उदय है वह कितना ही कठिन श्रम करे, पर वहाँ 
उसे लाभ नही मिल पाता । यही मनुष्योमे बढ़े श्र्तर दिख रहे हैं | ये घसियारे, लकड़हारे 
दिन भर बडा श्रम करते, पर दिनभरमे कोई दो-तीन रुपये ही कमा पाते, भरपेट भोजन भी 
नही कर पाते श्रौर कितने ही लोगोको सभी चीजें खूब प्रावश्यकतासे श्रधिक भश्राप्त हैं, बडे 
ठाठ-बाट हैं श्रोर इतने अ्रवावष्यक ठाठ हैं कि उनके बेटे बरबाद हो जाते, दुराचार करते । 
शराबी बन जायें, जुवेबाज बन जायें, कितने ही उनके परिणाम गिर जायें। तो उदय है 
पुण्यका, सुश्ष सम्पन्नता मिली है तो इतना जो कुछ अन्तर है वह श्रच्तरका कारण है कर्मका 
उदवथ । यह कोई कायरताके लिए बात नही कही जा रही कि तुम श्रपने सुख दुःखमे दूसरे 
जीवोको उत्पादक कारण मत मानो, क्योकि वास्तवमे कोई दूसरा इसको सुख दु.ख नही दे 
रहा। < 
(१००) सांसारिक विषमताश्रोंको देवकृत जाननेसे अन्य जोबोंमें शत्रुता सिन्रताकी 
व्यर्थ कल्पनाके पलेशका प्रक्षय--यहाँ यह बात तो निर्णीव हो गई कि ससारके सुख दु,खको 
घटनायें कर्मोदयपर निर्भर है । श्रब यह निर्णय करें कि श्रापको संसारमे ही रहना है या 
संसारसे हटकर मोक्ष पाना है यही निर्णय करना बडा कठिन होता है । कोई मुखसे कह भी 
देवे, चुकि सुन रखा है कि मोक्ष भ्रच्छी चीज है, तो केवल कह देनेसे बात तो नहीं बनती । 
उसरूप करतूत भी तो होनी चाहिए । श्रब जिसके हृदयमे निरन्तर इश्टबुद्धि बनी है कुठुम्बमे 
झौर पक्षपात बनता है कुटुम्बमे, जब कि सभी जीव एक समान है, भिन्न है । तो इन अनत 
जीवोसे से उन ४-५ जीवोको क्यो छाँट लिया कि मेरा तो यह ही है सब कुछ । मेरा तन, 
मन, धन, वचन सब कुछ इसके ही लिए है, ऐसा क्‍यों निर्णय कर लिया ? श्रज्ञान है, व्या- 
मोह है, संसारमे रुलना है, तो यह भीतरमभे निर्णय के हुआ है । तो जीवोको जो कुछ हे 
प्रच्छी बुरी घटनायें श्राती है उनका कारण पूर्व उपाजित पुण्य पापकर्मका उदय है, हू 
लोग नही है, इसलिए किसी जीवपर शज्ुका झ्ौर मित्रका ख्याल मत करिये--यह हक 
श्रगर हो तो लडाइयाँ कम हो जाये, सकलेश कम हो जाय । पडोसियोमे, घरमे, हे रे 
लडादयां चलती है, मनमूटाव चलता है उसका कारण है अज्ञान | यह माई रखा है कि ई 
गो ब॒ कि तथ्य यह है कि साता 
बाहरी सम्पदावोसे मेरेको सुख है, इन लोगोको मेरेसे सुख है, ज 


धर सुभायित रत्तसंदोह प्रबंधन 


( १०२ ) एक घथ्नाहषाप्त हारा स्वश्षीय सुख दुःखक्का स्वश्षीयर्कर्मानुआर होनेको 
समर्थनल--एक घटना बुन्देलखण्डकी है, शायद वह छत्रशल “राजाकी घटना हो । उस बच्चे 
की माँ जब बच्चा गर्भभे था तो उसका पति गुजर गया। अब राज्य वही राजमाता सम्हा- 
लती थी । भ्रवानक हो किसी दुश्मतने बडी भारी सेनासे ढाई कर दी। अब वह गर्भवती 
रानी घोडेपर सवार होकर सेवापतिको हैसियतसे सेना लेकर शछ्ुका सुकाबला करने गई । 
सब वीरोने बडी वीरतासे शत्रुका सामना किया शोर उस वीरागना माताने भी उस युद्धमें 
बहुत सफलता पायी, पर अचानक हो चूकि गर्भके दिन पार हो रहे थे, उसके पेटमे कुछ दर्द 
सा हुआ, सोचा कि यह तो बच्चा उत्पन्न होनेका समय है तो उस बच्चेकी रक्षाके लिए युद्ध 
छोडकर आगे बढ गई, शत्रुवोने तब भी उसका पीछा नही छोडा | वह आगे श्रागे बढती 
जाय । घोडेपर ही चढे हुए उस वीरागनाके वही बच्चा पैदा हुआ। अब वह सोचने लगी 
कि यदि इस बच्चेसे में मोह रखती हु तो कुछ ही देरमे शत्रु श्रायेगे और न मुझे जिन्दा 
छोडेंगे न मेरे बच्चेको सो वह उस बच्चेकी एक फराडीमे छित्राकर आगे बढ गई । शत्रु उतका 
पीछा न कर सके और लोट गए । ५-७ दिल बादमे उस माँ ने सोचा कि जाकर देखें तो 
सही कि वह बच्चा जिन्दा है था नही, सो वह जब लौटकर श्रायी तो क्या देखा कि वह 
बच्चा जिन्दा था । हुआ क्या कि जिस फोडीमे वह पड़ा था उसमे एक मधुमक्खीने शहदकां 
छत्ता लगा रखा था और वद्र ठीक उस बच्चेके गुखके सामने था। उसमे से एक-एक बूँद 

बच्चेके मुखपर पड रहा था । उसकी वजहसे वह बच्चा पूर्ण 


शहद टपक रहा था जो कि उस बच्चेक 
स्वस्थ था । यह दृश्य देखकर वह वीरांगना आश्चर्यंवकित हो गई | तो इस ससारकी घटनाय 


पुण्य पापके अनुसार होती है, क्रिंसी दूसरेकी की हुई नही होती । इसलिए किसीको शत्रु यो 

मित्नकी कल्पना करना व्यर्थ है, इसमे इस देव (भाग्य) को ही कारण माचकर भ्रपनेमे संतोष 

करता चाहिए । ॒ 

गिरिपत्तिराजसासुमधिरोहतु यातु सुरेद्रभदिर 

विशतु समुद्रवारि धरणीतलमिकधिया प्रसपंतु । 

गगनतल प्रयातु विदधातु सुगुप्मनिकघायुध- 

स्तद॒पि न पूर्वकर्म सतत बत मुचतति बेहघारिणं ४३२७४ पक 
(१०३) जीजके साथ एक्क्षेत्रावगभाहुस्थ करमेका वस्धब--जीवोने जो कुछ भी 

कम किया है शुभ कर्म अथवा अशुभ कर, वे अपना फल दिये ला नही रह सकते । हर 

यह है कि जीव जब अपने शुभ या शत | परिणाम करता हैं गे जीवके ही साथ लगी हुईं हु 

कार्माण वर्गणायें है वे कर्मेझष बब जाती है । वहाँ सब यह निर्ित्तनसितिक भाव है । थे 


याधा ३७३ द्ये 
के साथ यह शरोर लगा है ना, तो जो शरीर बना है वह तो शरीर है हो, पर इसके साथ 
ओर परमाणु भो ऐसे लगे हुये हैं जो शरीर तो नहीं है मगर शरोर बन जायेगे । उन्हें कहेंगे 
शरीर बननेके उम्मीदवार | तो जो शरोर बननके उम्मीदवार और परमाणु साथ लगे ह व 
शरीर रूप घन जाते है, ऐसे ही जीवके साथ सूक्ष्म कर्म परमाणु लगे हु, जीवके साथ बँँधे है 
जिनके उद्यम सुख दुःख होता है सो वह तो कर्म है हो, पर ऐसे भा कर्म परमाणु साथ लगे 
है जीवके जो अभी के थो नही कहलाते, मगर कर्महूप बन जायगे । सो यह जीव चाहे कहा 
छिपकर रहे, कही घरमे हो, बाहर हो, 'बाहे कोई दूसरा जान पाये या न जान पाये, जसे हा 
इसके परिशाम हुए उसी समय उन कर्म परमाणुवोंका बंध हो जाता है । अब वह बंध गया 
तो वहु जीवके ही साथ है। हो जब उनका उदय आता है तो यह फल भोगता है । कोई 
वूसरा इंश्वर या श्रोर कोई जीवकों सुख दुःख देता होता, तो चली कभो नजरसे बचा लो, 
छुपा लो, न देखे, मगर यहां तो सुस दुःखके कारण फर्म है और वे कर्म जावक साथ ही लगे 
हुए है । जहाँ जीव जाता उसके साथ थे कर्म भो है । श्रब उनका उदय आ्रायगा हो, उनका 
फल मिलेगा ही । 

(१०४) भिभित नेमिधिक थोगके तथ्योंका परिचय कर स्पक्रीय सावॉके संभालने 
सुधार्तका असुरोध--यह बात पूर्ण निश्चित है कि जो जेता करता है उत्तकों बेचा फल 
भोगना पडता है। कोई बीचमे विशेष शञामप्रकाश जगे, सम्यस्दर्शन हो जाय, संम्यक्‌ चा रिश्े 
बने तो कम थोड़ा अन्तर पड़ जायगा मगर रत्ननय बिना तो इस जीवकी कोई गति हा 
नही है, जैसा करता है वैसा भोगता है । आज उदय कुछ अच्छा हे, पेसा पासमे है अन्य 
अन्य भी सुविधायें है तो विषयोकों बातें सुकतो है। पण्चेल्धियके विषयमे इसका उपयोग 
लगता हैं श्रोर उन विषयोभे उपयोग लगे जाने ते ये होन श्राचरण बन जाते हे, सो इसका 
जुद्धि भी बिगड जाती है । अन्याय पर उत्तारू हो जाता हे दूसरोपर अत्याचार करने लगता 
है । सो आज बच मिला है, घन मिला है, जवानी मिली है, अनेक यातें मिलो हुई है तो 
जंसो मन आये बंसा यह जीव कर ले मगर आगे भी फल भोगना पडेगा। इससे अपने 
आपको बहुत सावधानीस चलनेकी जरूरत है | किसी जीवक श्रति गदे भाव उत्पन्त न ही । 
सब जीव सुखी हो, मेरा कोई विरोधी नहीं । यदि किसीने स्वार्थंके विषयोमे बाधा भी डाली 
हे तो चिरोधसे नही #'ली हे, किन्तु उसने वैसा ही करनेमे भ्रपनी शान्ति समका है सो वंसा 
किया है | कोई मेरा शत्रु नही । सर्व जीवोपर क्षमाभाव रखना, सबको भला सोचना, गुणी 
जनोके प्रति भक्ति मा5, प्रेमभाद, विनयमाव रखना, शुद्ध अ्त्माका अपमान न हो, अपचाद 
ने हो, अदिमिय न हो, इस प्रकारकी सावधानो रखना, जो परिणाम अच्छे रखेगा तो 'घागे 


2 सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


भविष्य भ्रच्छा रहेगा और परिणाम भला न बन पायगा तो भविष्य खोटा रहेगा । 

(१०५) धुमेरुपर पहुँचकर या बडे पुरुषोंके स्थानवर पहुंचकर कर्मफलका अरष्लेवा- 
रख--यह जोव चाहे सुमेस्पवंत्तकी चोटोपर चढ़ जाय कि मैं इतने ऊँचे चला जाऊंगा तो 
फिर मूझे कोई देख न प'्यगा, वहाँ कर्म व सतायेंगे “तो भले ही चोटीपर चढ़ जाय पर ये 
कर्म वहाँ भी उसे छोडने वाला नही है। जैसे शुभ अशुभ कर्म किया उस प्रकारका फल 
भोगना पडता है | चाहे कोई इन्द्रके धरमे घुस जाय कि यह मुझे शरण देगा, यहाँ मेरी 
मुरक्षा हो जायगी, मैं किसी बडेके पास पहुंच गया हू'*“तो भले ही पहुच जाय, मगर कर्मे 
वहा भी न छोडेंगे । जहाँ सिद्ध भगवान रह रहे है मोक्षस्थानमे, सिद्धालयमे अनन्त सिद्ध 
भगवान है, वे तो अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, श्रनन्‍्त आनन्द पा रहे है, पवित्र है श्रोर वही 
निगोदिया जीव भी है, एक श्वॉसमें १८ बार जन्म मरण कर रहे, जगह एक ही है, जहाँ 
सिद्ध भगवान है वही घुसे है निगोदिया जोव भी, पर भगवान सुखी हैं श्र वे निगोदिया 
जीव यहांकी तरह दुखी है । कोई कही चला जाय, किप्ती बड़ेके घरमे भी पहुंच जाय, मगर 
कर्म इसे वहा भी छोडने वाले नही है । 

(१०६) ससुद्र, पाताल, आक्ाशक्ते मध्य पहुंचकर भी तथा हृढ़ अस्त्र शस्त्र दुर्गपे 
सुरक्षित करनेपर भी कर्मफलका श्रनिवारण--कोई जीव चाहे समुद्रके जलमे बैठ जाय, प्रवेश 
कर जाय कि मैं जलमे प्रवेश कर जाऊँगा, रहुगा, वहां मुझे कोई न सतायेगा, जैसे कभी मधु- 
मवखी इस मनुष्य पर मडरा जाती, काटने लगती, तो यह मनुष्य जलमें जाकर प्रवेश करता 
है, यह सोचकर कि ये मक्खी जलके भीतर तो भ्रा ही न॑ पायेंगे, मैं सुरक्षित रह जाऊंगा 
तो बतावो कब तक वह जलमें रहेगा ? श्राखिर वह ऊपर उठेगा और उसे वे मव्िल्वर्या 
कार्टेगी ही ) ऐसे ही कोई चाहे जलमे भी प्रवेण कर जाय पर कर्म वहाँ भी उसका पीछा ने 
छोडेंगे । वहाँ भी उनका फल बराबर चल रहा है। कोई मनुष्य पाताल लोकमे प्रवेश कर 
जाय कि मैं पातालमे चला जाऊँगा तो वहाँ सुरक्षित रहूंगा । जैंसे रावणके पुरुषोने लंका 
पायी थी कि यह बड़ा दुर्गंभ स्थान है, समुद्रके बीच है जहाँ शत्रुका पहुंचना कठिन ह्वै। 
उससे भी श्रधिक दुर्गंम स्थान हो, पाताल हो वहाँ भी कोई जीव पहुंच जाय तो जीवके साथ 
चैकि लगे है कर्म सो वे कर्म वहाँ भी उसे न छोडेंगे । उदय श्रायगा, इसका इ सर पाना 
होगा । चाहे कोई पुरुष आकाशमे बहुत ऊचे चला जाय पर जीवके साथ कर्म वहाँ भी तो 
है । उनका फल भोगना पडेगा। कोई शस्त्र अ्रस्त्रोसे श्पनी खुब हृढ रक्षा कर ले, बड़ा 
मजबूत किला बना ले, भ्रौर यह सोच ले कि से तो अब इसके बीच रहूगा, वहीँ कोई मेरा 
क्या कर सकेगा, श्रौर जीवके साथ ही तो वे कर्म लगे, उनका उदय आनिपर बसा . संयोग 


माया ३७४ है... 
समागम बन जायगा । 

( १०७ ) शुभ अशुभ घटनावोंकों शुभ अश्युभ कर्सका फल जानकर लोकिक और 
प्रलीकिफ सत्कृत्य फरनेका अनुरोध--यहां यह बतला रहे है कि जो शुभ श्रशुभ कर्म जीव 
करता है उसका इसे फल भोगना पडता है | कसी भी भ्रवस्थामे सुख दुःख दिये बिना कर्म 
मडते नही है | हाँ कोई विशेष' तपश्चरणंका बल बने और कमंमे कुछ फक॑ डाले तो डाल 
जाय, मगर वह पहले डलता है, उदयकालमे नही डल सकता । उदयकालमे तो कर्म श्रपना 
फल देता ही है । तो इस प्रकरणसे हम श्रापको कई शिक्षायें मिलती है । एक तो यह कि जो 
कुछ हमारा खोटा भला हो रहा है सुख दुःख, उसमे कारण कर्मका उदय है, जगतके श्रन्य 
जीप नही है । जैसे लोगोकी दृष्टि रहती है कि मुझको प्मुक भाईने सताया है, इसने हमको 
इतना कष्ट दिया है । इसने हमको लूट डाला है, यह मेरा विरोधी है, यह मेरे मनके विरुद्ध 
कार्य करता है । सो जगतमे कोई किसीको सुख दुःख देने वाला नही है । जीवके जब पापकर्म 
का उदय आता है तो उसके मित्र भर कुट्ठम्बी ही दुःखका कारण बन जाते है । शन्रुकी तो 
बात छोड़ो, मेरेको दुःख देने बाला जगतमे कोई दूसरा नही है, इस कारण सब जीवोमे मित्रता 
का भाव लाइये, सब मेरे स्वरूपके समान है । दूसरी शिक्षा यह मिलती है कि जो कम बंघ 
जाते है उनका उदय भोगना पडता है, इसलिए ग्रभीसे सावधान रहे कि मेरेसे कोई खोटे कर्म 
न बने । देखो कर्ममात्र ही मेरे लिए दुखका कारण है। कर्म साथ लगे है तो शरोर भी 
साथ लगना पडता है । जब यह शरीर भी साथ है तो सारे दुःख इसके साथ श्रा गए । रोग 
का दु ख, भूखका दुःख, अपमानका दुःख, कोई गाली गलोज देता है तो इसका बुरा क्‍यों 
मानना ? इसने सान रखा इस शरीरको कि यह में हु श्ौर उसने इस मुझको गाली दो हैं, 
बुरा मानते है । तो जितने कष्ठ भोग रहे है ये जीव ये सब शरीरके कारणसे भोग रहे है । 
पहले तो यह इच्छा करें कि हे प्रभु मेरेकी यह शरीर ही न मिले, श्रौर में शरीरसे रहित 
केवल जो में श्रात्मा हु सो हो रहू भौर मुझे कुछ न चाहिये, शरीररहित स्थिति चाहिये, कम- 
रहित स्थिति चाहिए, कर्ममात्र मेरे लिए दु.खका कारण है, इसलिए कर्म ही न बधे वह 
प्रयतंत करिये, पर जब तक ऐसा नही हो पा रहा तब तक ग्रशुभ काम तो छोड़ें । शुभ कामों 
में शुभोपयोगमे, शुद्ध तत्त्त्की भक्तिमे दया दान आ्ञादिककी प्रवृत्तिमे श्रपने श्रापको लगाइये तो 
शुभ कार्योका फल शुभ मिलेगा, अशुभका फल श्रशुभ मिलेगा । 


हि कल 


5 उुभापिद र्पंतेह शरण 


१एवां एरिस्हेदू--उद्रनिरुपणश 


तावज्जल्पति सर्पति तिप्ठत्ति मात्मति बिलसति त्रिभाति । 
यादज्षरों नर जठर हेहभूता ज्ययत्ते र्व्तं॥ ३१७५ ॥ 

(१०८) जगतक्े प्रारियोंको क्षुद्ृणश्तता--इस परिच्छेदमे कुधा सम्बन्धी गर्तावोका 
विवरण है । यह जी० तब तक बोलता चालवा है जल तक कि इगदप पेट भरा हहता है ! 
देखिये - क्षुदा रोग समस्त जीवोपर बना हुश्ना है । कीडा मकोडा वे भी क्षुप्रा रोगसे यरत हैं 
औ्और पेड पोधे इनको भो क्षुता लगती है । पत्ता नहीं पडठा कवि इनको कैसे क्षुबा हैं ? के 
मिट्टो खाद आ्रादिक इन सबको खा लेते कि नहीं ? वे जडये खाते हैं, उनका ढग शौर है, 
उनके सुख नहीं है, मगर धपनोी जड़ोसे मिट्टीले परग्गणु, णनीके, खादके परमाणु उनको 
ग्रहण करते है, उन्हे णरीररूप बनाते है, यह ही तो मनुष्य |करते हैं । ये मुख्से ग्रहण करते 
है और उनसे शरीर बधता है । तो क्षुधा रोगसे मंमारक्ते सारे प्राणी #़स्त है । नारकिणेसे 
तो इतनी क्षुबा है कि यह बताया गया छि---“तीन लोकका नाज जो खाय, मिठे ने भूख 
तुणा न लहाय ।” पत्ु-पक्षो इनके कितनी क्षुधा है, श्रीर देव्यतिमे कष्ट यह है कि उसके भूख 
नही लगती मगर वहाँ भी भूख लगती । लगती है हजारो वर्षमे श्रौर भूख लगी कठ्से अमृत 
भड़ा* और उनकी क्षुधा मिट गई । कुछ भी हो, मगर क्षुधाका रोग संक्षारके सारे प्राणियों 
पर लगा है । इससे ग्रगर कोई छूटा है तो परमात्मा, श्ररहत भगवान, सिद्ध भगबाव, इनके 
क्षुधाकी व्याधि नहीं है | सिद्धके तो शरीर ही नही । उनके क्षुवाका प्रश्न ही क्या ? श्रौर 
श्ररहत भ्रगवानके शरीर है, मगर परमौदारिक । वहाँ क्षुबाका प्रश्त नही । बाकी सब जीवों 
पर यह क्षुधा रोग लगा हा है । 

(१०६) सभी श्ारिणेपर क्षुधाक्ा आक्रमण--हम श्राप लोग इस क्षुधाकी अधिक 
चर्चा क्यों नही करते क्योंकि खूब श्रच्छे साधन है, ,पैसा हैं, सयोग है, जरा भूख लगी तो 
तुरन्त खो लिया, सुबह नास्ता किया, फिर भोजन किया, फ़िर फल खाया, शामको फिर 
भोजन किया और कई झादमी तो रात डित जब चाहे खाते पीते ही रहते हैं | एक आ्रादमी 
ने एकसे चर्चा की कि तुम तो रात दिन मुख उलाते ही रहते हो तो उसमे कहा कि हम तो 
सोते समय खानेका त्याग रखते है, सो सोते समय तो नही खा पाते मगर जयते समयमें 
बराधर खाने पीनेका ही प्रोग्राम चलता रहता है। यह बात रेलगाडियोमे खूब देखनेकी 
मिलती है। तो सब प्रकारके साधन है, इसलिए नही पता पडता, नहीं तो क्षुधाकी बड़ी 
कठिन वेदना इन जीवोके साथ लगी है। जिनको साधनोका सयोग नही है, समागम नहीं 


गाया ३७४ मु 
पडता है भूख सतातो है, तो वे जानते है कि छ्ुघाका कितना बडा रोग लगा है| तो यहां 
एक भवसे खूब झ्रारामसे रह लिया, क्षुणका दुःख न रहने दिया तो इससे क्‍या होता है ? 
क्या श्रगले भवसे बच जायगा ? गरीबी ति्ेंनतासे । ये कीडे मकोडे पशु पक्षी क्या जोडकर 
रखते ? तो क्षुधा रोग इतना कठिन है कि जब तक यह प्राणी क्षुधा रोगसे ग्रस्त रहता है 
तब तक इसे और कुछ नही सुहाता । तब ही तक यह प्राणी बोलता है जब तक कि इस 
प्राशीका उदर भरा रहता है । यह तब ही तक चलता, फिरता, उठता, बैठता छुण होता, 
ग्रानन्द मानता है जब तक कि इसका पेट भरा रहता है । यह उदर निरूपण की बात कही 
जा रही | ससारश्के सारे प्राणी इस क्षुधा रोगसे ग्रस्त है । 

(११०) क्षुधाविद्योईएरहित सट्टजात्मस्थछपक्की आराधनासे सिद्धिका लाब-झयहाँ 
पृजामे बोलते है ना--क्षुणगरोगविनाशनाय नैवेद्यं निर्वपाभि' क्षुपा रोगके विनाशके लिए मै 
नैवेच्यको चढ़ाता हु या नेवेच्कों त्यागता हू, नवेथ्कों छोडता हु । लोग जानते है कि क्षुधाकी 
शान्ति इन व्ण्झ्नोसे होती है। तो जब इस जीवने समझा कि मेरा स्वरूप तो क्षुधा श्रार्दि 
व्याधियोसे रहित है, असूृते ज्ञानमात्र केवल बुद्ध ज्ञानज्योत्ति, इसमें क्षुधाका क्या काम हैं ? 
स्वरूप है इसका जान । यह जानता रहे, जाननमात्र इसकी प्रवृत्ति रहे यह है इसकी वृत्ति । 
तो क्षुधारहित श्रात्माका स्वरूप जब इस ज्ञानीने जाना तो यह ज्ञानी इस नैवेद्यकों त्यागता 
है | श्रब तुझे इससे कोई प्रयोजन न रहा । खा द्वाकर कब तक गरुजारा चलेगा ? फिर मरेशे, 
शरीर मिलेगा, क्षुधा रहेगी, फिर मरेंगे, शरीर मिलेगा बस यही तांता लगा रहना पसद 
बया ? इसी तरह अपने आपको संसारसे रुलाना पसंद है दया ? अ्रव अपने आत्माका दोष 
सम्हालिये । आत्मतत्त्वके दर्शन करिये, यह भगवंत परमात्माकी तरह है, उसका श्रादर बना- 
इये । यह श्रादर तब ही तो बन सकेगा जब कि कुदुम्ब आरदिकसे ममता न रहे । ममता 
ऐसी बनाये हुये हे कि इसके चित्तमे आता ही नही है कि श्रौर भी दूसरे जीव है और थे सब 
एक समाच है। घर, स्त्री, कुटुर्ब, पुत्र, मित्र शादि इसके चित्तमे लगे है । ये मेरे है, मेरा 
सब कुछ तन, मत, धन, वचन इनके लिए ही है, इस भ्रकारकी तो ममता लादे है भ्रौर चाहे 
कि हमे घर्मका पालन हो तो कैसे हो सकता है ? जब मोहका विष हृदयमे ऐसा घर कर रहा 
है तो वहा घर्म रच भी हो सकता हैं वया ? दिख रहा है कि बहुत बडा समुदाय है धर्म करने 
वालोका, सदिरभे बडी संख्या है, सभी लोग दर्शन करने श्राते है, सामायिक करते है, जाप 
देते है, शास्त्र पढते है, त्यागी ब्रतियोकी बडी खबर रखते है, सेवा सुश्रुषा करते है। ये लोग 
तो बडे धर्मात्मा है, ऐसा दिखता है पर मोहका विष यदि भीतरमे भरा है तो वहां रच भी 
धर्म नही है । फिर भी जो कुछ थोडा बहुत करते है उससे कुछ पुण्य कर्म बँघ गया. इतना 


ष्प सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


तो लाभ है भगर उससे मोक्षमागेका पर्मका रच भी लाभ नहीं है जिनके मोह लगा है, मोह 
का विप लदा है। 

(१११) दोद व दोपनिधृत्तिके अर्थ श्रात्मनिरीक्षण--भ्रव श्राप सब लोग ग्रपनी- 
वात सोचिये कि मेरे चित्तमे मोहका विप चढ़ा है या नही । हम सबका चित्त वता देगा 
भली जाति पूछेंगे भपने घापसे फि मेरा चित्त उुद्धम्ब श्रादिकमे कितना फंसा हुम्मा है| ये 
ही मेरे सब कुछ हैं, उनको देखकर मन खुश हो जाता है कि मेरा यह फलाना शञ्रा गया । तो 
समझ लीजिए कि जहा अ्रज्ञान, ममता मोह भीतरमे घर किए हुए हैं वहां धर्म रच भी नहीं 
हो सकती । जैसे जो घड़ा तैलसे चिकना है उसपर पानीकी बंद ठहर नही सकती ऐसे हो 
मोहसे भरे हुए हृदयमे धर्म प्रवेण रंच भी नहीं हो सकता । और भी देखिये--घर्म बिना 
इस जीवकी रक्षा करमे वाला जगतमे कोई नहीं है। किसोकों शरणा मान लें, कैसी ही बात 
रक्षा की बना लें, मगर इसकी कही रक्षा नहीं है। एक घमंपरिणाम ही ऐसा है जो इस 
जीवकी रक्षा कर सकता है श्रन्य कोई नहीं । वह धर्मपरिणाम क्‍या है ? झ्ात््माका वास्तविक 
स्वरूप ज्ञानमे रहे ओर उसके अतिरिक्त सर्व पढार्थोक्ों श्रपनेसि निराला समर, अपने आपमे 
जो भी विकार जगता है, विचार जगता है उसको माया समझे । यह मैं आत्मा ती सबसे 
निराला ज्ञानमात्र हु । ऐसी दृष्टि जगे तो घर्म मिलेगा, बाकी मन, वचन, कायकी जो ऊपरी 
क्रियायें चल रही हैं उन क्रिणवोसे धर्म नही मिला करता । जिनको धर्म मिला है उनके 
मन, वचन, कायकी ऐसी ही क्रियायें होती है जिन्हें हम श्राप धर्म कहते हैं । यदि धर्मभाव 
भीतर है तो उसकी घमक्रियायें घर्मके लिए बनेंगी मगर जिनके चित्तमे घर्मभाव नही है श्ौर 
धर्मकी ऐसी क्रियायें करें तो उससे कही घर्मं न मिल जायगा । सो धर्म ही एक जीवका 
रक्षक है, जिससे जब तक यह ससारमे रहेगा तव तक भी यह सुखपुर्वक रह लेगा श्लौर निकट 
कालमे ही ससारके सारे संकटोसे वह छूट जायगा और मुक्त अवस्था प्राप्त होगा । 

(११२) क्षुबा और पुश्ुक्षाकी चेदना-क्षुधाका यह प्रकरण चल रहा है । श्षुवा 
मायने क्‍या है ? तो लोग तो कहते है भूख, पर असनमे क्षुवाका अर्थ भूख नही है। भूख 
शब्दका सही शब्द है बुभुक्षा | भूखका अर्थ है खानेकी इच्छा । और क्षुवाका श्रर्थ है. कोई 
तरहकी पीडा । क्षुबा एक रोग है श्रौर भूख तो क्षुधाको मेटनेके लिये भोगनेकी चाहका नाम 
है रोग, श्रोर रोगको दूर करनेकी इच्छा इन दोनोमे फर्क हैं, पर क्षुबा शब्दका श्रसली अर्थ 
हिन्दीके शब्दोमे कोई श्र्थ नही मिल रहा, इसलिए भूख शब्द प्रसिद्ध हो गया। भूख लगी 
तो भूख लगीका श्र है मेरेको खानेकी इच्छा जगी । क्षुबा एक रोग है, व्याधि है और उस 
व्याधिमे, उस पीडामे यह जीव व्याकुल हो जाता है, सो यदि क्षुवा रोगको सदाके लिए निवृत्त 
करना है तो उसका उपाय बनाइये, उसका उपाय है धर्मसाघना, भौर जो ४-६ घटेको क्षुपा 
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मिटाना है तो मिटा लीजिए मगर फिर बुभुक्षा आयगी और देखो रोज क्षुधा सतातो है, देखो 
रोज रोज वही दाल, रोटी, चावल हमेशा खाते आये, पर रोज रोज नया जैसा लगता है। 
क्यो नया जैसा लगता, क्योंकि वेदना है ना, तो इस वेदनाके इलाजमे इसे ऐसा लगता कि 
मैं ग्राज नई चीज खा रहा हु । तो इस क्षुधाकी पीडाकों यदि श्रपने झ्रापसे हटाना है तो 
क्षुधारहित कर्म शरीर श्रात्माका जो ज्ञानानन्दस्वरूप हैं उस ज्ञानानन्द स्वरूपको भ्रपनाइये । 
मैं यह हू ज्ञानज्योतिस्वरूप श्रमृ्त | मेरा तो यह शरीर भी नही । एक बार ऐसा शनुभव तो 
आना चाहिए कि मैं केवल जीव ही जीव, शात्मा ही ग्रात्मा हु। शरीर यहां है ही नही, 
शरीरका रुपाल छोड दीजिये। शरीर सदासे अलग है, मेरी सत्ता अलग है, तब इसका 
बिल्कुल ध्यान छोष्ट दें, और केवल ज्ञान ज्ञानप्रकाश ही ज्ञानमें रहे ऐसी स्थिति बन जाय । 
ज्ञानसे ज्ञानमे ज्ञान ही हो, तो समक्तिये कि ज्ञानका अनुभव बनेगा, अपने आत्माका परिचय 
बनेगा । इस ज्ञानके अनुभव द्वारा ही हम अपने श्रापका उद्धार कर पायेंगे | जगतमें कितनी 
ही माया समेट लें, पर वह पाप है, कलक है, उससे मेरे आ्ात्माका उद्धार नही होनेका । 
ग्रात्माके उद्धारका कारण तो ज्ञान है, इप्त ज्ञानसे प्रीति जगे, ज्ञानके साधनोसे प्रीति जगे, 
ज्ञानी जीवोसे प्रीति जगे तो अपना होनहार श्रच्छा होगा, बाकी अ्रन्य रागोमे इसका होनहारः 
भला नही है । 

यद्यकरिष्यद्‌ बातो निक्षिप्तद्॒व्यनिगेमद्वारं । 

को नाम शक्‍य: कतु जठरघटोपूरणं मर्त्य, ॥३७६॥ 

(११४) जठरघटीके प्रण्शकी श्रशक्यताका सयुक्तिक विवेचन--प्राणी पेटभर खाते 
है, पर खाये हुए अन्नको निकाल देने वश्ला पवन पेटमे मौजूद है श्र्थात्‌ खाया भौर मलद्वार 
से वह निकल गया, तब तो पेट खालीका ही खालो रहा, श्रौर यही कारण है कि किसीमें 
ऐसी साम्थ्य नही है कि इस पेटको पूरा भरा ही रख सके । उदर छपी घडेमे पड़े हुए पदार्थ 
को निकालने वाला पवन बराबर मौजूद है । भोजन किया जाता है तो जठराग्निसे वह पच' 
जाता है, पचकर मलिन बन जाता है। मल होकर फिर उदरमे ठहर नही सकता । निसार 
हुए बाद उस मलको डाठे रहनेकी सामथ्यं किसीमे नही रहती, अन्तमे वह मलद्वारसे निकल 
जाता है, फिर पेट तो खालो ही रहा । श्रब उस खाली पेटको भरे रखे ऐसी किसमे सामथ्य॑ 
है ? यह क्षुा रोग इस जीवको इतनी महाच्॒ पीडा देने वाला है कि श्रतिदिन ही क्षुधावेदना 
से शरस्त होता है श्रोर थोडे समयको क्षुधा वेदना शान्‍्त होती हैं जब तक कि वह पेट भरा 
रहता हैं । जेब वह मल बनकर बाहर निकल गया तो वह पेट खाली रहा | भ्रब उसे कोई 
नही भर सकता । इतनी बडी विवशता इस जीवके साथ लगी हुई है भ्रौर यही कारण है. 


&७० सुभाषित रत्तसदोह प्रवचन 


कि रोज रोज इस जीवको परेशान रहना पडता है श्रौर उस पशधीनताके साथ-साथ जीवनमें 
दोनता भो आरा जाती है । जब क्षुधावेदना है तो मनमे दैन्यभाव भी श्राता । श्रव यह खायें, 
यह चाहिये इस प्रकारकी प्राप्ति होना यह हो तो दीनता है, क्षुधा रोग कौसे दूर हो उसका 
उपाय बनाना विवेको पुरुषोका कतंव्य है। जब तक शरीर साथ है श्र जीवको निर्दोषता 
श्रौर युरापूर्णता नही प्रकट हुई है तब तक तो इसे क्षुधाकी बराबर बाघा बनी ही रहेगी । 
सो चिर्दोषता बने श्रौर गुणोका परिपूर्ण विकास हो यह स्थिति चाहिये तो इस क्षुधा वेदनासे 
हुट क्षकते है । 

शक्‍्येतापि समुद्रः प्रयितं निम्नगाशतसहस्री: । 

नो शक्‍्यते कदाचिज्जठरसमुद्रोड्नसलिलेन ॥३७७॥ 

(११५) अल्लसलिलसे जठरसमुद्रके प्रणकी श्रशवधता--क्षुधा वेदनाकी कठिनाई 
इस प्रकरणमे बतलायी जा रही है जिस कठिनाईको जानकर यह शिक्षा लेना होता है कि 
कोई ऐसा उपाय बनाया जाय कि सदाके लिए यह क्षुधा वेदंना नष्ट हो जाय | कुछ कालके 
लिए व्यञ्जन खा पीकर क्षुघावेदनाको शान्त किया तो उससे कोई पूरा तो नही पडता, बल्कि 
खानेसे तो यह शरीर, रहता है, फिर भूख लगती है, फिर खाना पडता है, यो उसकी परि- 
पाटी बराबर चलती जाती है । जैसे--समुद्रसे तो सैकडो हजारो नदियोके समूहसे एक बारमें 
भर लिया जाय तो वह भरा जा सकता है, समुद्र परिपर्णो हो जायगा उसकी सीमा है चारो 
ध्ोर, उस सीमा तक जल झा जायगा, ओर ऐसा भी हो सकता कि और नदियोका पाती 
श्राता जाय तो अपनी सीमाको लॉधकर समुद्रका पानी बाहर भी निकल सकता है.। जैसे 
कवि लोग कहते है कि समुद्रसे कभी एक बूद भी पानी चही कहा है ऐसी प्रसम्भवसी बात 
भी सम्भव हो सकती है किन्तु यह सम्भव नही ' हो सकता कि उदर रूपी समुद्र अन्त रूपी 
ज॑लसे कभी भर जाय, फिर कभी रीता न हो । कितने ही भ्रन्न इस पेटमे डालते जाइये, 
तत्काल तो कुछ पेट भरा रहता है मगर समय जैसे व्यत्तीत होता, मिनट-मिनट व्यतीत होते 
कि बस पेट खाली होने लगता । जठराग्नि खाये हुए श्रन्तकों भस्म कर देती है श्रौर फिर 
यह पेट श्रतृष्त हो जाता है । तो इस उदरसमुद्रकी तृप्ति कितने ही श्रन्नका पानी डाल दिया 
जाय दो भी यह पूर्ण नही हो सकता, ऐसी यह क्षुधावेदना लगी है और इसका निमित्त 
कारण है अश्रसाताका उदय श्रौर उस ढगके असाताका“उदय इस जीवकी परिपाटीको चलाता 
श्रा रहा है । जिस सवसे गया यह जीव वहां ही क्षुधावेदना इसको सताती । कीड। हुश्ना तो 
वहां भी क्षुधावेदना, मनुष्य बन गया तो वहा भी क्षुवावेदना । पश्ुवोकी क्षुधा तो सामने ही 
स्पष्ट है । मन-मनभर पल्त एक बारमे खा जायें ये हाथी, घोड़ा, भोटा श्रादिक, यह तो देख 
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ही रहे है । दो यहु क्षुपा वेदना संसारके समत्त जीवोकों परेशान कर रही है । इससे युक्त 
होवेका उपाय मात्र क्षुधादेदना रहित देहरहित ज्ञानमात्र श्रन्तस्तत्वकी उपासना करना है । 
बेपवातरों व त्ृष्यति नानाविधकाहुनिचयतों यद्वत्‌ । 
तद्॒ज्जठरहुताशों नो तृप्यति सवंधाप्यशनेः ॥३७५॥ 

(११६) जतराग्निणी सोजपेच्छनसे सर्वथा तृप्तिक्षी प्रस्ंभवता--जैसे कितनी हो 
प्रकारके काह्दोझा समूह ऋग्तिसे डाल दिया जाय पर श्रग्ति कभी तृप्त नहो होती । श्रग्विका 
तो वह खुराक है ईंधन । ईंधत पायगी तो अ्रग्नि बढ़ेगी । कितना ही को्समुह इस अग्निपर 
डाल दिया जाय तो अ्रश्नि कभी तुप्त नहीं होती, बल्कि श्रतुप्त होकर और श्रधिक तृष्णाकों 
ही बढ़ाती चली जाती है याने ग्राग श्रौर तेज होती जाती है । फिर उसपर और इंधन कोई 
डाल दे तो वह थी श्राय बनती जातो हैं। कितनी हो बार डालते जाइये ईंघन, पर श्रग्ति 
बढती ही जायगी । तृप्त होनेका तो कोई काम नहीं है । इसी प्रकार णह उदररूपी अग्नि 
चाहे इसमे कितना दी ग्रन्तरूपी ईंधन कोक दिया जाय तो भी यह उदराग्नि बढ़ती ही जाती 
है । कभी भो सन्‍्तुए्ट नही होती । मलुष्योका, पशुग्रोका, सभीका रोजका काम देख लीजिए । 
रोज रोज खाना, कुंछ समय बाद मल निकालना, बस यही जीवनभर लगा रहता है । श्रन्य 
कामोमे तो परिश्रम होता है मगर यह क्षुधा रोग इस जीवको बहुत परेशान किए हुए है। 
सो यह उदराग्ति भोजनसे कभी संतुष्ट नहीं होती । तब इस क्षुधाके शान्त होनेका उपाय 
जगतमे पीद्गलिक समागम नही है। यह आत्मा स्वय क्षुधा श्रादिक वेदनाश्रोसे रहित है, 
शानज्योति अमूर्त है, स्वय श्रानन्दस्वरूप है । उसको दृष्टि बने । उस ही रूप अपने आपको 
ग्रतुभवे तो यह कठिन वेदना जो कि खाते समय तो यह अपनेको बडा सुखी मानता है पर 
है यह वेदनारोग । यह दुःख दूर हो सकता है तो मात्र एक अंतस्तत्वकोीं उपासनासे ही दुश 
हो सकेगा । _ 

यस्यां वस्तु समस्त न्यस्तं नाशाय कल्पते सतत । 
दुःपूरोदरपिठरी कस्तां शवनोति पृरयितु ॥३७६॥ 

(११७) बस्तुत्यालसे उदरपिठरीके प्रणकी अशब्यता--उदर रूपी पिठरी कुठिया 
मे, बतेनमे रखी हुई वस्तु सारीकी सारी अ्रल्प समयमे ही नष्ट हो जातो है, फिर कौन पुरुष 
इस उदर पिठरीको भरकर पूरा रख सकता है ? बतेनोमे रखी हुईं चीज ज्योको त्यो बनो 
रहती है श्रोर वह नष्ट नही होती । मानो टकीमे कोई वस्तु भर दी तो वह भरी रहेगी और 
ऐसी स्थितिमे यह सम्भव है कि वह पदार्थ भरा हुआ बना रहता है, खाली नही रहता, १३ 
यह उदररूपी पिठरी यह भर जाय और भरी हुई बराबर बनी रहे, ऐसा यहाँ शक्य नही है 8 


री: 
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इससे रखी हुई चीज थोडे समय बाद ही नष्ट हो जाती है । जैसे भोजन किया, भोजन कर 
चुके बाद अब उस पदार्थंका विनाश होना, मल होना, निसार होना यह बराबर शुरू हो गया 
है, तो यो उदरमे रखी हुई चीज थोडे समय बाद ही नष्ट हो जाती है । श्रव कौनसा उपाय 
है कि इस उदर पिठरीको बराबर भरा हुत्ना रखे रहे। यह कठिन ही नही, बल्कि अ्रसम्भव 
हो है । सब प्राणियोको मूल रोग यह लगा हुआ है । क्षुघावेदना । कोई घनिक हो, बडा हो, 
जिसके पास इतनी समृद्धि है कि जब चाहे खाये पिये, उसे यह महसूस नही होता कि क्षुवा 
भी कोई वेदना हुमा करती है । पर वेदना सबके होती है भौर वेदना मिटानैके उपायमे सब 
लगे रहते है । सो इस क्षुधावेदनीय कमेंका विनाश हो याने श्रष्ट कर्मोका विनाश हो, जब 
बेदनीय नष्ट होता है तब फिर कोई कर्म नही रहता । वेदनीयकर्म अन्तमे ही नश्ट होता है । 
तो उसके नष्ट होते ही शरीररहित आ्ञात्मा हो जाता है। गश्रौर कैसा पवित्र झ्रात्मा स्वय स्पष्ट 
बन गया कि श्रब उसे किसी प्रकारका कष्ट नही रहता । तो श्षुधावेदनासे वही बच सका है 
जो सदाके लिए शरीररहित हो गया । 

हि तावस्तर कुलीनो मानी शूर- प्रजायतेत्त्यर्थ । 

यावज्जठरपिशाचों वितनोति न पीडन देहे ॥३८०॥ 

(११६) जठरपिशाचपीडा न होने तक कुलोनता मात शौर्य आदिका प्रतिध्ठापन-- 
यह मनुष्य तब ही तक कुलीन बना हुआ है याते कुलके योग्य आचरण करके दुनियाको 
ग्रादर्श बताता है जब तक्त कि शरीरमे जठररूपी पिशाच पीडा नही उत्पन्न करता । कदा- 
चित मान लो ऊँचे कूलमे पैदा हुआ पुरुष है श्रोर वह कही देश क्षेत्रमे ऐसा फंस जाय कि 
उसके पास पेट भरनेका कोई साधन न रहा तो श्रब उसकी कुलीनता वंया कायम रहेंगी ? 
क्षुधा वेदनाके वश होकर जिस किसी भी प्रकार वह आकांक्षा और प्रयत्न करेगा कि जिससे 
इसको क्षुधावेदना शान्‍्त हो । तो जब तक यह जठरपिशाच पीडा शरीर पर अपना श्रधिकार 
नही जमाती याने क्षुधा वेदनासे जब तक यह त्रस्त नही होता तब तक ही यह मनुष्य कुलीन 
रहता है भौर शअ्रपने श्रेष्ठ कुलपनेको बातें फ्रोकता है, यह मनुष्य तब तक ही भ्रपना मानी- 
पना दिखाता है, बडा हू, उच्च हू ऐसा गे तब तक ही चलता है जब तक कि क्षुधा वेदता 
इस शरीरपर अधिकार नहीं जमाती । जिसको क्षुबाकी वेदना लगी है शोर उसको मिटाने 
का कोई सुगम साधन नही है तब यह किसीका भी मुख ताकता है, श्राकाक्षा करता है, वहाँ 
फिर इसका भान कहाँ रहता ? तो इस मलुष्यका मानीपना तब ही तक दिखेगा जब तक 
कि क्षघा वेदनासे यह परेशान न हो । यह पुरुष भ्रपनेको वीर बहा: होनेका तब तक ही 
दावा रखता है जब तक कि क्षुघा वेदना इसको परेशान न करे । जहाँ तीत्र क्षुपांकी वेदना 
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है तो बडे बडे वीर वीर बहादुर भी कायर बन जायेंगे और जिस किप्ती भी प्रकार भोजन 
मिले वह प्रयत्न करेंगे । तो जब तक यह जठरपिशाच इस पर अधिकार नही जमाता तब 
तक ही सब बातें बडी कतेंव्य जैसी लगती है और दुनियाको यह मनुष्य दिखानेका प्रयत्न 
करता है । ज्यो ही क्षुधावेदनाने परेशान किया कि इसका कुलीनपना किनारा कर जाता है । 
श्र्थात्‌ ठहरता नही है । यह मान मानों अपनी पूछ दबाकर भाग जाता है । गवे फिर वहाँ 
कुछ नही दिखता । वीरता मानो काला मुख कर यह कही छिंप जाती है याने वहाँ वीरता 
भी नही रहती । जठराग्निसे पीड़ित पुरुष छोटे आदमीके पास भी दीन होकर मांगता फिरता 
है । ऐसी क्षुधाकी वेदनाको हटानेका उपाय अ्रनन्त गुणधाम अमु्तं चैतन्य महाप्रभ्ुकी उपासना - 
करना है। 

यदि भवति जठरपिठरों नो मानविनाशिका शरीरक्षृतां । 

कः कस्य तदा दीनजल्पति मानापहारेगा ॥| ३८१ ॥ 

(१२०) सानविनाशिका जठरपिठरीकी समस्याके श्रभावसें हृश्यमान व्यवहारके 
अचावका प्रसंग--यदि प्राणियोकी यह जठरपिठरी श्रर्थात्‌ क्षुधावेदता मानका विनाश करने 
वाली न होती तो कौन पुरुष फिर किसके आगे दीन होकर वचन व्यवहार करता ? श्रर्थात्‌ 
फिर तो सभी स्वतत्र ही थे। घरमे १०-१५ लोग रहते है, वे सब किसी बडेके हुक्ममें 
रहते है, ऐसा क्यो करते है ? उन सबके क्षथां वेदना है श्रौर उसे शान्त करनेका भी आव- 
श्यक काम रोज-रोजका पडा है, इसी कारण एक दूसरेके श्राधीन है श्रीर एक दूसरेकी बात 
मानते है । यदि यह भूख वेदना, क्षुधा, न लगती होती तो फिर बतलाबो कौन प्रुरुष किसका 
ताबेदार होता, सेवक होता, श्राज्ञा मानने वाला होता ? फिर तो स्त्री, पुत्र, मित्र आ्रादिक 
सभी लोग अ्रतीव स्वतंत्र हो जाते । कोई किसीकी परवाह भी न करता । एक यह पेट ही 
ऐसी 'चीज है, क्षुधा वेदना ही ऐसा रोग है जिसके काररा बड़े बड़े मानियोका मान भी नष्ट 
हो जाता है । यही तो ससारमे अ्रनादिसे परिपाटी चली आयी है । इस ही परिपाटीमे यह 
जीव परेशान हो रहा है । इसकी मुक्ति हुए बिना इसका उद्धार नही है । मुक्तिके लिए इन 
सब वेदनावोसे रहित केवल बुद्ध चेतन्यमात्र अंतस्तत्वकी, सहज परमात्मस्वरूपको आराधना 
करना है । जिसके बलसे यह शरीरलाभकी बरबादी मिटे अपने आपके स्वरूपकी दृष्टि हो, 
ओर वास्तविक आनन्द प्रकट हो । 

गायति नृत्यति वलाति धावति पुरतो नृपस्य वेगेन । 
कि कि न करोति पुमाचुदरग्रहपवनवशोश्त, ॥३८२७ 
(१२१) उदरपिशाचवशीमूत प्रार्यीको विविध विचित्र चेश्टायें--यह मनुष्य पेटरपी 
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अ्रहपवनके वशीभृत होकर क्या क्या नही कर डालता ? लोकमें अनेक मनुष्य गाव तान कर 
श्राजीविका करते है । एक व्यवसाय बन गया है और जब चाहे पंसा देकर बुलाये, गाना 
गबाये । तो गानेकी जो एक आ्राजीविका बनाते है वह इस पेटसे परेशान होकर ही तो बनाते 
है । तो उदहग्रहसे ग्रस्त हुआ पुरुष यह गाता है, नाचता है, श्रपने शरीरकी ऐसी कंलायें 
दिखाता, हाथ पैर चलाता, मुख आँखकी भाव मुद्रा बनाता, ये सब किसलिए कोई पुरुषकर 
रहा है ? केवल पेटरूपी पिशाचसे पीडित होकर ही कर रहा । जैसे किसी को भूत पिशाच 
लग जाय तो वह खूब नाचता गाता है, जैसी चाहे चेष्टा करता है ऐसे ही थहू मनुष्य उदर 
रूपी भूत पिशाचके वशीभृत हुआ गाता है, नाचता है और बडी बडी डरगें भर कर कूदता 
है । किसी भी जगह जहाँ लाभ सुने वहां यह दोडता है । क्यो दीडता है ? इसलिए कि उस 
सामग्रीसे यह उदराग्नि शान्त करली जायगी । तो पेटके लिए ही तो यह दोडता हें । गैस 
भूख पिशाचसे ग्रसा हुआ आदमी ये सारी क्रीडायें करता है--गाना, नाना, कूदना, दीडना 
प्रादिक विसम चेष्टायें करता है इसी तरह इस भूखसे सताया हुआ मयुष्य राजा, धनिक 
श्रादिक बड़े पुरुषोके सामने गाता है, नाचता है, कूदता है, दोड़ता है । ये आ्रञाजीविकाये करके 
यह मनुष्य राजावोको रिफ्रानेका प्रयत्व कर रहा है । तो ऐसा रिफ्रानेका प्रयत्त अपना पेट 
भरनेके लिए ही करता है । मानों यदि पेट न होता याने इस जीवके क्षुधावेदना न होती तो 
कोई कुछ भी न करता। 

जीवान्निहंत्यसत्यं जल्पति बहुधा परस्वमपहरति 

यदक्ृत्य तदपि जनो जठरानिलतापितस्तनुते ॥३५३।॥ 

(१२२) जठरानिलतप्त प्राखीका श्रद्धत्यव्यवह्ार--जो पेटके पीछे काम करनेक्री 
ग्रमेक बातें ऊपर बतायी गई है उनमे कई कार्य करने लायक भी है, जिनके करनेसे किसीको 
कुछ भी पीड़ा नहीं होती | सो यद्यपि वह काम भी थह मनुष्य दीनतावश करता है जिनसे 
किसी दूसरेको पीडा नही होती, परन्तु ऐसे काम भी इस पेटके वश होफर यह जीव॑ कर 
डालता है जो बिल्कुल नही करने योग्य हैं । अयोग्य कामोको भी कर डलता | जेते कोई 

' किसीको मारकर खा ले तो यह कितना श्रयोग्य काम है | इस भूखे श्राणीकों अन्य जीवोंका 
स्वरूव ही समभझमे नहीं है, पर रच भी दया नहीं है तो वे उन्हे मार डालते हैं, खा डालते 
है । ऐसे श्रयोग्य काम यहें पेटके कारण ही तो कर रहा है । लोग भूठ बोलते हैं, चोरी फरते 
हुए पकड़े जाते हैं और श्र भी जितने अधम कार्य किये जा रहे है वे सब इस पेटके हा 
ही तो करते है । वो इस श्रधम पेटके लिए यह उप जो जठराग्निसे संतप्त है, भूखसे व्या- 
कुल है वह क्या कया नहीं कर डालता ? योग्य कार्योको करे भ्रौर श्रयोग्य कामोकी भी कर 
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डालता है, ऐसी चिडम्बना इस क्षुधा वेदताके कारण करनी पड रही है। इसका मूलसे 
विनाश तब ही है जब कि शरीररहित आत्माकी शुद्ध स्थिति प्रकट हो जाय । 
'झुतिगतिमतिरतिलक्ष्मीलता लसति तनुधारिणा' तावतू । 
यावज्जठरदवाग्निनं ज्वलति शरीरकातारे ॥ ३८४ ॥। ॥॒ 

(१२३) जठरदवाश्निज्वलन न होने तक प्राखियोंक्रे दूति गति मति शआादि लतावों 
की शोभितता--जब तक प्रारियोको समय समय पर खाना मिलता चला जाता है 
जब तक' उनके शरीररूपी वनभे उदराग्नि प्रवेश नहीं कर पाती है तब तक ही 
मनुष्यके शरीरकी झुति कायम रहती है । जैसे जगलमे वृक्ष खडे है, हरे है वहाँ बड़ी चुत्ति 
है, बडी उनकी शोभा हो रही है। यह शोभा कब तक रहुती है, जब तक कि उस जंगलमें 
आग नही लग जाती । जहाँ श्राग लगी कि वे समस्त पत्ते मुर्मा जाते है । तो शरीरकी चुत्ति 
कहाँ रही ? इस शरीरको दूति, गति, चलनेकी शक्ति यह तब ही तक कांयम है जब तक इस 
जीवको खाना मिलता चला जाता है। यह बुद्धि तब तक काम देती है जब तक शरीरको 
खाना मिलता चला जाता है। कभी यह भूखसे व्याकुल हो जाय श्रौर खानेका साधन न 
मिले तो उस समय इसकी बुद्धि भी काम नहीं करती । यह जीव' तब ही तक रतिमे (राग 
में) रहता है जब तक कि इसको जठराग्नि परेशान नही करती । जैसे जगलमे वृक्षोकी शोभा, 
लता तब तक सही है, तब तक नही युर्काती जब तक कि वहाँ श्रग्तनि नही लगती ऐसे हो 
जब तक जठरास्निका प्रकोप नही है तब तक इस भनुष्यके शरीरकी शोभा बराबर बनी रहती 
है। जैसे ही उदरागम्नि प्रविष्ट हुई कि गति, बुद्धि, शोभा इन सभीक्षों यह उदरागम्वि कर 
डालती है । समण्पर भोजन न पहुचे इस मनुष्यके शरीरमे तो कान्ति नही रहती, चलना 
फिर बंद हो जाता, बुद्धि बिगड जाती, प्रेम भी नष्ट हो जाता श्रौर शरीर शोभारहित होकर, 
रोगसहित होकर फीका पड जाता है। 

संसारतरणदक्षो विषयविरक्तो जरादितोप्यसुमान्‌ ।- 
गवोदिग्ीवं पश्यति सघनसुखं जठरनुपगदितः ॥३८५॥ ५ 

(१२४) जठरबेदनाग्रल्त महापुरुषोकी भी विवशता--जो पुरुष संसारसे पार होनेमे - 
चतुर है श्र्थात्‌ सार सागरसे तिर सकते है, तपश्चरण आदिक करके, प्रात्मस्वरूपका परि*« 
चय करके, अ्रतस्तत्वमे मस्व होकर जो ससार पार कर लेनेकी सामर्थ्य रखते है, जिन्हे विषयों 
से पुरांतया विरक्ति है, किसो भी इन्द्रियके विषयके सेवनकी कभी भी अपनी इच्छा प्रकट - 


नही करते, जो बुढापेसे पीडित रहते है, वृद्ध होते है ऐसे पुरुष भी जिस समय भूख वेदनासे”- 
ग्रस्त होते है, उदर भरनेके फंदमे पड़ते हे उनपर भी जब इस उदरनृपकी श्राज्ञा चलती - है - 


तब गवेसे ऊँचे हुए धनियोके सुखको झाजा भरी हृष्टिसे देखते हैं प्र्यादु बहुत उच्च पढे 


) 
६६ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


पहुंचे हुए पुरुष भी जब जठराग्निकी पीडासे बेचैन हो जाते हैं, शरीर जब नही चलता तो वे 
भी उदरपूर्तिकी खोजमे अपनी चर्चा करते है | ण्डे-बड़े मुनिरान जो परभेष्ठी कहलाते है, देह 
से विरक्त है वे भी श्राखिर इस क्षुवधावेदनाकी शान्तिके लिए श्रावकोके घर स्वयं जाते है, शुद्ध 
प्राहरकी खोज करते है, तो इससे यह जानिये कि इस क्षुधावेदनाने, इस उदरनृपने ससारके 
जीवोको कंसा फन्‍्देमे फसाया है कि ये जीव इस उल्मनमे रहकर कभी भी दीनतारहित श्रपनी 
वर्या नही कर पाते । संसारके प्राणियोको जो छोटेसे बडें वक सभीको क्षुधांसे ग्रस्त बनाया है 
तो उससे यह जानना कि संपतार ऐसी वेदनावोका घर है और एक जन्ममे मानो क्षुधाशान्ति 
का सही साधन बना लिया तो इतनेसे क्या होता है ? मरण होता है, नया जन्म मिलेगा, यह 
क्षुधा साथ रहेगी । इस शरीरका सम्बंध जीवके लिए बडा कठिन उपसर्ग बना हुआ है । क्षुवा 
थभ्रादि वेदनायें इस शरीरके कारण ही तो सता रही है। सो विवेकी जनोका यह कतेंव्य है 
कि शरीररहित, वेदनारहित केवल विश्ुुद्ध चेतनामात्र श्रतस्तत्वकी श्राराधना करके अपने 
भ्रापको कल्याणमार्गमे ले जायें । 

क्षति वपति लुनीते दीग्यति सीव्यति पुनाति वयते 'च । 

विदधाति कि न कृत्य जठरानलशातये तचुमान्‌ ॥३८६॥ 

(१२५) जठरानलशान्तिके लिये प्राणियोके नाना श्रम--संसारमे यह शरीरधारी 
मनुष्य जठराग्निको शान्त करनेके लिए क्या-क्या उपाय नही रचता ? जो जो भी बाते उनकी 
बुद्धिमे श्राती है उन सब बातोको इस पेट भरनेके लिए यह कर डालता है । ये मनुष्य उद- 
राग्निकी शान्तिके लिए ही तो खेत खोदते है । खेत जोतनेमे, गोडनेसे कितना परिश्रम होता 
है ? इतना बडा परिश्रम क्या यह मनुष्य यो ही करता है ? प्रयोजन यह है कि अपनी क्षुधा 
की शान्तिका साधन बनानेके लिए ही तो यह मनुष्य खेत जोतता है, खेतमे बोज बोता है, 
श्रकुर हो जानेपर उनको रक्षा करता है, उनकी वृद्धिके लिए परिश्रम करता है, फल भरा जाने 
पर, पक जानेपर उन्हें काटता है, उनबका फल निकालता है। प्रारम्मसे अन्त तक किसी विष- 
यक इस परिश्रमको यह जीव जठराग्निकी शान्तिके लिए ही तो करता हैं । कितने ही लोग 
जुवा खेलते है भ्रीर अनेक प्रकारके अन्य व्यापार करते हैं। उनमे यह ही तो प्राशा रखते है 
कि कुछ द्रव्यका सचय हो तो वे उस साधनसे अपनी जठराग्वि शान्त कर ले । तो यह क्षुधां 


बेदना इस जगतके जीवोसे क्या-क्या कॉम नही करा रही है। लोग कपडे सीतै हैं, भार, 
लगाते हैं, मजदूरीका काम, सफाईका काम, कपडे सीनेका काम श्रादि, ऊँचेंसे ऊचे नीचेसे 
ही करता है । अत्य भ्रत्य बातोपर 


नीचे सभी कामोको यह मनुष्य जठराग्निकी शान्तिके लिए 
इस मनुष्यका कुछ वश चलता है या मानता है, पर जब क्षुधावेदना सताती है, जठराग्निका 


गाथा ३८८ ७ 


प्रकोप होता है तब इस जीवक' गरव॑ खतम हो जाता है श्ौर उस समय उस कोई वश नहीं 
चलता । यह प्राणी इम उदराग्निके साधन, शान्तिके सावन बनाये रखनेके लिए बया वंया 
नही करता । न जाने कहाँ कहाँ जाता, कहाँ कहां यात्रा करता, किन किस समृद्रोमे, वनोमे 
प्रवेश करता, न जाने क्या क्या कारीगरी नहीं करता । वस्त्र बुने, अ्रनेक प्रकारकी कनावोखसे 
यह श्रनेक निर्माणकार्य करता । ये सब कलाये हस जठराग्तिकों शान्तिके लिए करता है। 
एक क्षुघाकी वेदला न हो तो किसीको क्या गर्ज पडी है कि वह कठिनसे कठिन परिश्रमसाध्य 
क्सी नये कार्यकी करे । जुवा खेलता है उसमे बदनाम होता है । दर्जीका पशा करता हैं, 
भगी, मेहतर श्रादिकका काये करता है जुलाहा बनता है ये सब कार्य इस जठराग्निफी शान्ति 
के लिए ही तो करने पडते हैं । हाय ! यह सारा जगत एक इस क्षुवावेदनासे ऐसा ग्रस्त है 
कि इससे विवश होकर यह अपना सारा बुद्धिबल खो देता हैं । 

लज्जामपहति नृणा माव नाशरयति दैन्यमुपचिनोति । 

वर्धयति दुःखमखिल जठरशिखी बर्धितां देहे ॥३५७॥ 

(१२६) जठराग्निय्ाषित प्रारपीके दुःख झोर दोषोका वर्धन--जब शरीरमें जठरा- 
ग्नि बढ जाती है, तेज क्षधाकी वेदना हो जाती है तो यह मनुष्य लज्जाकों छोडकर निलेज्म 
हो जाता है । यहाँ तक कि भीख माँगकर भी अपना पेट भरता है, वहां भी शर्म नही करता ॥ 
तो यह क्षुधाकी तीत्र वेदना इस जगतके जीवोकों सताती है । जब जठराग्निका प्रकोप होता 
है तो मानका सर्वेथा श्रभाव हो जाता है । क्षुघरा वेदनासे चरस्त प्राणी श्रपना मान नहों रख 
पाते । चाहे वे ऊंची स्थितिमे हो चोहे छोटी पदवीमे हो, पर श्ुधाके श्राम माव कर्सोंका नहों 
टिक सका । उदशभन्निके प्रकोपकें समय दीनताका साभ्राज्य छा जाता है । सभीको दोन होना 
पडता है । श्रन्यकी तो बात क्या, भले ही कुछ वेराग्यबुद्धिके कारण साधुजन दीचता नहों 
करते है पर भिक्षा चर्या करनेमे दोनताक! कुछ न कुछ श्रश श्रा हो जाता है * तो क्षुणबेदना 
होनेपर दीनताका साम्राज्य छा जाता है| क्षधा वेदनामे श्रन्य समस्त दु'ख सह लेठे है, तो 
यह एक ऐसो कठिन वेदना है कि इसमे निलेज्जता ञ्रा जाना, मानरहित हो जाना, दोनता 
श्रा जाना भ्रादिक सारे दोष होते है । तो ऐसा क्षवा वेदनाका श्राघारभूत यह शरीर ही इस 
जीवके साथ न रहे तो यह जीव पवित्र है, कल्याणमय होगा, पर जब तक यह शरीर साथ 
लगा है तब तक यह जीव अपवित्र बन रहा है । सो शरीररहित अतस्तत्त्वकी उपासना करके 
क्षपने आपको ज्ञानशरीरमात्र, ज्ञानज्योतिर्मात्र अनुभवना चाहिये । 

बुछकमलशशाकतलनुगवंग्रहताशने महामंत्र । 
सुखकुमुदौधदिनेशों जठरशिखी बावते कि ते ॥३८५॥ 


&्द सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


(१२७) जठराग्निसे गुणोंका मस्म होना--यह जठराग्नि गुणरूपी कमलोके लिए 
चद्रमाकी तरह है । ज॑से चन्द्रोदय होनेपर कमल मुद जाता है इसी प्रकार जठराग्नि होनेपर 
इस आत्माके गुण सब हीन हो जाते है । यह जठराग्नि गवंल्पी ग्रहके नाश करनेमे महामत्र 
का काम देती है | जैसे कही कोई पिशाच लग गया हो या पिशाचकरा कही उपद्रव भरा गया 
हो तो महामत्रवलसे पिशाचक्रा उपद्रव दूर हो जाता, इसी प्रकार इस जठराग्निका प्रकोप हो 
जानेपर गवंका विन श होता है। जब तक पेट भरा है तत्र तक जीवके गर्व है, श्राग्रह है, 
नाना प्रकारकी यह मनमानी लोलायें करता है । यह जठराग्ति सुखरूपी कुमदोकी मुर्भा देने 
में सू्यंकी बराबरी करती है । जैसे सूर्यका उदय होनेपर कुमुद नामक कमलिनी मुर्मा जातो हैं 
ऐसी ही जब इस जठराग्निका प्रकोप होता है तो सुख भी नष्ट हो जाता है । जैसे चबन्द्रके 
उदय होनेसे कमल नही खिलता उसी प्रकार उदराग्निसे' पीडित मनुष्यके गुण नहीं प्रकट 
होते । जैसे सूर्यका उदय होनेपर कुमुद मुर्का जाते है इसी तरह जठराग्निकी पीडा होनेपर 
सुख भी मुर्क़ा जाता है, सुखके बजाय दुःख घर कर जाता है । तात्पर्य यह है कि ये ससारके 
प्राणी इस जठराग्निके द्वारा बड़े पीडित है श्रौर यह शरीर उसका श्राधार है । और जब तक 
ससार है तब तक शरीर मिलता रहेगा | सो यह भव भवमे क्षुबाकी वेदवासे दु.खी रहेगा। 
सो जब तक यह आत्मा अपनी अ्रसली स्थिति नही पाता, शरीररहित केवल अपने स्वभाव- 
विकासरूप अ्रवस्थाकों नही पाता तब्र तक यह जीव ससीरके कष्ट ही कष्ट पाता रहता है । 

शिथिलीभवति शरीर दृश्भ्रिम्यति विनाशमेति मति । 
मूर्डा भवति जनानामुदर भुजग्रेव दष्ानां ॥ ३५६ ॥ 

(१२८) उदरश्ुजंगसे दष्ट पुरुषोके शरीरका शैथिल्य और हृष्टिका घुमना--जिंतकी 
उदर रूपी भुजंगने डस लिया है श्रर्थात्‌ जिसको क्षुबरवेददा सता रही है और क्षुबावेदनाकी 
शान्तिके लिए खाने को कुछ न कुछ मिल रहा है उसका शरोर शिथिल हो जाता है । जँसे 
सर्पके डसने पर डसा हुआ शरीर शिधिल हो जाता है, खडा नहीं हो पाता,. हाथ पैर कैसे 
ही गिरते रहते है ऐसे ही जब उदराग्नि ऋरुंद्ध हो जाती है श्र्थात्‌ भूख सताती है तो उस 
तीत्र वेदनामे यह सारा शरीर शिथिल हो जाता है। जैसे सर्पके डसे जाने पर डसे हुए 
मनुष्यकी दृष्टि घूमने लगती है, दृष्टि स्विर नहीं हो पाती है, यह सारा जग्रत घुमता हुता 
दिखता, खुद भी घुमता हुआ रहता है इसी प्रकार जठराग्निसे पीडित हुआ पुरुष श्र्थात्‌ 
जिसको तेज भूख लगी है उस बेदनासे मुझाये हुए पुरुषकी दृष्टि घुमने लगती है « उसको 
सामनेका हृश्यमान यह पदार्थ समूह भी घूमता सा नजर श्राता है और स्वय भी घुमता 


रहता है । हे 
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(१२६) जठरभुजंगदष्ट पुरुषोंके मतिविनाश और मुच्छाका होना--जैसे सपंसे डसे 
हुए पुरुषकी बुद्धि अष्ट हो जाती है, दिमाग काम नही करता है, अ्रव बक भी बकतने लगता है 
इसी प्रकार जठराग्निसे पीड़ित पुरुषकी बुद्धि भ्रष्ट हो जाती है। अरब उस क्षुधावेदनासे 
पीडित पुरुषका दिमाग कुछ काम नहीं करता । किसी कामको करनेमे मन नहीं लग्रता। 
यहाँ तक कि लोगोने एक कहावत बना ली कि “भूखे भजन न होय गोपाला, यह लो अपनी 
कठी माला” । क्षुधा वेदनासे ग्रस्त प्राणी भक्ति, ध्यान श्रादिक सब कुछ छोड बैठते हे । जैसे 
जिसको सर्पने डसा हो उसको मूर्छा सताने लगती है इसी प्रकार जिसको इस क्षुधावेदताने 
सताया है उसे भी बेहोशी श्राने लगती है । जब कभी भूखका ऐसा तेज प्रसंग आया हो और 
उसका साधन न मिला हो, प्राय सभीको जीवनमे ऐसा मौका पडा सकता है तो वह स्वयं 
जानता है कि क्षुधावेदनासे पीडित होकर इस मनुष्यको होश भी नही रहता है । ऐसे क्षुधा 
वेदनाके उपस्गंसे दूर होनेकी जिनकी इच्छा हुं उनका कतेंव्य है कि देहकर्म आदिकसे निराने 
चैतन्यमात्र इस चैतन्य महाप्रभुकी उप|सनामे रहे झोर ज्ञानमे ज्ञानस्वरूपका ज्ञान करते हुए 
अलौकिक आनन्दका प्रतुभव करें ? 

उत्तमकुलेपि जातः सेवा विदधाति नीचलोकस्य । 
वदति च वाचा नीचामुदरेश्वरपीडितो मत्यें" ३&६०॥ 

(१३०) उदरेश्वरपीडित उत्तमकुलजात भतुष्यको नीचलोकसेबाकी विवशत्ता-- 
जो पुरुष इस पेटरूपी नृपकी आज्ञासे पीडित है, जिन पर इस पेटकी हुकूमत चल रही है वे 
लोग उसकी श्राज्ञाके वश होकर चाहे, उत्तम कुलमे उत्पन्त हुए हो, उन्हे नीच कुल वाले 
पुरुषोकी सेवा करना पडता है । यह शक्षुधा, यह पेटकी ज्वाला इतनी भयकर है, इतनी दुःसह 
है कि इससे पीड़ित होकर उत्तम कुल वाला भी पुरुष जब कुछ पेटपृरततिका साधत नही रहता 
है तो नीच कुल वाले पुरुषकी भी यह सेवा करने लगता है और इतना ही नहीं, इस उदर- 
पूतिके निमित्त नीचसे नीच जो न कहे जाने चाहिए ऐसे वचन भी बोलने पडते है । दीनता 
झ्राना, गवंका मिटना, लज्जाका खोना, खोटे वचन बोलना आदि ये सारे कार्य उदर पूतिके 
लिए ही तो करने पडते है । लोकमे ऐसे भाँड, नट, और और भी कितनी ही तरहके लोश 
दिखते है कि जो ज॑से चाहे वचन बोलते है। वे केवल एक ही प्रयोजन अपना राधना 
चाहते है कि पेटकी पति होती रहे । क्षुधा वेदना शान्त होती रहे । 

दासीभूय मनुष्य: परवेश्मसु नीचकम विदधाति । 
च'ठुशतानि च कुरुत जठरदरों प्रणाकुलितः ॥३६ १॥। 
(१३१) उदरगतंभरणाकुलमसनुष्यकी परदास होकर नीचकर्म करनेकी विवशता--- 


है ! 
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जो मनुष्य इस जठरदरीके पूरण करनेमे आ्राकुलित है याने पेटका गड़्ढा भरनेकी चिन्तासे जो 
बेचेन है वे पुरुष दास होकर दूसरोके घरोमे नीच कर्म करते हैं, जैसे जुठे बतेन माँजना, कपड़े 
धोना, भाइ बुहारी लगाना, गौशालावोका मल-मृत्र साफ करना । भला बताओ्ो कौन मनुष्य 
ऐसा शौक रखता है कि इन कार्योक्रो करता फिरे, लेकिन जब इस पेटके गड़्ढेकी भरनेका 
प्रसग श्राता है, जिसके बिना काम नही चलता, शरीर बेमुध हो जाता, शिथिल हो जाय, 
बडी पीडा हो जाय, ऐसे इस पेटगड़ढेक़ों भरमेके लिए यह मनुष्य दूमरोके घरोमे रहकर नीच 
कर्मोंको करता रहता है, शौर इतना ही नहीं, उन बडे पुरुषोकी श्रनेक चापलूसीके वचन भी 
कहनेमे शर्माते नहीं है । जिस किसी भी प्रकार हो, ये मुझपर प्रसन्न रहे, इस प्रकार उनकी 
प्रशसा चापलूसी न गुण हो तो भी उन गुणोको बनाना, बखानना, इन सारे चापलूस्तीके 
वचनोके कहनेमे भो वे पुरुष चुकते नहीं है। सो यह जगत इस क्षुधासे ऐस्ग परेशान है। सो 
जब तक यह जीव इस शरीरको अपनाये है, शरीरको ग्रहण करता रहता है तब तक ये वेद- 
नायें सहनी ही पडेंगो । जिनको ये वेदनायें पत्तद नही वे शरीररहित चैतन्य महाप्रभुको उपा- 
सना करें । 

क्रीणाति खलति याचति गणयति रचयति विचित्राशलयानि- 

जठरपिठरी न शक्त पुरयितु गतशुभस्तदवि ॥ ३६२ ॥। 

(१३२) विविध चेश्टाओसे भी पुण्यहीनकी जठरपिवरीपुरणमें अशक्तता--निर्न 
जीवोका पुण्य नष्ट हो गया है श्रर्थात्‌ जो पुण्यहीन है वे नाना प्रकारके व्यापार करते है, 
उनमे भी टोट। पाते है और अपना पेट नही भर पाते । यह ससार कँत्ा कष्टका धर है । 
जो लोग ससारकी चीजोमे रमण करते है वें भ्रज्ञानी है, बहुत बडी विपत्तिमे फपे हुए हैं । 
अ्ज्ञानके समान विपत्ति अन्य कुछ नही है । पुण्यहीत पुरुष जमोत की खुदाई करते है, बड़े 
कठिन परिश्रमकी मजदूरी करते है फिर भी अपना पेट नही भर पाते । उन्हें इतना द्रव्य 
नही मिल पाता कि वे भोजन प्राप्त करके अपनी उदरपूर्ति भी कर सकें । ६स जग्रतमे कैसे 
कैसे पुण्यहीन प्राणी पाये जा रहे है। इस उदरकी पूर्तिके लिए ही अनेक लोग भीख मांगते 
है, याचना करते है, लोग उन्हें पुकारते है, ये उनकी बात सुन लेते है, भले ही भीतर दुःखी 
हो, श्राखिर भीख मांगनेके लिए विवश रहते है । तो पुण्यहीन पुरुए क्या क्या श्रकर्तत्य नही 
कर डालते ? जिनका पुण्य नष्ट हो गया वे पुरुष नाना तरहकी कारीगरीका काम करते है । 
गिनती गिनते रहते है. श्र्थात्‌ जेसा चाहें कार्य करते हैं तो भी अपने उदर की पूतिमे समर 
नही हो पाते । वे मसुष्य बडे गहरे अन्धकारमे है कि जो पुर्वेक्षत पुण्यके उदयसे कुछ इच्दरिय 
विषय भोगोके साधन पाकर यहां मस्त होते है, रमते हैं, मौज मानते है । यह कितने दिनो 


माया ३६४ १०१ 
का मौज है | प्राखिर उन्हे भी दुःखमे ही पड़ना पडता है । सो जो पुण्यहीन पुरुष है वे नाना 
प्रकारके परिश्रम करके भी श्रपन्ती उदरपूर्ति नही कर पाते । यह संसार कैसा मुख प्राणियों 
का घर है कि इस क्ष्‌धावेदनासे ये प्राणी निरन्तर त्रसत रहते है। 

प्रविशति वारिधिमध्य सग्रामभुव च गाहते विषम । 

लघति सकल धरिन्नरीमुदरग्रहपीडित: प्राणी ॥३६३॥ 

(१३३) उदरग्रहपीड़ित मनुष्य द्वारा कठोर ध्यवसायोका भी उपक्म--पेट रूपी 
पिशाचसे पीडित हुआ यह प्राणी उदर पालनके प्रयोजनसे समसुद्रके मध्यमे प्रवेश करता है । 
कितने ही लोग जंसे मललाह लोग यही श्राजीविका करते है कि किसी समुद्रके मध्य गए और 
वहाँ कोई सीप, हीरा श्रादिक चीज मिली, कोई ऐसी मूल्यवान वस्तु कदाचित्‌ मिली तो उसे 
बेचकर श्राजीविका करते है | तो अपने ही पेटके पालनेके लिए कितने ही प्राणी समुद्रके मध्य 
मे प्रवेश करते है, प्नेक लोग पेटके ही पालनेके लिए भयानक सग्माममे शामिल होते है। 
युद्धमे सिपाही बनकर भर्ती होना और युद्धमे दुसरोको मारना, खुद मर जाना, यो लडाईका 
ही तो काम किया जाता है । तो ऐसे भयानक सग्राममे भी शामिल होना पडता है इस पेटके 
पालनके श्रर्थ । भले ही कुछ लोग चित्तमे बीरताका भी भाव रखते है, पर केवल शौकसे ही 
नही वे भयानक संग्राममे जाते, साथ ही उदर॒पालनका प्रयोजन लगा है । कभी बडा पुरुष 
सेनापति बनकर दूसरोके युद्धमे प्रवेश करता है तो यद्यपि सीधा प्रयोजन उदर पालनका वहा 
नहीं दिखता, मगर रहता तो है सही पोजीशनके साथ । वे सब भी उदरपृतिसे सम्बब रखने 
वाले विषय है ॥ कितने ही पुरुष इस उदररूपी ग्रहसे पीड़ित हुए समस्त प्ृृथ्वीपर घूमते 
फिरते है । कहाँ जायें, कहाँ व्यापार करें, कहाँ रत्न श्रादिककी प्राप्ति हो, इस प्रकारकी खोज 
से, रोजगारमे वह पृथ्वीपर यहाँ वहाँ सबंत्र घूमता फिरता है । उदर रूपी राक्षससे पीडित 
होने वाले प्राणी इस दुनियामे यहांसे वहाँ डोलते फिरतें है । सो यह सब क्ष धाका त्रास जान- 
कर ओर उसका आधार शरीर जानकर ऐसा ही उपाय बनाना योग्य है कि इस जीवके साथ 
शरीरका बधन ही न रहे ओर सारी व्याधियाँ इसकी एक साथ दूर हो जाये । ह 

कर्माणि यानि लोके दु.खनिमित्तानि लज्जनीयानि । 

सर्वाशि तानि कुरुते जठरनरेद्रस्य वशमितों जतु ॥३६४।॥ 
े (१३४) जठरभरेन्द्रवशीभृत पुरुष द्वारा दुःखनिमित्त व लज्जनीय कार्योका भी उप- 
क्रम--उदररूपी राजाके वशसे प्राप्त हुआ यह मनुष्य, यह जतु ससारमे जितने भी नीचसे 
नीच लज्जा उत्पन्त करने वाले दुःख़के निित्तभूत कार्य है उन सबको करनेमे रच मात्र भी 
भानाकानी नहीं करता । लोकमे जितने श्रत्याचार हो रहे है, कोई पुरुष किसीकों भी लूट 


की सुभाषित रत्नसदोह प्रदवनें 


लैदा है, योरे थोडे घनके पीछे दूसरेके प्राण भी हर लेते हैं, भौर प्रनेक पुरुष गृ'ढागर्दीमे जो 
चाह कर डाजनेको हिम्मत बनाते, ये सब कार्य एक उदरबूनिके लिए ही तो किए जा रहे 
है । ऐसे इन कार्योमे नीवसे मीच कार्योफ़ों भी यह जन्तु करनेमे शमिन्दा नहीं होता । पशु- 
पक्षी, छिपकली प्रादिक झनेक जन्तु है, ऐसे जिनका कार्य दूसरे प्राशियोका प्राएं हनन करता 
है श्रोर उदको खा उालना है | उससे श्रीर तीच कार्य क्या हो सकता है जो दूसरे जीवोको 
न जोने दे, उनको स्तरा जाय, प्राणविधात कर दे, इससे सोच श्रौर क्या कार्य हो सकता है ? 
सो से पशु-पक्षी ऐसे नीच कार्यफो कर ही रहे हैं। कितने हो जन्तु है ऐसे कि जिनका भोजन 
मात्त सिवाय दूसरा कुछ है ही नही, जैसे छिपकली मिंह श्रादि, ये माँस खाकर ही जीवित 
रहना चाहते है । तो ऐसे प्रवम फार्योको यह जन्तु कर डालता है । वे तो पशु पक्षी ही हैं, 
शोर मनुष्योको भी देखिगे--यह मनुष्य मासग्क्षों हो जाता है। कितने ही प्राणियोका हनन 
करके उनका मांस खाता है, तनिक भी चित्तमे दया नहों श्रातो श्ौर उदरप्‌ तिके लिए कमाई 
करता हैं तो उसमे किसीयर फंसा ही अत्याचार करना पडे, झूठ बोलकर दूसरेको फुँसा दे, 
कितने ही खोटेसे सोटे कार्य यह जीव कर डालता है केवल एक उदरख्पी राजाके आराधोन 
होकर ! सो सारे सप्तारको इस उदर पीड़ासे पीड़ित जानकर ऐसा निर्णाय बनायें कि इस 
संसारमे कोईसी भी पदवी, कोईसा भी राज्यादिक पदवियोका, समृद्धिपोका कोई भी स्थान 
ऐसा सही नही है कि जो इस जीवको शान्ति प्रदान कर सके । सर्वत्र कष्ट ही कष्ट भरा हुश्ना 
है । ऐसे इस कष्टमयी जगनसे विरक्त होना शोर आत्मशान्तिक पोरुषपे लगता यह इस मनुष्य 
का कतेंव्य है । 
प्र्थ: कामो धर्मो मोक्ष: सर्वे भवति पुरुषस्य । 
तावच्यावत्पीडां जाठरचह्निन विदघाति ॥३६५॥। 

(१३५) जठराग्तिबाधा न होने तक हो मनुष्पोकों चर पुदषायोंमि प्रवृत्ति--मदुष्यो 
के लिए ऋषि सत जनोका उपदेश है कि वे धर्म, प्रथे, काम श्लौर मोक्ष इन चारो पुरुषार्थोको 
भली-भाँति सिद्ध करें | घर्मके मायने पुण्य, दया, दान, सबम, द्रव, उपवास श्रादिक घामिक 
कार्योंका करना, श्रथंका श्र्थ है धन कमाना, क्योकि घत बिना पालन -पोषण नहीं हो सकता। 
तो गृहस्थावस्थामे घनाजंन प्रावश्यक है । सो न्‍्यायनीतिसे घनका उपार्जन करें । कामका पर्थ 
है--पालन-पोषण, भोगोपभोग आदिक सो इन बिना भी ग्रहस्थका कार्य नही चल पाता ॥ तो 
उन्हे भी न्याय नीतिपूर्वेक भोगें भोर मोक्ष पुरुषार्थक मायने है--मोक्षके लिए कर्तव्य करना, 
आ्रात्मज्ञान ध्यानका साधन बनाये रहना। मोक्षपषमे लगने वाले गुरुजनोकी सेवा भक्ति करना । 
सो इन घारो पुरुषारोंके कतंव्यका ऋषि संतोने उपदेश किया, सो यह मनुष्य जब तक इंच 
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चारो पुरुषार्थोकी सिद्धिका पौरुष करता है तब तक उदराग्नि नही सताती । ज्यों ही भलेसे 
भले मनुष्योको यह भूख सताती है, जठराग्निका प्रकोप होता है त्यो ही इन सब पुरुषार्थोको 
भूल जाता है और श्रधिक दिन तक साधन न मिले तो अपनी क्रियासे भी अ्रष्ट हो जाता है । 
तो ये धर्म, श्र्थ, काम, मोक्ष इन पुरुषार्थेके करतंव्यमे पुरुष तब तक ही सावधान रह पाता है 
जब तक कि यह जठराग्नि इन प्राशियोको बेसुध न कर दे । तात्पर्य यह है कि मनुष्यका 
कर्तव्य तो है मोक्ष पुरुषाथंको निभाना, सो ध्यान तो यही रखें, पर परिस्थिति है ऐसी कि 
शरीरको टिकाये बिना यह सयम साधना कर नहीं सकता भर शरीर टिकेगा अस्त पानसे, 
सो थथा समय यथोचित श्रन्‍न पान देकर कतंव्य यह करें, साधना ऐसी करें कि शरीररहित 
ज्ञानमान्नकी स्थिति प्राप्त हो याने मुक्ति प्राप्त हो । मुक्त जीव ही पूर्णातया पवित्र है, आ्रानन्द- 
मय है | 
एवं स्वेजनानां दुःखकरं जठरशिखिनमत्तिविषम । 
सतोषजलेरमलै. शमयंति यत्तीश्वरा ये ते ॥३६६॥।। 
(१३६) श्रतिविषम जठराग्निका संतोषसलिलसे यतिजनों द्वारा शमन--यह उदरा- 
ग्ति समस्त मनुष्योको दुखी करने वाली है । अतोव विषम है । इस क्ष घाके कारण शरीर 
शिथिल हो जाता है। किसी भी कार्यके करनेमे उत्साह नही रहता है, इतनी तीत्र वेदनामे 
यह सब कुछ धर्म बुद्धि गेवा देता है। सो अ्तिशय कष्टकों देने वाली यह जठराग्नि है, परन्तु 
इस जठराग्निको भी मुनि जन, ज्ञानी महापुरुष संतोषरूपी जलसे शानन्‍्त कर डालते है। 
मनुष्योको क्ष घाकी वेदना होती है। मुनि भी मनुष्य है, शरीरका धर्म शरीरके साथ लगा 
है । उनके भी क्ष धाकी वेदना होती है किन्तु उनके पास ज्ञान और सतोषरूपी जल है जिससे 
वे क्षवा अग्निको भी शान्त् कर देते है । वे हाय हाय न कर आत्मचिन्तन द्वारा उस क्ष्‌ घा- 
वेदनाकों सह लेते है। वास्तवमे ऐसे महापुरुष मुनि कहलाते है। तो मुनिजन जहाँ तक 
योग्य चयसे योग्य साधन मिलते है तो वे यथोचित श्राहार कर लेते है, पर आहारके लिए 
ऐसी कमर कसे हुए नही रहते कि जैसा भी मिले भक्ष्य श्रभ्क्ष्य, जब कभी भी मिले उसपर 
उतका राम जाय । ज्ञानबलमे ऐसा प्रभाव है कि कितने ही दिनोका उपवास भी कर ले और 
उस उपवासके प्रतापसे कहो क्ष्‌धावेदनाको सदाके लिए भी शान्त कर दे । तो तपश्चरण 
करनेसे जिन मुनियोको केवलज्ञान उत्पन्न हो जाता है, केवलज्ञान उत्पन्त होनेपर फिर क्ष्घा 
वेदना नहीं रहती । जब तक मोहनीय कम सताता है तब ही तक क्ष्‌ धावेदनाका असर होता 
है। मोहनीय व मके नष्ट होनेपर वेदनीयकर्मंका उदय यद्यपि सकलपरमात्माके भी चल रहा 
है परन्तु शरीर तेदनीय कर्मका उन्पर कोई भी प्रभाव नही पड़ पाता । तो मुनिजन हो ऐसे 
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घीर पुरुष हैं दो इस जठराग्विजों संत्तोपहपी जलसे शास्त फर लेते हैं । 
ज्डजितेषि जठरहुतभ्रुनि कृवजारितमोदितर्ष बाहारीः । 
कृवंति जठरपूर्ण य्निवृषभ्रा ये वमस्तैरणा ॥३६७।॥ 

(१३७) पुनिर्ेष्तोफी उदास उर्ण--मुनिजनोके उद्धिष्ट आहारका त्योग रहता है । 
वे आहारके प्रति रच भी ग्रासक्त नही है इसी कारण न वे घराहारका श्रारम्भ करते हैं, न 
कराते है श्लीर व करते हुएको समर्थन करते है ये तीवो प्रक्ारके क्ृवकारित अनुमोदनाका 
आरम्भ भनसे उचनसे कायसे उद मुनीशवरोके दर रहता हैं इसो कारण वे नृवकोटि विशुद्ध 
कहलाते हैं । तो मुनिमशोकोी कदाचित्‌ नाना कष्ट देने वाली जठराग्विकी बाधा भी हो जाय 
तो भी हे सन, वचन, काय, कृतमारित श्तुमोदिता आाहारसे उदरको नही भरते । ऐसे 
विरक्त सुनिजनोको हमारा नम्स्कार हो । वास्तव ये ही पुरुष नमस्क्तोर किए जानेके योग्य 
है जिनवी घुन ज्ञानस्दरूप आत्मतत्त्वमे ही बत्ती रहतो है प्रोर इसी कारण शारीरिक क्षवा 
आंविक वेदनायं होमेपर भी उनके चित्तमे श्राहारके प्रति प्रासक्ति नही होती । जीवोका उप- 
योग यदि झण्ने आपके स्वरूपमें लग जाय तो ये किसी भी प्रकारके संकट नही श्रा पाते । 
जहाँ प्पने स्तरूपसे चिगकर बाहरी पदार्थोंमे उप्युक्त होते हैँ कि सारे संकट इसपर लद जाया 
करते है, ये मुनीश्दर इतने विरक्त है कि कितनी हो क्ष्‌घाकी वेददा हो जाय तो भी वे न 
स्वतत्र भोजन बनाते है, न बनवाते हैं श्लौर न बनाते हुएका समर्थन करते है । और वे ज्ञान 
से ज्ञानमे ज्ञानका ही स्वाद स्वाद करके तृ्॑त रहा करते हैं । 

तावत्कुदते पाप जाठरवहिने शाम्यत्ते यावत्‌ । 
घुतिवारिणा भमित्वा तं॑ं यत्य, पापतों विरता: ७३६८७ 

(१३५) घुनिवरोका धैर्कजलसे जठराग्दिक्षा शमन फ्रके पापविरभण--यह जीव 
तब तक पाप करता ही रहता है जब तक हि इसकी जठराग्नि शान्त नहीं हो जाती । सी 
जठराग्नि श्ान्त कर लेनेपर यह जीव फिर पापको प्रवृत्तियोकों नहीं करता, लेकिन जठरामि 
शान्‍्त हो कैसे ? एक बार भोजन कर लिया इससे जुठराग्नि शान्‍्त नहीं हो जाती । थोडी 
देरको वह दन्न गई और भोतर अपना काम कर रही है, उत्त भोीजनको मलरूप बताकर 
पवन द्वारा खिरा देगी और वही शअ्लग्नि प्रज्वलित बंदी रहेगी । उस जठराग्निकों 
शांत करनेका उपाय केवल मुनीश्र जावते है । ऐसी स्थिति तो इस ग्रात्माको 
चाहिये ही कि जहाँ शरीर ही न रहे । केदल ज्ञानमारत्र यह आत्मतत्व ही झपने स्वरूपमे 
रहा करे, श्र घर्म, अछम, श्राकाश आदिक झनेक पदार्थोत्री तरह शाश््रत पवित्र रहा करे । 
इस स्थितिके पाये बिना जीवका संकट नहीं मिट सकता | सो ऐसा स्वभाव है प्रात्मामे । ः 
प्रात्माके स्वरूपमे क्षुघाका क्‍या क्वाम ? यह हो अमृर्ते शानमात्र है । उसमें क्षुघाकी बातदी 


) 
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कहासे शा सकती है ? पर जब यह अपने स्वरूपमे नहीं रह पाता । बाहरी पदार्थमें हो 
रमने लगता तो इस जीवकी कसी दुर्देशा हो जाती इस शरीरके साथमे कि थरीरमे हो कोई 
ऐसी विलक्षण बात जगती है कि जिससे क्ष धावेदना बनती है और यह जीव तब व्याकुल 
हो जाता है। यदि अपने स्वरूपकी सभाल करे जहाँ क्षघाका कोई प्रश्न ही नही है, केवल 
जाननहार आत्मस्वरूप है तो उस स्वरूपकी भावनाक्रे शसादसे यह जीव नियमसे समध्त 
सकटोके श्राधारभूत शरीरसे रहित हो जायगा । ऐसा प्रयत्न करने वाले मुतीश्वर धैयें और 
ज्ञान द्वारा अपने श्रात्मस्वरूपकी सेव्ग किया करते है । वे मुनि इस दुष्ट जठराग्विको घैर्यरूपी 
शीतल जलसे बुकाकर पापसे सर्वंधा रहित हो जाते है । कुछ तो जीवके साथ शरीरका 
बंधन होनेसे शारीरिक वेदनाये चलती है श्रौर अधिकतर जब यह जीव श्रपना उपयोग शरीर 
या भ्रन्‍्य बाह्य तत्त्वोमे लगाता है तब इस पर संकट प्रकट हो जाता है। सी ये बाह्य वस्तु 
विषयक कल्पनाये मिटाकर श्रपने सहज आ्रत्मस्वरूपकी श्राराधना करे तो वहांसे इसके श्रा- 
ल्हाद ही प्रकट होगा वहाँ सकट इस पर नही रह सकता । तो ऐसे श्रलौकिक उपायसे मुनि- 
जन कया किया करते है और वे घेय॑ रखकर ज्ञानहृष्टिकी सलिल वषषासे इस जठराग्निकों 
 शान्त कर दिया करते है, ऐसे मुनिवरोकों हमारा नमस्कार हौ और उनकी भक्तिके प्रतापसे 
मेरेकी भी वही धीरता जगेगी कि जठराग्नि आ्रादिक समस्त दुःखोकों श्रौर दुःवोके श्राधार 
भूत इस शरीरको दूर करके आनन्द निर्दोषामृतसे तृप्त रहे । 

श्रीमद्मितंगतिसौर्य परम॑ परिहरति मानमपहति । 

विरमति वृषतस्तनुमानुदरदरीपूरणाशक्तः ॥३६६॥ 

(१३६९) उदरणतंभरणाशक्त जनोके शान्तिकी श्रसंभवता-- जिन पुरुषोकी उदरख्पी 
गुफा सत्तोषरूपी जलसे नहीं भरी गई है श्रौर इसी कारण इस उदरखूपों गुफाके भरनेमे ही 
रात दिन श्राकुलित रहते है वे अ्रपरिमित लक्ष्मी वाले सुखकों अपनेसे बाहर हटा लेते है । 
उन जीवोको सुख कहसे हो ? उनको आनन्द कभी प्राप्त हो ही नहीं सकता । जो इस पेट 
के गड़ढेकी भरनेसे रात दिन व्याकुल रहते है, जिनके संतोष नही जिनके ज्ञानका प्रयोग 
नही वे पुरुष निरन्तर श्राकुलित रहते है । उन्को आनन्द कैसे प्राप्त हो सकता ? तो प्रानन्‍द 
से तो दूर रहता ही है, पर मानकी मर्यादाका भी विनाश कर डालता है । तृष्णामय होकर 
यह कर्तव्य न करना चाहिए। इससे पेट भरनेके लिए यह खोटीसे खोटी प्रवृत्तियाँ कर 
डालता है श्रौर खोटी चर्यामे रहकर यह मनुष्य धर्मसे हाथ धो बैठता है। धर्म तो ब्रात्म- 
स्वभावकी दृष्टिका नाम है । जो क्ष्‌ घासे व्याकुल है, शरीरको ही श्रपना सर्वस्व समभते है 
उन्हे घमंका फल कहसे प्राप्त हो सकता ? घमं:यद्यपि झात्माका स्वरूप है । स्वयं घर्ममूर्ति है 


१०६ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


पर जिनको पता नही है उनको धर्मका श्रानन्द कहँसे प्राप्त हो सकता । 
शुभसंतोपवारिपरिषेकबलेन यत्तिः सुदु'सहं 
शमयत्ति यः कृतात समचेष्टितमुत्यितमौदरानल । 
न्रजति सरोगशोकमदमतप्ष रदु खवियोगवर्जितं 
विगलितमृत्युनननमपवि घ्वमनर्थमनतमास्पद ॥४००॥॥ 

( १४० ) सुनिराजो द्वारा सर्व दोष दूर करके अनन्त श्रानन्दके धामका लाभ--प्राणि- 
योके जब शरीर लगा हुआ है तो उसके साथ क्षुधाकी वेदना भी लगी है। यह मनुष्य भी 
भ्रन्‍्य प्राशियोकी भाँति क्षुधाकी वेदनासे घिरा हुआ है । सो जब इस मनुष्यको विवेक जगतां 
है श्रौर यह विवेकी इस निर्णायपर पहुचता है कि हमको तो मोक्षका ही पुरुषाथें करना 
चाहिए जिसके प्रतापसे सदाके लिए मेरे सकट छूट जायें । तो वह सर्वपरिग्रहोका त्यागकर 
सबसे ममताको छोडकर ज्ञानमात्र सहज श्रात्मस्वरूपकी भक्तिमे रहता है और यही स्वरूप 
जिनके प्रकट हुआ है उन भगवतोके ग्रुण स्मरणमे रहते है ऐसे पुरुष सतोषको प्राप्त होते 
है | सो वे मुनिराज यमराजके समान भयकर दुख देने वाले इस जाज्वलित उदराग्निके बेग 
को सतोषरूपी शीतल जलके प्रवाहसे बुझा देते है वे ऋषिराज इस क्षुधावेदनाकों भली भाँति 
सह लेते है सो भ्रपने कतंव्यमे रहने वाले ये मुनिजन अन्तमे ऐसे साधनोको पाते है कि जहाँ 
रोग शोक आदिक दुःखोंका नाम निशाव तक भी नही है । शरीररहित ज्ञानमात्र ज्ञानानन्द 
धाम यह मैं चितृप्रतिभासस्वरूप हु। स्वयं सहज अपने ही सत््वके कारण जिस रूपमे यह है 
उस रूपमे ही अ्रपनेको अ्नुभवने वाले मुनीश्वरोके श्रब॒ विकल्पजाल नही रहता । ज्ञानप्रकाश 
को ही ज्ञानमे अनुभवते हुए सदा तृप्त रहा करते है। सो इस ज्ञानमान्र निर्दोष चैतन्य महा- 
प्रभुकी उपासनासे यह जीव मोक्षको प्रपप्त करता है। वहाँ श्रब शरीरका सम्बन्ध नही, कर्मका 
सम्पर्क नही, इसी कारण रोग शोक घमंड ईर्ष्या विकार आ्रादिक दुःख या किसी प्रकारका दोष 
कैसे रह सकेगा ? अभ्रव वहाँ जन्ममरणका सर्वथा अभाव हो गया, विकार अ्रब रच भी नहीं 
रहा है । किसी भी श्रकारसे विघ्न इसे नहीं सता सकता । तो जो मोक्षपद सर्वोत्कृष्ट अनन्त 
आ्रानन्दका भण्डार है, जहाँके निवासियोको अनन्तज्ञान, श्रनन्तदर्शन, अनन्त शक्ति और श्रवन्त 
श्रानन्द प्राप्त है । अत्यन्त पवित्र दशा है | विषेकियोको, मुनीश्वरोको प्रिय वह मोक्ष पद प्राप्त 
हो जाता है । इस कारण विवेकी जनोका कर्तव्य है कि इन क्षणिक घटनावोमे लगाव न रखें 
इनके मात्र ज्ञाता रहे भर सर्व दोषोसे रहित ज्ञानमात्र सहज अ्रतस्तत्त्वकी उपासना करें 
जिसके प्रसादसे मानसिक वाचनिक शारीरिक समस्त कष्ट दूर होगे शौर कैवल आत्मामात्र 


रहकर सदा पवित्र बने रहेगे । 


शश्या 8०२ १०७ 


१ वां प्रिच्छेद--जीवसंबोधन 

सपत्स्वात्प्रसृतप्रतततमस्तो ममस्त समस्त 

सावित्रीव प्रदीष्तिनंयति वितचुते पुण्यमन्यद्धिनस्ति । 

सूते समोदरमत्रीदुतिसुगतिमतिश्रीक्षिता कांतिकीति 

कि कि वा नो विधत्ते जिनपतिपदयोमुक्तिकर्ती च दृष्टि ॥४०१॥ 
(१४१) वर्तमान संग प्रसंगोक्ती शरण्पताका अभाव-मनुष्यकी ऐसी प्रकृति है कि 

वह किसीको श्रपत्ता बडा समझकर उसकी छत्नछायामे उसके तत्त्वावधानमे रहना चाहता है । 


गृहस्थीमे भी जिसको जो रक्षक समझभमे श्राता है उसकी छायामे रहना चाहता है । तो श्रब 
जरा यह खोजें व्यापक हृष्टिसि कि हम आपको किसकी छत्नछाया हमारा भला कर सकती है, 


हमे सुख शान्तिमे रख सकतो है । खोज करें, कृटुम्ब मित्र श्रादिकका शरण गहना शान्तिका 
साधक तो क्या क्षोत्र, आकुलता, क्लेश इनका ही साधक है | यह वात सबको अपने जीवनमे 
घटित हुई होगी । जिसका भी समागम मिलता है, जिसको बडा प्यारा समझा जाता है, स्त्री 
हो, पति हो, पुत्र हो, जो भी इसको बडे रुचिकर होते है, सग मिला है तो समभियेगा कि 
जितना यह सुख मौज श्रव मान रहा है इससे कठिन दुःख नियमसे झायगा। यह वात एककी 
नही, सबकी है, चेत जायें, अपनेको समझ लें, यह उनको वुद्धिमानी है, किन्तु जिनको जितना 
सुख मिला, मौज मिला ससारका, प्रिय बधु मिले, जिनका प्यार मिल रहा, जिनके मोहमे 
यह मस्त हो रहा, अ्पनेको बड़ा भाग्यशाली समझ रहा, वे सबके सब ये संग इस जीवके 
लिए कष्टकारी है | कष्ट तो जब सग है तब भी चल रहा, प्र यह मोहमे प्रचुभव नही करता, 
रात दिनकी धर्या देख लो कि झगर पुत्र प्रिय है तो उसे देख-देखकर तनिक मीज मानते हैं 
पर उसके साथ व्यवहारमे कोई प्रतिकूल बात है, कोई मान नही रहा है, जैसा मैं चाहता हूं 
वंसी ही मेरो प्रवृत्ति नही हो रही ऐसे कितने ही कष्ट इसके साथ साथ लगे हुए है, पर यह 
मोहसे नही मानता लेकिन वियोग तो निश्चित है । चाहे खुद मर जाय तो वियोग हो गया 
या इसके सामने वह इृष्ट मर जाय तो वियोग हो गया । तो जितना सुख संयोगमे पाया उससे 
प्रधिक दुःख वियोगमे मानेगा यह्‌ । यह तो निश्चित समभ्रिये कि जितवा सग समागम है वह 
सब इसके लिए कष्टका ही कारण है इसलिए यह रमने योग्य नही है श्रौर इसका शरण एस 
आात्माकी शान्तिका कारण नहीं | श्रौर आगे वढें--इससे अच्छा तो गुरुजनोका संग है. कि 
जहां कोई घोखा नही, छल नही, इतना तो निश्चित है, और जितना मौलिक उपदेश हो 
वातावरणसे, दर्शनसे स्वयं भी कुछ अपने श्रापमे जागृति हो वह सब लामदायक है । तो ये 
भी सग प्रसग पूरों श्षुद्ध निर्दोष तो नहीं है । ये तो साघक जीव हैं, यहां भी इसको शाश्वत 


श्ण्छ सुभावित रत्नसंदोह प्रवसक 
संतोष न मिल पायगा । श्रापेक्षिक सतोषकी बात तो मिल जायगी । 

(१४२) प्रसात्माक्षी शरण्यता--जब वतंमान संग प्रसंग शरण्य नहीं तब फिर कौन 
सा जीव है ऐसा कि जिसकी शरण ग्रहण करना चाहिए ? वे है भगवान जिनेन्द्रदेव । जैसा 
श्रात्माका शुद्ध द्रव्यस्वरूप है उसके श्रनचुरूप जिसका विकास हुश्रा है वह कहलाता है भगवान । 
जैसा स्वभाव है वसा ही इनका परिणमन हो गया, उनसे ओ्रोर उत्कृष्ट क्या होगा ? आ्रात्माका 
स्वभाव है ज्ञानदर्शन, जानन-देखनहार रहना । जिसमे क्षोभ नही, श्राकुलता नही, विकल्प 
कोई मंफट वही, उल्कन नहीं, ऐसा स्वरूप है भगवानचका | सो जब भगवानके स्वरूपका स्म- 
रण करते है तो स्मरण करने वाला वह भी भगवान आत्मा है। नहो अ्यज प्रकट है, पर स्व- 
रूप तो वही है । सो जब प्रश्ुका स्मरण होता है, जिनेन्द्रके गुशोका ध्यान होता है तो अपने 
थ्रापका भी स्मरण होता है श्र उस ही ध्यानमे श्रन्तर्ध्यान बने तो स्वरूपका स्पर्श होता है । 
तो जो वास्तविक शरण है, परमार्थ शरण है उसका साधन होनेसे प्रभु जिनेन्द्रदेवका शरण 
हमारे सकटोका हरण करने वाला है । सकटहरण होनेकी पद्धति तो श्रपने स्वरूपका श्रभुभव 
है, पर स्वरूपानुभवका प्रसंग मिलता है जिनेन्द्रदेवके गुणस्मरणमे, इसलिए बाहरमे यदि कोई 
ग्रहण करने योग्य शरगा है तो वह जिनेन्द्रदेव है निर्दोष परिपूर्णो विकासक्े लिए । 

(१४३) निर्दोष पुर्ण विकसित श्रात्मामे परमात्मत्व--आत्माके सहज स्वरूपके 
विकासको देवका स्वरूप बताया गया है । श्रौर नाम न लें जिनेन्द्र, अरहतका, किसीका नाम 
लेकर न बोले झौर स्वरूप बोलें तो कोई भी दाशंनिक हो, किसी भी धर्म वाला हो सबको 
रूचेगा कि बात यही सही है, और नाममे पक्ष हो गया इसलिए नाम सुनते ही लोगोकी दृष्टि 
श्रौर किस्मकी हो जाती । भ्रब आप स्वरूप तो सुनावें कि मै तो उसे मानता हू श्रपना श्रादर्श, 
झपना शरण जिस श्रात्मामे दोष रच न रहे भश्ौर गुण परिपूर्णा विकसित हो गए। मेरा 
गध्राराध्य तो वह है इसमे कौन मनाही करेगा जिसको कि कुछ भी विवेक है ? बस वही गा तो 
भगवान है, जिनेन्द्र है रागद्देष जीतने वाला जिनोके इन्द्र अ्रधिपति, ईश, भ्रश्नु, त्तो भगवदूजिने- 
न्द्रकी भक्ति जब परम्परया मुक्तिको प्रदान कर सकती है तब भक्तिके प्रसादसे कौनसा कार्य 
सिद्ध न होगा ? यह एक बहुत बडा पौरुष है कि प्रात्माके स्वरूपका बोध हो श्र अ्रन्तस्तत्त्व 
की दृष्टि बने ओर प्रभ्ुभक्तिमे मन लगे, यह चर्या जिस किसी पुरुषकी बन जाय वह 28 
बडा भाग्यवान है, उसका भवितव्य बडा निर्मेल है, क्योकि जगतमे श्रन्य सब सद्भ इलज्े 


कष्टकारक है, धोखा देने वाले है । है 
( १४४ ) जिनेस्रसक्तिसे गहन मोहान्धकारका विनाश व सस्यक्‌ ज्ञानज्योतिका 


ब्रकाश--जैसे सुयेकी कांति तेज किरणों ससारके भ्न्धकारको नष्ट करके प्रकाश फैला देती है 
उसी प्रकार यह जिनेन्द्रभक्ति मनरूपी घरमे फंले हुए. गहन अन्धकारको नष्ट कर डालती है । 


गाथा ४०१ १०६ 


जब कभी कोई कहता है कि हमे तो प्रभ्ुभक्तिमे मन नही लगता तो मन उनका कंसे लगे 
जिनका चित्त मोहमे फंसा हुआ है। मोहसे वासित हृदयमे प्रभ्रुभक्ति समा सकती है क्‍या ? 
हाँ भक्ति त्तो जरूर हर एकके श्रन्दर है पर किसीको स्त्रीकी भक्ति है किसीको पुशत्रकी भक्ति 
है । यहाँ तो भगवानकी भक्तिकी बात कह रहे, जिसके चित्तमे स्त्री बसी है, यह बडे गुण 
वाली है, बडी श्राज्ञाकारिणी है, बडी सोभाग्यशालिनी है, मधुर वचन बोलने वाली है, यही 
यही जिसे रुच रहा है वह स्त्रीकी भक्ति कर रहा है । जिसको पुत्र रुच रहा वह पुत्रकी भक्ति 
करता, पर इस भक्तिमे मिलेगा क्‍या ? कष्ट । इन सबका अ्रतिम परिणाम है कष्ट । यदि 
इसका त्याग नही किया, मोह नही मिटा तो इसके सगका परिणाम है कष्ट । जब कष्ट श्राता 
है तब बात सब॒ समझे श्राती है। जब सुख रहता है तो यह बात कम समभमें श्राती है, 
"पर दूसरोका देख लो, युक्तिसे विचार लो, जितने जो भी इष्ट संग है वे सब कष्टके कारण होते 
है । एक निर्दोष परमात्माका प्रसग संग भक्ति आराधना उसकी हृष्टि यह त्तो शान्तिका कारण 
है, शेष सबका संग कष्टका ही कारण है । तो प्रभुभक्तिनें मनमे बसे हुए अधकारकों हटाकर 
एक ज्ञानज्योति प्रकट की । 
(१४५) जिनेन्द्र भक्तिसे पापका विनाश व पुण्पकी वृद्धि--यह जिनेन्द्रभक्ति पुण्य 
को वृद्धि कश्के पापको नष्ट करतो है । जिसको जिनेन्द्रके स्वरूपका ज्ञान नही, श्रांत्माके स्व« 
रूपका बोध नही वह वर्षो पूजा करता रहता, जिन भावोसे कर पाता है करता है, पर जब 
उसका कष्ट नहीं मिटता बल्कि कष्टके और प्रसंग आते है तो उसका उस पूजा पाठसे, घामिक 
कार्योंसे चित्त हट जाता यह समभकर कि इसमे 'कुछ नही धरा । देखो वर्षों हम पूजा पाठ 
करते श्राये पर हमारा कष्ट नही मिटा । निर्धेचता तो और भी अधिक बढ़ गई, कुटुम्बी जनों 
का तो वियोग पर वियोग हो रहा है । इस पूजा पाठमे कोई श्रतिशय तो नहीं दिखाई दे 
रहा, ऐसा समभकर वह विचलित हो जाता । सो विचलित तो वह पहलेसे ही था । न उसे 
प्रभुके स्वरूपका ज्ञान था, न श्रात्माके स्वरूपका ज्ञान था और न भक्ति ही हो रही थी । 
कभी ऐसा सम्भव तो है कि घर्मकार्यं भी भली भांति कोई कर रहा हो, ज्ञान भी सहो हो 
प्रभुका व श्रपता और भक्ति भी कर रहे हो तिस पर भी पूर्वकृत कोई तीन पापका उदय है 
तो संकट तो उस पर आता है, किन्तु ऐसा व्यक्ति उस सकटकालमे घर्मको और भी प्रधिक 
हृंढतासे धारण करता है । उसे छोडता नही है और जिसको ज्ञान नही वह ऊपरो तौरसे 
धर्मकार्य करता चला श्रा रहा था, संकट कोई श्रा गया तो वह उसे छोड देता है । ज्ञानीका 
यह निर्णय है कि कोई सकट झमगर पाये तो धर्मको और भी अधिक हृढतासे करना, क्योक्ति 
हमारा शरण केवल धर्मपालन है । धर्मपालन कहते है ग्रात्माका जैसा सहज स्वरूप है चेतना 
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मात्र, प्रतिमास मात्र उस रूपसे अपने झ्रापको मानना और ऐसी प्रतीतिके साथ कर्तव्य मि- 
भाना यह घर्मपालन कहलाता है | 

(१४६) श्रन्तत्तत््वके परिचय बिना धर्मका अपालन--कोई १ का अंक न लिखे 
श्र ० (शून्य) जीरो, बिनदी, लगाये जाये तो कितने ही ० (शून्य) धरता चला जाय पर 
उनकी कोई कीमत नही है श्रौर १ (एक) का अंक लिखा हो, उसके श्रागे एक ० (शुन्प) 
रखा जाय तो उसकी १० गुना कीमत बढ़ जाती है, दो शुन्य रखे जाय तो १०० गुना 
कीमत बढ जाती है, तीन शुन्य रखे जायें तो हजार गुना । तो यो ही समझो वह १ (एक) 
है आ्रात्मस्वरूपकी समझ करना । यदि एक श्रात्मस्वरूपकी समझ बन गई तो मन, वचन 
कोयकी सारी चेष्टायें पूजा पाठ स्वाध्याय श्रादिकर इन सभी की कोमत बढ जातो है और एक 
यदि आत्मस्वछूपका परिचय नही है तो उसको वे सब क्रियाये कोई कार्यक्रारी नहीं होती । 
हाँ मद कषायके शअ्रनुसार थोडा पुण्यवध हो जाता, पर उससे लाभ क्या ? घोडे समयकों 
सुख साधन मिल जाता, मेगर आागेकी याडी उससे नहीं चलठो । तो भक्ति श्रगर आप निभा 
सके इस प्रकार कि सच्चा ज्ञानप्रकाश हो और मोह ममता न रहे तो मोक्षमार्गमें प्रगति कर 
लेंगे । यृहस्थीमे रहकर राग तो रहेगा, कतंव्य तो आप करेंगे मगर मोह रच भी न रहना 
चाहिए कि यह ही मेरा सर्वस्व शरण है, यह ही मेरा सर्वस्व धन है। इस दुर्लभ मनुष्य- 
पर्यायमे अगर न चेत सके और वही ढला चला चलता रहा जैसा कि करते श्राये तो समझो 
कि एक बडा भारी मौका खो रहे है और मरकर कीडा मकोडा पेड पौधा बन गए तो फिर 
क्या वश चलेगा ? इससे कुछ थोडा अपनेको सभालिये। ज्ञानसे प्रीति करिये, ज्ञानके साधनों 
से प्रीति रखिये, ज्ञानियोमे प्रमोद रखिये, ज्ञानके लिए ही श्रपना तन, मन, घन, वचन 
सर्वेस्व समपित करिये । इतना साहस श्रगर बना सकते हैं तो कल्याणका मार्ग मिलेगा पर 
यदि मोह ममता तृष्णा इनमे ही लगे रहे तो चाहे कुछ भी क्रियायें करें पर उनसे कल्याण 
न होगा । एक श्रात्मपरिचय नही है तो सारी चेष्टायें ० (जीरो) जैसा मुल्य रखती है । 
प्रात्मस्वरूपका जिसको बोघ है वह ही प्रभुके स्वरूपको पहिचान सकता है श्ौर प्रात्मस्वरूप 
का बोध नही है वो प्रभ्ुुका स्वरूप उनकी दृष्टिमे कुदेवके स्वरूपके समान है । क्योंकि कुदेव 
कहा है रागी द्वेषी सुख देने वाले, दु ख हरने वाले, यो कल्पना विषयभृतको व हमारे काम 
थ्राने वालेको । बस ऐसा ही जिनेन्द्र प्रतिमाके श्रागे लोग करते है, ऐसी श्रद्धा रखते है कि 
तू मुझे सुख देगा, तु शादी करा देगा, तू लडका पंदा करा देगा, तू मुकदमा जिता हा । 
ऐसी ही प्रतीति लेकर तो तीर क्षेत्रोमे लोग घुमते हैं । वही बात यदि यहां पायी जा रही 
तो उन्होने अपने मनमे जो वुदेवका रूप है वही प्रभुमे समझ लिया । परे भया ! भ्राठ्मस्वरूप 
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कर यह ऐसा एकाग्र हो जाता कि उसे श्रनुभव प्राप्त होता है, अलोकिक आनन्द मिलता है। 

हु बात जिसने पायी वह प्रभ्ुके स्वछूपको स्पष्ट जानता है। ऐसा आनन्द उनके निरन्तर है, 
निविकल्पता उनके निरन्तर है | तो ऐसे प्रभ्ुकी जो भक्ति करता है उसका पुण्यरस बढ़ता है, 
पापरस नष्ट होता है। 

(१४७) शआात्माके श्रविक्वार स्वरूपकी समभझसे परमात्माक्षे निविकारस्वरूपकी समझा 
और परमात्माके निविकार स्वकूपकी समझभसे आपत्माके अधिकार स्वरूपकी समकझा--अपना 
स्वरूप है श्रविकार प्रभ्लुका स्वरूप है मिविकार। अ्रविकारका श्र है विकार है ही नही ॥ 
स्वरूपसे विकार है ही नही । स्वरूप तो केवल चैतन्यमात्र है। विकार होता है, प्रसंग 
बनता है, परिणमन चलता है, पर स्वरूप नही है विकार जैसे एक दृष्टान्त तो लो थोड़ा 
समभने के लिए । जलका स्वभाव कैसा है ? सभी लोग बता सकते ना ठंडा । झौर जब 

. जल गरम हो गया, खौल रहा है तो बतावों उस समय जल ठंडा है कि गरम है, मगर 
गरमको स्थितिमें भी जलका स्वभाव गरम नही, ऐसा जिसको बोध है वह जलको ठंडा करने 
के लिए तत्काल चूल्हेसे पानी हटा लेता है, प्ला ड्ुलाता है श्रौर शीघ्र ही ठडा जल प्राप्त 
कर लेता है । यदि वह वह जल स्वभावतः गरम होता तो वह कभी ठडा हो ही नही सकता 

> था। तो स्वभाव और परिणामन श्राप परख लीजिए। गरम जलका परिणमन गरम है, पर 
उस समयमे भ्री उसका स्वभाव ठडा है। गरमके समयमें श्रापको जल ठडा कही न मिलेगा 
श्र स्वभाव ठडा है, यों ही विकारके समयमे श्रात्माका प्रदेश कोई भी निविकार न मिलेगा, 
सब प्रदेश बिकारसे रचे हुये है, तिसपर भी स्वभाव अविकार है और प्रभ्नु निविकार हैं मायने 
विकारसे निर्गंत है, हट गए है, मायने विकार था श्रब विकार न रहा, यह है प्रभुका स्वरूप । 
और श्रात्माका स्वरूप कैसा कि न विकार था, न विकार है, न विकार रहेगा, यह स्वरूपकी 
बात कही जा रही । परिणमन विरुद्ध होकर भी स्वरूप वही होता जो है । वभी उसे अचल 
कहा गया है । तो ऐसा जिसको आत्मस्वरूपका बोध नही वह जिनेन्द्रके स्वरूपको क्‍या जानें ? 
जिसको बोघ है वह प्रभुके स्वरूषकों जानता है। प्रभ्ुका स्वरूप यह है, प्रभुके स्वभावक्ा 
प्रकटपना है, मेरा प्रकटपना नही है । जैसे गरम जलका स्वभाव ठंडा है पर ठंडपनका प्रकृट- 
पना नही है, प्रकटपना तो गरमका है, प्रयोगमें जो श्रायगा पेह गरम आयगा । गरम जलका 
जो ठडा स्वभाव है वह प्रयोगमे न आयगा । कोई यह समझकर कि जलका स्वभाव तो ठ्डा 
है, भले हो गर्म हो गया, श्रीर उसे यदि वह पी ले तो उसकी जीभ तो जलेबी । जले बिना 
हल सकती, तो अपने आ्रापके आत्मस्वरूपमे यह स्वभाव, यह सहन शुद्ध सत्त्व, यह द्वी 
य द्वोता है। झ्ात्मानुमवमे यही बात श्राती है श्लौर उस चदस्यस्वभावका ध्यान घर घर 
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कर अनुभव हो, केवल चैतन्यमात्र श्रपने श्रापके सत्त्वके कारण चित्स्वरूप प्रतिभास मात्र 
केवल जाननका स्वरूप समझा हो तो समझेगा कि श्रात्मा स्वरूपमे राग नही, हेष नहीं । 
भले ही वर्तेमानमे विकार परिणामन है यहाँ मगर स्वरूपमे नहीं । ऐसा श्रविकार स्वरूप 
अपना कोई समझ सके तो निविकार भगवानका स्वरूप भी समझ पायगा । 

(१४८) जिनेख्रभक्तिके प्रसादसे गुणप्रमोदकी वृद्धि--यह जिनेन्द्रभक्ति इस भक्तके 
प्रमादको बढ़ाती है, बडा हर्ष होता है उपयोग यहाँ जाय तो । जिसके हृदयमे मोहविष व्याप 
रहा है उसको इन शब्दोका कुछ ठोक श्रर्थ न लगेगा, केवल एक सुनना, बाँचना, चर्चा, बस 
शब्दसे यह वाच्य है, यह तो सब झा जायगा चित्तमे, पर वास्तविकता क्या है, यह बात 
चित्तमे न आयगी । जैसे जिसने जो मिठाई नही खायी उसके सामने कोई कितना ही उस 
मिठोईका वर्णान करे पर वह बात उसके श्रतुभवमे न उतरेगी । मानता तो रहेगा, बोलता 
तो रहेगा, श्रौर उस सिठाईको खिला दिया जाय तो भट उसका अनुभव उसे हो जायगा । 
बादमे कभी भी श्राप उस चीजका नाम लेंगे तो कट उसके हृदयमे वह बात उत्तर जायगी, 
ऐसे ही आात्माके सहज स्वरूपका अलुभव बन गया तो उसका नाम लेते हो स्वानुभव, श्राव्म- 
चिन्तन, जिनेन्द्रस्वरूप, प्रभुस्वरूप कुछ भी बोलें, सब बात उसके चित्तमे उतरती जायगी। 
तो ऐसा प्रभ्ुका स्वरूप जिसने पहिचाना है भक्तिके समयमे उसको प्रमोद जगता है, यह “ 
प्रान्तरिक प्रमोद है। यो तो कोई रविवारका दिन हो श्र भगवानकी पूजा कर रहा हो । 
तो “रविन्नतके दिन माही, सुखसंपति बहु होय तुरत ही” श्रादि बडा गानतान करता है, 
बडी श्रच्छी मुद्रा बनाता है, पर इसलिए बनाता कि ऐसा करनेसे भगवान हमको सुख समृद्धि 
करेंगे । तो वहाँ वास्तविक स्वरूपके लक्ष्यसे प्रभ्ुभक्ति करता है | 

(१४६) जिनेन्द्रभक्तिके प्रसादसे सर्वेट्सिद्धि--जिनेन्द्रभक्तिसे मैत्री जागृत होती है । 
सब जीवोका एक स्वरूप समान विदित होनेसे स्व जीवोके प्रति मैत्रीभाव होता है । कान्ति, 
कीर्ति ये सब जिनेन्द्रभक्तिके प्रसादसे प्रकट होते है। सौभाग्य, लक्ष्मी, सुगति, धन-सम्पदा ये 
सब जिनेन्द्रभत्तिस्ते प्राप्त होते है । पर यो नही होते कि प्रश्वु देने आ जायें । प्रश्चुभक्तिसे जो 
पुण्यबध हुआ, पुण्यरस बढा, पापरस खिरा, उस नि्ित्त नैमित्तिक योगमे सुख सम्पदा भी 
मिलेगी । प्रभ्नु मेरेको सुख सम्पदा दे रहे है यह श्रद्धा यदि है तो बात न बनेगी, सन्‍्माग ने 
मिलेगा । यहाँ तो केवल श्रात्मस्वरूपकी अचुरूपताके नाते और परिपुणंताके नाते प्रभ्चुजिनेन्द् 
की भक्ति चल रही हो शौर कोई प्रयोजन न हो, कोई अपेक्षा न ही तो उसका पुण्यरस 
बढता है श्रौर उसके प्रसादसे सुख दुःख समृद्धि प्राप्त होती है । तो ऐसी यह किन 

: के चरणोमे की गई भक्ति जब परम्परया हमे मुक्ति प्रदान करती है तो संसारका कॉनसा 
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ग्रभीष्ट कार्य प्रभुभक्तिके प्रसादसे सिद्ध न होगा । यह जीवके लिए सम्बोधन चल रहा, उसमे 
समभिये भूमिका या मंगलरूप यह प्रथम छुद कहा गया । 

शुश्नघामाश्रयध्व, बुघजनपदवी याहि, कोप॑ विमुच, 

ज्ञानाभ्यासं कुरुष्व, त्यज विषयरिपू, धर्ममित्र॑ भजात्मत्‌ । 

निस्त्रिशत्व जहीहि, व्यसनविमुखतामेहि, नीति विधेहि, 

श्रेयश्चेदस्ति पूत परभसुखमय लब्घुमिच्छास्तदोष ॥४०२॥। 

(१५०) निर्दोष परम आ्रानन्द पानेके लिये सायासे हटकर परसार्थपोषक कतंव्यका 
ग्रादेश--हे श्रात्मन्‌, तु चाहता है सुख । सुखके लिए श्रनेक प्रयत्न करता है, श्रनेक पुदूगल 
का सग्रह करता है, श्रनेक लोगोसे प्रेम हेघ श्रादिक बनाता है | तू सुखके लिए कितना कठिन 
परिश्रम करता है श्लौर उसके फलमे सुख क्या मिलता है इस पर हृष्टिपात करें तो सुख तो 
नया उल्टा दुःख ही मिलता है, जितनी चेशयें करे, जितनी उल्मन बढावे उतना ही व्याकु- 
लता बढ़ती है । कुछ सुख नहीं पा सकता । यदि तुझे सुखको इच्छा है श्रोर वह भी नित्य- 
सुखकी इच्छा है, संसारका सुख तो क्षणभरकों मिलता है, नष्ट हो जायगा पर ऐसे चुखकी 
नही जो श्रानन्द सदा काल बना रहे । ऐसे सुखकी यदि इच्छा है तो श्रब तू कुछ श्रनोखा 
कार्य कर । वह कार्य क्‍या है ? पहली बात सुदेव, सुशास्त्र, सुगुरुका श्राश्रय लें । यदि निर्दोष 
परिपूरां गुण वाले छुद्ध श्रात्माका श्राश्रय हो तो बुद्धि शुद्ध होगी श्रात्माकी उन्नति होगी । 
थदि कुदेवका आश्रय लिया तो जो खुद रागी द्वेषी है, श्रल्पज्ञ है, ससारमे रुलने वाला है, केवल 
एक ढोग बनाया है, अपने की भगवान मनवानेकी प्रसिद्धि कर रखी है तो ऐसे कुदेवका 
श्राश्रय लेनेसे न बुद्धि शुद्ध होगी न सन्‍मार्ग दिखेगा । उसे सुखका मार्ग न मिलेगा । 

(१५१) शाश्वत श्रानन्द पानेके लिये देव शास्त्र गुरुके श्रालम्बनका व ज्ञानीजनोंकी 
संगतिका आ्रदेश--हे श्रात्मनू ! यदि तू नित्य सुख चाहता है तो सुदेवका आश्रय कर । 
सच्चे शास्त्र जैनशासनमे ज्ञान ओर वैराग्यकोी बात भरी हुई है, उन शास्त्रोका सहारा ले, 
भ्रध्ययन कर, पठन पाठन कर जो विषयोकी आशासे रहित है, निर्मन्‍्थ हैं। आरम्भ रहित 
हैं, परिग्रह रहित है ऐसे साधु जनोकी भक्ति कर । उनकी सेवा सुश्रुषा कर, तेरी बुद्धि घुद्ध 
होगी और सन्‍्मार्ग मिलिगा झर यदि शाश्वत्‌ श्रानन्द चाहता है तो कुटठुम्ब श्रादिकका मोह 
त्यागकर देव, शास्त्र, भ)उकी सेवा कर । नित्य शान्ति चाहनेके लिए तू विद्वान पुरुषोकी संगति 
कर । मुर्ख पुरुष चाहे हितू भी हो, उसका मित्र भी हो, भला भी चाहता हो, पर मूर्ख पुरुष 
की करतृत कभो न कभी इसके श्रनर्थके लिए होगी। चाहे वह द्वेषसे ग्रन्थ न करे मगर 
उसकी करतृत ही ऐसी बन जायग्ी कि इसका श्रनर्थ हो जायगा। एक इस नीतिमे कथा 


ै 


श्श्षट सुभाषित रत्नवंदीह प्रवचद 


प्रसिद्ध है कि एक राजाने प्रपनी रक्षाके लिए पहरेदार बन्दरको रखा था । बन्दर भी समझ- 
दार था ट्रेन्ड (कुशल) हो गया था। तो रात्रिके समय उस बन्दरकों सिपाहीकी पोशाक 
पहिनाकर, तलवार देकर उसको पहरेदार नियुक्त कर रखा था और बन्दर भी श्रच्छी पहरे- 
दारी करता था। एक दिन क्या हुआ कि राजा सो रहा था। कुछ गर्मीके दिन थे, मुख 
जघाडे सो रहा था । फिर क्या हुआ' कि एक मक्खी श्राकर राजाकी नाकपर बैठ गई । वह 
बन्दर उस मक्खीको उडाता था पर घह उड-उडकर बार-बार उसी जगह बैठ जाती थी। 
जब कई बार उस बदरको मबखी उडाते हो गया तो उसे बडा गुस्सा श्राया श्रौर सोचा कि 
में तलवारसे उस स्थानको ही याने नाकको ही उडा दू तव फिर वह मवखी कहां बैंठेगी ? 
यह सोचकर ज्यो ही नाक काटनेके लिए तलवार उठायी त्यों ही क्या हुआ कि वही पासमे 
कोई एक चोर छिपा था । वह चोर गरीबीके कारण राजाके यहां चोरी करने गया हुश्ना था। 
वह था तो एक विद्वान कवि, पर परिस्थितिवश उसे वैसा करना पड़ा था, तो वह चोर एक 
जगह छिपा हुआ उस घटनाको देख रहा था । ज्यो ही बन्दरने राजाकी नाक काटनेका प्रयात् 
किया त्यो ही उस विद्वान कवि चोरसे न रहा गया प्रौर बन्दरके पास पहुचकर उसको तख* 
वार छुडायी, उससे मुठभेड कर बैठा । इतनेमे राजा जग गया, श्रौर उस विद्वाव कवि (चोर) 
के मुखसे सारा वृत्तान्त सुना तो उस चोरपर बडा प्रसन्न हुआ । राजाने उसे हृदयसे लगाया 
श्रौर उसे मनमाना पुरस्कार देकर विदा किया । तो यह घटना यह बात बतला रही है कि 
मूर्ख चाहे हितू भी हो, कुठुम्बी हो, मित्र हो तब भी उससे अनर्थंकी शंका रहती है, और एक 
विद्वान चाहे वह श्राज विपरीत हो, चोरी करने ही तो श्राया था, विपरीत ही तो था मगर 
विद्वान होनेसे उसकी रक्षा हो गई । तो विद्वज्जनोकी सगति बडी लाभदायक है । कोई जीव 
किसीका दुश्मन नही हुआ करता, वे घटनाये उस प्रकारकों कल्पना बनवा देती है । जो विद्वान 

होगा वह दूसरेका बुरा नहीं कर सकता । तो वास्तविक शान्ति चाहते हो तो विद्वानोकी 

सैंगति करो । उससे कुछ घमेंका श्राश्नय मिलेगी, ज्ञान बढ़ेगा, सन्मार्म प्राप्त होगा । 

(१५२) शाश्वत आनन्‍्दके लाभके लिये कोधयरिहार व ज्ञावास्थासका श्रादेश-८ 
इस प्रकरणमे जीवको सम्बोधा जा रहा है कि है ग्रात्मन्‌ ! यदि तू अपना शाश्वत सुख 
चाहता है तो तू क्रोषको छोड | क्रोध जीवके सारे ग्रुणोको भस्म कर देता है, उसकी उुंद्धि 
व्यवस्थित नही रहती । घर्मसे विमुख हो जाता है। तो यदि सन्मा्ग चाहिए, शान्ति चाहिए 
तो तु क्रोषका परित्याग कर । क्रोधमे ही द्वीपायन मुनिने भ्रपता सस्येवत्व बियगाडा । द्वारिका 
नगरी भस्मकी । खुद भस्म हो गया, नरक भी गया, क्रोध हमेशा इस जीवको संकट लाता 
है, पर जीवोके कषायभाव लगा है, प्रतिकूल कुछ बात दिखती है तो क्रोध कर बैठते । बुद्धि" 
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मान पुरुष वह है कि कैसी ही प्रतिकूल घटनायें श्रायें उनमे क्रोध न करें श्रौर पभ्रपने ज्ञानको 
छपनी बूद्धिकों सही व्यवस्थित रखें | तो यांद शाश्वत श्रानन्द चाहिये हूं तो हे श्रात्मन ! तू 
क्रोधकों छोड । शाश्वत्त शान्तिके लिए, मुक्तिक लाभके लिए तू ज्ञानका अभ्यास कर, ज्ञान- 
स्वरूप शात्माका ज्ञाव कर । और उस ज्ञानमे हा प्रपने ज्ञानकों रमा | इसे कहते हैं शानका 
ग्रभ्यास । इसके लिए पहले शास्थोका पठन करता, अध्ययन करना, सनत करना, यह आाव- 
श्यक होता है ओर यह इसलिए किया जाता कि ज्ञानस्वरूप श्रपत आत्माका मनन बना रहे । 
शानानुभव ज्ञानके अ्रस्याससे ही बनेगा श्र ज्ञानानुभव हुए बिना जीवकों मोक्षमार्ग वही मिल 
सकता । जिसे कहते है आत्माका ज्ञान हुआ, उसप्तके मायने है ज्ञानका ज्ञान होना, अनुभव 
होना, काम है सी आत्मा | कही जान और आत्मा जुदी चीज नही है कि आत्मासे ज्ञान भरा 
हो । भरे ज्ञानस्वहूपकों हो आत्मा कहते है । श्रात्मा श्रलग वस्तु हो और उसमे ज्ञान भरा 
गया हो ऐसा नहीं, कित्तु ज्ञानमय ही आ्रात्यतत्व हैं । यदि ज्ञानके स्वरूपका ज्ञान बना रहे 
दो ज्ञानातुभव बनता हैं। तो हैं आत्मच | यादि तू निवाध शाश्वत श्रानन्द चाहता है तो तू 
शानका अन्‍्यात कर । 

(१४३) शाश्वत्त शान्तिके अर्थ विषयवेरीक त्यागका श्रादेश--शाश्वत शान्तिलाभके 
लिए विषय शब्बुवोका त्याग कर । जीवका बरी है विषय । उपयोग विधयोमे लग जाय 
इन्द्रियके (बषयथोकी भीतर वाडछा जग जाय तो यह विषय इच्छा, विषयभोग ये इस जीव 
बरी हुं । इसके ज्ञान दर्शन गुणका घात करते हैँ । पुण्यरस मिटता है, पापरस बढ़ता हं भ्रोर 
तत्काल भी ओर अआगामी कालमें भी इस जीवकों कष्ट भोगना पडता है। ये विषयभाव 

एन्द्रियोने जंसा चाहा उसी प्रकारको प्रवृत्ति कर डालना यह विषयोकों चाह इस जीवका बैरी 
है । बरी कोई दूसरा नहों है । कोई भी जीव इसका बैरी नहीं, विरोधी नहीं, इसको विषय 
प्रिय लग रहें हे माहमे, तो विघयकों जिसके कारण बाधा समभता हैँ उसको यह बरी समझ 
लेता है, पर बरी तो ये विषय है| श्रीर विषय बैरीमे जिनसे बाधा आयी उन्तको बहु बरी 
सभभने लगता, कसी उल्टा बात हैं | बैरीका जो बरी हो उसे तो मित्र मान लेना चाहिए । 
श्रापका कोई दुश्मन है श्र उस दुश्मनका कोई दुश्मन है तो श्रापकों उससे मित्रता हो जायगी, 
द्रेम हो जायगा । तो विषय बरी है शौर विषय बैरीके वरी बन रह है कोई जीव, तो वह तो 
मित्र मान लिया जाना द्राहिए । वह बैरी कंसे ? बैरी तो हमारा विषयभाव है । सो विषय 
बरोको प्रीतिको छोडो तो शाश्वत शान्तिका लाभ मिलेगा । जब भी किसी विषयकी इच्छा 
होती है तो यह जीव बेचन हो उठता है, और उस बेचैनीसे परेशान होकर यह विषयशाधनों 
का सभ्रह करता है और विषय साधनोका सग्रह करनेपर यह बेचेनीसे उन विपयोकों भोगता 
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है ग्रोर विषयोको भोगनेके पश्चात्‌ यह फिर बेचन हो जाता है । विषयोके प्रसंग्मे प्रारम्भसे 
भ्रन्त तक कष्ट ही कष्ट बसा हुआ है । तो हे आ्रात्मच्‌ ! यदि तू शाश्वत्त शान्ति चाहता है तो 
इस विषय बैरीका त्याग कर । 

(१५४) श्रात्मीय ज्ञानानन्दके लामके लिये धर्ममित्रकों सेवाका आदेश--श्रात्मलाभ 
के लिए तु घर्मरूपी मित्रकी सेवा कर । हम आपका वास्तविक मित्र है ती धर्म ही मित्र है, 
क्योकि अन्य सब दगा देने वाले है । मान लो कोई जीवनमे दगा न दे, बडा प्यार रखे तो 
मरण तो हो ही जायगा । वही एक बडा दगा मिल गया । वियोग होनेका कठिन दुःख मानेगा, 
यह कितना कष्टकी बात है । तो जगतमे कोई भी पदार्थ मेरा मित्र नही है, सुखकारी नहीं 
है । किसी भी पदार्थका नाम लेकर निर्णय बना लीजिए, मेरा मित्र है तो केवल धर्म ही है । 
झ्ौर घ॒र्मं क्या ? आ्रात्माकां चैतन्यस्वरूप श्रौर श्रपने आपमे केवल चैतन्यका श्रनुभव प्रतिभास 
मात्र कोई तरग नही, विकार नही, केवल जानन देखन, ऐसी वृत्ति हो तो यह कहलाता है 
धर्मपालन । हमारा मित्र धर्म ही है, दूसरा कोई हमारा मित्र नहीं हो सकता । सो है श्रात्मन 
यदि तू मुक्तिका लाभ चाहता है, सदाके लिए आनन्द 'ाहता है तो तू घर्म रूपी मित्रकी 
सेवा कर । बड़े-बडे पुरुषोने, तीर्थंकरोने, चक्रवर्तियोने, राजा महाराजावोने सोरे जीवन भर 
क्या क्यों नही देखा था । राजपाट विषय भोग यश कीति, श्रादिक दुनियामे जो बडी-बडी 
बाते मानी जातो हैं वे सब. उनको उपलब्ध थी, लेकिन उनको उन्होने त्याग दिया । क्यो 
त्याग दिया कि उसमे उन्हे सुख नही मिला, श्रानन्द नही मिला श्रौर उन सबको त्यागकर 
एक आात्माका ही आ्ाश्रथ् लिया । धर्मका ही श्राश्रय लिया, तो धर्म ही एक वास्तविक मित्र 
है । हे श्रात्मन्‌ ! यदि तु शाश्वत्‌ शान्ति चाहता है वो धर्मूपी मित्रकी सेवा कर | घर्मकी 
शरणामे जा । जब चत्तारिदण्डकका पाठ करते है तो तीसरे दण्डकमे बोलते ना चत्तारिसररणं 
पव्वज्जामि, मैं चारकी शरराको प्राप्त होता हु। वे चार क्या हैं जिनकी शरण यह भरत 
जीव चाह रहा ? अरहंते सरणां पव्वज्जामि मैं अरहंव भगवानकी शरणको प्राप्त होता हैं, 
क्योकि वे शुद्ध भ्ात्मा दोषरहित हैं, गुरा पूर्ण है श्रीर यही आनन्‍्दकोी श्रवस्था है, यही मुझे 
चाहिए । यह ही श्रादर्श है । तो यह भव्य जीव प्रहतकी शरणकों चाह रहा है। पसिद्धे 
सरणा पव्वज्जामि--मैं सिद्धकी शरणको चाहता हु। सिद्ध भगवान दो कर्मोत्रे रहित ही 
गए, शरीररहित हो गए । केवल ज्ञानपुञ्ज श्रात्मा ही आत्मा रहा । याने श्ररहत हुए बाद 
और पूर्णतया पवित्रताकी स्थिति मिली । पविच्न तो भ्रन्तरंगमें श्ररहत थे, मगर बाह्य लेप भी 
अरब न रहा, ऐसे सिद्ध भगवानकी शरणको प्राप्त होता हू । तो यह तो अरहत श्र सिद्धभग- 
. वान हैं, देव हैं, वे सदा कहाँ मिलेंगे ? जिनसे हमारा काम रोब पड़ सकता है वे है साथ, 
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गुरु, आचारये, उपाध्याय, साधु । मैं साघुकी शरणको प्राप्त होता हू । साहू सरण्ं पब्वज्जामि, 
क्योकि रोज उपदेश उनसे मिलेगा, रोज घर्मका साधन कहांसे प्राप्त होगा ? तो साधुवोकी 
शरण चाहिए | ये तीन शरण चाहकर भी श्रभी यह संतुष्ट नही हुआ, क्योकि परमार्थसे तो 
उनका शरण मिल भी नही सकता। यह तो अपने झ्ापमे भाव बना रहा है । वे परद्रव्य हैं, 
भले ही साधु हैं, सिद्ध होनेके प्रयत्नमे है, लेकिन परका श्राश्नय परमार्थ आश्रय नही कह- 
लाता । तब चौथा शरण क्या चाहा उसने ? 'केवलिपण्णात्तं धम्मं सरणं पव्वज्जामि! केवलि 
भगवानके द्वारा कहे गए धर्मकी शरणको मै प्राप्त होता हु । केवलि भगवानने बताया कि वस्तु 
का स्वरूप, श्रात्माका स्वभाव अतस्तत््व उसकी शरणको म॑ प्राप्त होता हु । तो किसको 
शरण गहो श्रन्तमे ? घर्मकी शरण गही । घर्म हो वास्तविक मिश्र है । घर्मकी शरणसे हो यह 
जीव संसार सकटोसे पार हो जाता है। 

(१५५) शाश्वत श्लानन्‍दके लाभके लिये निर्देयताके परिहारका आदेश--हे भव्य 
जीव यदि तू शाश्वत्त श्रानन्द चाहता है तो तू निर्देयताका त्याग कर, राक्षसपनेका त्याग कर । 
स्वार्थभे झ्लंधा मत बन । स्वार्थान्ध होकर दूसरेकों मत सता। दूसरेकों पीडा देने 
का परित्याग कर । कोई पुरुष घनी होकर किसी भो कार्यमे, गरीबोपर भी कुछ 
खर् न कर सके बल्कि गरीबोपर ब्याजपर ब्याज चढाकर उनसे घन वसूल करना चाहे और 
उन गरीबोके पास कुछ है नही, उन्हे सरकारी कार्यवाहियोसे सताये, कैसी ही पीडा करे तो 
उसके हृदयको तो देखो, वहाँ निर्दंयता कितनी है, श्रौर कितने ही बड़े घनी पुरुष देखे जाते है 
कि ऐसो घटनायें श्रानेपर तो स्वयं कह देते हैं कि भाई तुम अपना जैसे भी हो गरुजारा करो, 
हम सब छोड़ देते है । जहाँ जैसी बात दिखती है भ्रीर ऐसे दयालु पुरुष कही दुःखी नही 
होते, उनके श्लोर साधन जुटते है, पुण्यरस बढता है। तो ऐसे हो एक घटना नही, गनेक 
घटनावोमे बात सोचिये---हर एकका दिल बता देगा कि मैं दयाभाव पर हुं या क्र्रताके 
परिणामपर हू, क्योकि श्राप सब जानकार हैं, भगवतृस्वरूप है। अभ्रपनी बातकों कौन नही 
परख सकता । तो जहाँ क्रूरता है वहाँपर शान्तिका लाभ नही मिल सकता। अ्रतः हे प्रात्मच ! 
तू क्र्रताका परित्याग कर श्रौर दया धमंको भ्रगीकार कर। कभी कभी तो ऐसी क्रूरता करने 
वाले लोग श्रपने प्राण भी गवा देते है । श्रनेक दुश्मन बन जाते है। तो दूसरोको दुश्मन बना 
लेना यह विवेकका काम नही । श्राज थोडा नुक्सान होता है, पर उसकी तृष्णाके व्यामोहमे 
दूसरोको बहुत पीडा दे तो उसका फल बहुत्त क्ठुक भोगना पडता है । दयाशील रहना, कोई 
दोन दु खी दिख जाय तो इसके दुःखको दूर करनेका प्रयत्त करना, जो दयालु है, ज्ञानी पुरुष 
है उसकी उदारता रोज रहती है । कोई पुरुष सारे जीवनभर तो कृपण रहे, तृष्णा करे, न 


श्श्द युभाषित रतनसंदोह प्रबनय 
पर्मम्े कुछ त्याद मर सके, ने प्रमते लाने-पीनेगे विशेष त्याग कर सके, न टूसरेज्री लेटा 
सुश्रुणामे त्याग कर सके, सारे जीवनभर तो क्ृपणदा रखे और मन्तमें कहे लि हमारा गत॒रप 
चलवा दो, श्रमुक बता दो, हमारा मदर बनता दो, हमारा प्रमुक काम करवा दो, इस 
प्रकार कोई करे तो ज़रा उसके जीवनकी परीक्षा तो करो, णदि वह रोज उद्ारता रखता, 
रोज धर्मकी प्रतीति करता, रोज दयाभार पालता तो उसका लाभ था । अव जाद रहा है 
यह कि छूट तो रहा हो है मुझसे | प्रब तो ऐसा ही कर देता ठीक है, वो अतर तो ताडिये- 
धर्मकी प्रवृत्ति ऐसो नही होती कि जीवनभर तो क्रूरदा रखे श्लौर अन्‍्तमे एक यले पडेक्ला बडा 
धर्म कर जाय । धर्म यो नही होता । घर्म तो भावके अनुसार है, इसलिए यह प्रवृत्ति होनी 
चाहिए कि हम रोजकी चर्यामे ब्यालु रहे, छर्मकी प्रीति रखें । तृष्णाका त्याग रखे, यह 
वार्ये यदि हमारा रोज रोज चले थोडा घोडा तो वह तो लाभ देगा और कोई सोचे कि हम 
तो मरते समय धर्म करेंगे, जिन्दगीमे नही, त्तो उसझे धर्म नही बनता । तो जो दयाहीन है, 
अन्याय करता है, अत्याचारणर उत्तार है उसे वास्तविक शान्तिका लाभ कुछाँ मिल सकता ? , 
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गया है उस उपदेशका श्राश्रय लें | 
ताशण्योद्रेकरम्थ! हृढकठिन कुर्चा पद्मपत्रायताक्षी 
स्थुलोपर्स्या परस्च्री किमिति शशिमुखी वीक्ष्य खेदं ्रयासि । 
त्यकत्वा सर्वान्यक्षत्य कुर सुक्ेतमहों कांतमृत्यगनाना 
बाँछा चेत्ते हतात्मनन हि सुकृतमृते वाँछिताबाप्तिरस्ति ॥४०३॥ 

(१५७) सांसारिक सुखका बीज पृण्यकर्संविधान--इसमे जीवसंबोधन प्रकरण चल 
रहा है । इस जीवको समझा रहे है कि है मनुष्य यदि तुझे इस ससारमे भोगोपभोगके उत्तम 
साधन चाहिए तो उन साधनोकी ओर हम मन खराब मत करे किन्तु धर्ममे श्रपता मन 
लगावें तो पुण्यका बंध होगा । पुण्यके उदयमे ये सामग्रो मिली । एक उदाहरण दिया है, 
जैसे कोई पररण्रीका रूप निरखता है, उसकी सुन्दरता देखकर इच्छा करता है त्तो ऐसा भाव 
करनेसे सिद्धि न होगी, किन्तु तू यदि श्रपने धर्म कार्येमे सावधान हो तो आगे ऐसे कुठुम्ब, 
स्‍त्री, सम्पत्ति आदिक खूब प्राप्त कर लेगा, पर उन्हीका निगाह रखना यह तो तेरे अनथथेके 
लिए ही है । लोग प्रायः इन्द्रिय भोग उपभोगके साधनोकी वाञ्छा किया करते है, जिनमे 
प्रधानतया लोग स्त्रीजनोके रपको निरखकर उनको ओर अपना चित्त जगाते है | उन जीवों 
को सम्बोधा गया है कि ऐसी खोटी करनीसे तू कुछ लाभ न पावेगा बल्कि कष्ट ही पावेगा । 
यदि तुझे ऐसे सुन्दर समागमों की ही इच्छा है तो अपने धर्म कतंव्योमे सावधान हो, रीति 
नीतिके श्रनुसार चल, जिससे पुण्य बंध होगा, पाप खिरेंगे श्रौर जो तू चाह रहा है उस 
वांछित वस्तुकी प्राप्ति होगी । कही पापका भाव करनेसे इष्ट वस्तु नही मिलती किन्तु घमेका 
भाव रखनेसे परिणामोमे विशुद्धि बनती है। स्वय ही सहज सांसारिक सुख साधनोकी प्राप्ति 
होती है, तो यह तो एक सुखसाघन प्राप्त करनेका उपाय बताया, पर विवेक इसमे हैं, चतु- 
राई इसमे है कि तुम ससारके भोग साधनोकी भी चाह मत करो, क्योकि संसारके सुख 
किसको मिले है, किसको मिलते रहेगे, कौन सदा सुखी रहेगा ? केवल एक व्यक्तिपर नि- 
गाह डालकर उसकी धर्या निरख लो । जो पहले पुराण पुरुष हुए है उनको देख लो, आगे 
वर्तेमानमे भी जो लोग बड़े कहलाये उनको देख लो श्राज जिनको सुख मिला है कुछ समय 
बाद उनको दुःख श्रवश्य होगा । जिनको आज दुःख है उन्होने पहले कितना सुखकी कल्प- 
नायें करके श्रपनेको मौजमे रखा था | तो ये ससारके सुख सुख नहीं है, ये दु.ख है । घोखा 
है श्रोर उल्टे वलेश बढाने वाले है, इस काररा सांसारिक सुख साघनोकी इच्छा मत करो । 
उनके सम्रहके लिए तृष्णामे श्रपना जीवन मत गुजारो, किन्तु श्रात्माकौ पहिचानो । आ्रात्मा 
वा झ्ात्मा ही साथी है, दूसरा कोई साथी हो ही नही सकता । जो लोग किसी दूसरे जीव 


श्र रुभाषित रत्वसंटोह प्रवयय 
धर्म कुछ त्वाय कर रुके, द प्रपने लानें-पीनेरे विशे" त्याग कर सक्के, न टूसरेची सेद। 
सुश्र॒षामे त्याग कर सके, सारे जीवनभर तो कृपगादा रखे और शब्तमें कहे लि हमारा बवरथ 
चलवा दो, श्रमुक बना दो, हणारा मंदिर बना दो, हपारा प्रमुक काम करवा दो, इस 
प्रकार कोई करे तो जरा उसके जीवनकी परीक्षा दो करो, यदि वह रोज उदारता रखता, 
रोज धर्मकी प्रतीति करता, रोज दयाभाठ पालता तो उसका लाभ था। झव जाद रहा है 
यह कि छूट तो रहा ही है मुझसे । प्रव॒ तो ऐसा ही कर देला ठीक है, तो अतर तो ताडिये- 
धर्मकी प्रवृत्ति ऐसी नहीं होती कि जीवनभर तो क्तूरदा रखे शोर अन्तमे एक यले ण्डेका बडा 
धर्म कर जाए । धर्म यो नहीं होता । धर्म तो भावके श्रतुसार है, इसलिए यह प्रवृत्ति होनी 
चाहिए कि हम रोजकी नयमि दयालु रहे, छ्मेकी प्रीति रखें। तृष्णाका त्याग रखे, यह 
बाय यदि हमारा रोज रोज चले थोडा घोडा तो वह तो लाभ देगा और कोई सोचे कि हम 
तो मरते समय धर्म करेंगे, जिन्दगीमे नही, तो उसझे धर्म नही बनता । तो जो द्याहीन है, 
ग्रन्याय करता है, धत्याचारण्र उत्तारू है उसे वास्तविक शान्तिका लाभ कहाँ मिल सकता ? 
( १५६ ) सत्य शान्तिशे हाथक्षे धोर्ण व्यसनोते दिएुख होने थ नीतिसे उलतिका 
आदेश--हे भव्यात्मन्‌ । यदि तू शाएग्त शान्ति चाहता है तो क्रूर परिणासको हज शोर 
मुक्तिलाभके लिए तू व्यसनसे विमुख हो जा । व्यसन कहते हैं बुरी प्रादतको । जुवा, माँस, 
मदिरा, घोरी, शिकार, परस्त्री, वेश्या इनका सेवन ये सब व्यसन कहलाते है। जिसकी 
जिन्दगी इन व्यसनोमे लगी है उसको व उस समय शान्ति है और न ब्रागे जान्ति मिलेगी | 
केवल एक व्यसनपर दृष्टि डालें तो वही एम बड़ा कठिन दिखता है । जुर्वेका जिसके व्यसन 
लगा है वह भी सदा शल्यवान रहता है, उम्तका चित्त ठिकाने नहीं रहता । अपने सारे वैभव 
को श्रस्तमे वह स्वाहा हो कर देता है । अपने धर्मकी तिलाज्ललि दे देता है, कोईसा भी एक 
व्यसन देख लो सबमे श्रवगुण भरा है, मांस खाने वाला ऋुर होता, उसे दूसरेपर रच भी दया 
नही । मदिरापानमे बेहोशी, धर्मकी विमुखता, खोटा व्यवहार, चोरी, शिकार, परस्त्री, वेश्या 
श्रादि इन सबका प्रसग इस दीवके लिए दु खदायी है। एक-एक व्यसन जीवको क्टकारी हैं, 
तो जिनके सातो हो व्यसन लगे है उनके कष्टका कया ठिकाना ? जिनको एक व्यसन लेंगे 
जाय तो साथ ही अन्य व्यसन भी लग जाते है। तो हे भ्रात्मन्‌ । यदि शान्ति चाहिए है तो 


व्यसनसे विमुख बनो श्लौर नीतिका सेवन करो । जो वास्तविक नीति है धर्मतीति उसपर 


चले, ज्ञानलाभ लें, श्रात्ममनत करें, दूसरोका आदर करे, न्‍्यायसे घन कमार्यें, पापसे विरक्त 
सकती है श्ौर सदाके लिए 


रहे, धर्मकी नीतिपर चलें तो परम सुखकी, सतोषकी प्राप्ति हो 
श्रात्माका कल्याण होगा । सो प्रगर शाश्वत शान्ति चाहिए तो इस छंदमे जो उपदेश किया 
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यया है उस्त उपदेशका आश्रय लें । 
ताझण्योद्रेकरम्थर हृढकठिन कुचां पद्मपत्रायताक्षी 
स्थुलोपस्थां परस्त्री किमिति शशिमुखी वीक्ष्य खेद अ्रयासि । 
त्यकत्वा सर्वान्यक्ृत्यं कुरः सुकृतमहों कांत्तमृत्यगनानां 
बाँछा चेत्ते हतात्मन्‍न हि सुकृतमृते वाँछिताबाप्तिरस्ति ॥४०३॥ 

(१४७) सांसारिक सुखका बीज पुण्पकर्सचिधान--इसमे जीवसंबोधन प्रकरण चल 
रहा है । इस जीवको समझा रहे है कि है मनुष्य यदि तुझे इस संसारमे भोगोपभोगके उत्तम 
साधन चाहिए तो उन साधनोकी ओर हम मन खराब मत करे किन्तु धमंमे श्रपना मन 
लगावें तो पुण्यका बंध होगा । पुण्यके उदयमे ये सामग्री मिली । एक उदाहरण दिया है, 
जैसे कोई पररषीका रूप निरखता है, उसकी सुन्दरता देखकर इच्छा करता है तो ऐसा भाव 
करनेसे सिद्धि न होगी, किन्तु तू यदि श्रपने धर्म कार्यमे सावधान हो तो श्रागे ऐसे कृटुम्ब, 
स्त्री, सम्पत्ति आ्दिक खूब प्राप्त कर लेगा, पर उन्हीका निगाह रखना यह तो तेरे अनअ्थक्रे 
लिए ही है । लोग प्राय: इन्द्रिय भोग उपभोगके साधनोकी वाजञ्छा किया करते है, जिनमें 
प्रधाततया लोग स्त्नीजनोके रूपको निरखकर उनकी ग्लोर श्रपना चित्त जगाते है। उन जीवों 
को सम्बोधा गया है कि ऐसी खोटी करनीसे तू कुछ लाभ न पावेगा बल्कि कष्ट ही पावेगा । 
यदि तुझे ऐसे सुन्दर समायमो की ही इच्छा है तो अपने घर्मं कतंव्योमे सावधान हो, रीति 
नीतिके झनुसार चल, जिससे पुण्य बध होगा, पाप खिरेंगे श्रौर जो तू चाह रहा है उस 
वाछित वस्तुकी प्राप्ति होगी । कही पापका भाव करनेसे इष्ट वस्तु नही मिलती किन्तु धर्मका 
भाव रखनेसे परिणामोमे विशुद्धि बनती है । स्वय ही सहज सांसारिक सुख साधनोकी प्राप्ति 
होती है, तो यह तो एक सुखसाघन प्राप्त करनेका उपाय बताया, पर विवेक इसमे हैं, चतु- 
राई इसमे है कि तुम ससारके भोग साधनोकी भी चाह मत करो, क्योकि संसारके सुख 
किसको मिले है, किसको [मिलते रहेगे, कौन सदा सुखी रहेगा ? केवल एक व्यक्तिपर नि- 
गाह डालकर उसकी घर्या निरख लो | जो पहले पुराण पुरुष हुए है उनको देख लो, श्रागरे 
वर्तमानमें भी जो लोग बडे कहलाये उनको देख लो श्राज जिनको सुख मिला है कुछ समय 
बाद उनको दुःख श्रवश्य होगा । जिनको श्राज दुःख है उन्होने पहले कितना सुखकी कल्प- 
नायें करके श्रपनेको मौजमे रखा था। तो ये ससारके सुख सुख नही है, ये दुःख है । घोखा 
है शोर उल्टे वलेश बढाने वाले है, इस कारण सांसारिक सुख साधनोकी इच्छा मत करो । 
उनके सग्रहके लिए तृष्णामे भ्रपना जीवन मत गुजारो, किन्तु आ्रात्माको पहिचानों । आत्मा 

वा भात्मा ही साथी है, दूसरा कोई साथी हो ही नहीं सकता । जो लोग किसी दूसरे जीव 


१२७० सुभाषित रत्नसदोह प्रवचन 


को साथी मान रहे है, उनको शरण, मददगार समझ रहे हैं वे भ्रंघेरेमे हैं। कोई भी जीव 
किसी दूसरेका प्रेमी हो ही नही सकता । हर एक कोई अपने स्वार्थका, श्रपनी कषायका प्रेमी 
हम करना है । सो पहले तो यह ही एक भ्रज्ञान है जो यह समझ लिया जाय कि श्रमुक 
भाई सुभसे बडा प्रेम रखते हैं । मुभसे कोई प्रेम नही करता । जो प्रेम रख रहा, प्रेमकी 
बात कर रहा उसके ऐसी ही कषाय जगी है, ऐसा ही उसके मनभे भाव हुआ है सो अ्रपनी 
ही भाव वेदनाको शान्त करनेके लिए उस प्रकारकी प्रवृत्ति करता है । वास्तविकता तो यह 
है फिर भी यदि ससारके इन सुखोकी चाह है तो सुख कही चाहने नहीं मिला करता 
दिन्‍्तु धर्म कम पुण्यके प्रसादसे ये सुख साधन मिला करते हैं । 

लक्ष्मी प्राप्याप्यनर्ध्यमखिलपरजनप्रीतिपुष्टिप्रदात्ती 

कांती कोतांगय्ि विकसितवदनां चितयस्यातंचित्त, । 

तस्या* पुत्र पवित्र प्रधितपृथुगुणं तस्य भारया च तस्या: 

पुत्र तस्थापि कौतामिति विहितमतिः खिद्यसे जीव मुढ़' ॥४०४॥ 

(१५८) संसारी भारियोंका उत्तरोत्तर तृष्णासे खेदखिन्नपना--हे मोहो प्राणी तू 
व्यर्थ ही तृष्णा करके खेदको प्राप्त हो रहा | तू चाहता है कि संसारमे मैं सबसे बडा घनी 
कहलाऊं, इसके लिए नृ घनके लिए तरसता फिरता है । श्रन्याय करके, पडोसियोको सता- 
कर, कुृठुम्बको, सताकर, प्रत्याचार करके जिस किसी भी प्रकार तू घन समेटना चाहता है। 
अपने आपको बडा घती बनाना चाहता है, उसकी ग्लोर रात-दिन कल्पनायें, चिस्तायें, माया“ 
चार, नाना वृत्तियाँ बनाकर दू खो हो रहा है । धनका विशेष ग्र्जत या तो एकदम पुणष्पोदय' 
से इकट्ठा किया हुआ ही किसीको मिल जाय, ऐसा होता है या फिर अन्याय करके, श्रत्याचार 
करके विशेष धनी बन पाता है । जैसे समुद्र स्वच्छ नदियोसे नही भरा करता, गन्दी नदियों 
से समुद्र भरा जाता है, ऐसे ही न्‍्यायकी कमाईसे एकदम घनका सग्रह नही बनता । कैसी ही 
अटपट प्रवृत्तियाँ करके संग्रह बनता । तो हे तृष्णा करने वाले पुरुष पहले तो तू इसके लिए 
वत्तमानमे ही पाप कर रहा, तृष्णा कर रहा, सो प्रुण्यका उदय हो तो इकट्ठा धन बने झौर 
कदाचित्‌ धन एकत्रित हो गया तो इतनेपर भी संतोष नहीं करता, किस्तु स्त्री भ्रच्छी भली 
चाहिए, इस झ्रोर तृष्णा बढाये रहता है । स्त्री भी प्राप्त हो गई तो उसके श्रागेकी चाह 
करता है कि सन्तान हो, पुत्र हो । इृ्त प्रकारकी तृष्णा बनाता है । ऐसा भी वाड्छित बन 

जाय तो वह बडा हो गया, पुत्रका विवाह हुप्रा, उसके बाद पोता हुआ, इस तरह तृष्णमि 
श्रागे बढता ही जाता है । तृष्णाकी हृद नहीं होती । भले ही भ्राज किसीको ऐसा | 
हो कि मेरेको तो बस इतना धन हो जाय फिर कुछ नही करना, कमाई छोड़ दूँगा, खूब 
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धर्मसाघना करूँगा, पर उतना धन हो जानेपर वह वे सब बातें भूल जाता है यौर आगेकी 
'तृष्णा करने लगता है । तृष्णा तृष्णामे ही यह श्रपना सारा जीवन गँवा देता है और अन्‍्तमे 
मरण कर जाता है। मरनेपर क्या साथ ले जाता ? जैसा परिणाम किया है शुभ अथवा 
प्श्ुभ, उससे जो पुण्य भ्रथवा पापका बन्ध किया बस वह साथ जाता है, बाकी यहाँका थेला 
भी साथ नही जाता । तो इस जीवको सम्बोधा जा रहा कि तू क्यो व्यर्थ तृष्णामे अ्रपना 
जीवन खो रहा है ? श्पने श्ापको सावधानकर, सन्तुष्ट रख और आत्महृष्टि करके इसमे हो 
तू मग्न हो ॥ तो यह जीव पपने श्राप ही सदा कलपनायें करके दुःखका उपार्जत कर देदखिन्न 
हुआ करता है । सो तृष्णामे उत्तरोत्तर चाह करके भ्रपनी बुद्धि भ्रष्ट करता है ध्ोर जीवनमे 
प्रपना कुछ भी हित नही कर पाता । 

जन्मत्ेत्रेउपविन्रे क्षणरुचिवपले दोषसपॉरसरंध्र 

देहे व्याध्यादिसिधुप्रपतनजलघो पापपानीयकुँभे । 

कुर्वाणो बंधुबुद्धि विविवमलभृते यासि रे जीव: नाशं 

संचित्य॑वं शरीरे कुरु हतममतों घर्मकर्माणि नित्य ॥४०५॥। 

(१५६) श्रसार देहसें श्रात्मीयताकी सान्यतामें संकटोंका आक्रमण -- यहाँ उन 
जीवोको सम्बोधा जा रहा जिनको हित ध्ौर भ्नहितका विवेक नही है कि हे दुर्बद्धि जीव तू 
अपने एस शरीरमे क्यो इतनी ममता करता है । देखिये--प्रत्येक मनुष्यको प्रायः अपने शरीर 
भे ममता हो रही है भौर शरीरको माना कि यह ही मै सब कुछ हू भौर शरीरके नातेसे ही 
सारा जगत व्यवहार कर रहा | जितने भी कष्ट हैं वे सब इस शरीरके सम्बम्धसे हो रहे है । 
रोग इस शरीरमे ही तो हुआ करते है । रोग न हो, चय्रा हो तो भी इस शरीरमे प्ात्मबुद्धि 
करके नाना तरहकी मनकी उडान दोड़ाया करता है । मेरा जगतमे यश हो । मेरा मायने 
यह शरीर, जिसका फोटो उत्तरवाते है, जिसका नाम रखते है उसका यश हो, कीति हो । 
श्रे यह शरीर क्षणभगुर है | यह शरीर ध्पवितन्नताका घर है। पोद्गलिक है, धत्यन्त भिन्‍न 
है, इस पर दृष्टि रखकर तू यशकी चाह करके सारे जीवन दुःख पा रहा है | खूब सोच ले, 
जितने भी कष्ट हो रहे है वे सब इस शरीरके सम्बन्धसे हो रहे हैं। यदि मुझ जीवके साथ 
शरीर न हो, केवल मैं प्रात्मा ही प्ात्मा होऊं तो इसको फिर क्‍या कष्ट है ? जिसके शरीर 
नहीं रहता, किसो भी परपदाथेका लेप सम्पर्क नही है, केवल ज्ञानज्योतिमा्र यह जीव है 
उसका नाम क्या है ? सिद्ध भगवान । जिनको हम पूजते है, जिनको हम श्रादर्श मानते है 
वे प्रभु शरीररहित है, ऐसी ही स्थिति हमारी बने तो हम शान्त रहेंगे, धन्यथा ससारमे कष्ट 
ही कष्ट मिलेगा । 

| | 


११३ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


(१६०) दुःखके बीजभुत शरीरकी प्रीतिसे संसारसंक्रटॉँकी परिपादी--जो जीव 
ससारमे रहकर सुखकी आ्राशा रखते है, भेरेको सुख हो, मौज हो, यह उनकी मृ्खता हैं। 
ससारमे सुख रह ही नही सकता । सारा ससार दु.खमय है, जिसको सुख मान रखा है वह 
कल्पना है, खयाल है | जैसे कोई स्वप्नमे कुछ श्रच्छी बात देखे, खूब घन मिल गया, भ्रच्छे 
महल है, स्त्री पुत्रादिक ग्राज्ञा मान रहे है या राज्य मिल गया, किसीने ऐसा स्वप्नमे देखा 
तो वह स्वप्नमे मौज मानता, पर बताओ नींद खुलनेपर यह मोज रहता है क्या ? नही 
रहता । वह तो ख्याल थ्य, कल्पना थी, वह सब नष्ट हो गया, ऐसे हो यह जीव मोहमे कुद् 
सुख समभता है, पर कोई वह सुख है क्या ? और जिसे सुख मान रहा है, जो अपनेको सुखी 
समझ रहा है वह नियमसे दु ख पायगा । ससारका ऐसा हो नियम है | तो सारे दु खोका 
कारण है शरीरका सम्बन्ध । सो हे दुबु द्धि प्राणी तू अपने ही श्रहित करने वाले शन्नुस्वरूप 
एस शरीरके पीछे लगकर तू अपने कतंव्यसे क्यो च्युत होता है ? 

(१६१) प्रत्यन्त अशुचि पदार्थका निर्णय--इस शरीरका स्वरूप तो विचार, यह 
महांव अपवित्र है । इस शरोरके समान दुनियामे और कोई गन्दी चीज है क्या ? जिनको 
लोग गन्दा कहते ज॑से नाली, कीचड ओ्रोर दुर्मन्धित वस्तुर्वें, तो उनमें है कया ? वह जीवका 
मुर्दा शरीर पडा है, उसमें कोडे बिजबिजा रहे है, मास सड़ गल रहा, तो आखिर यह अप- 
वित्र शरीर ही तो गन्दा रहा । तो जरा और भोतर चलकर सोचें तो यह शरीर गन्दा हुप्रा 
क्यो ? जब तक इस शरीर पर जीव न ब्राया था तब तक तो यह गदा न था, जब जीव 
श्राया, शरीर बना तो यह गदा कहलाया । सो यह जीवके श्राने पर ही तो शरोर गदा रहा 
सो कौन सा जीव आ्राया करता है शरीर पानेके लिए | जो राग्री है। हेषी है, मोही है । 
तो रागह्वेष मोहके कारणा इस जीवके आ्रानेपर शरीर गदा रहा, तो मूलमे गंदा क्‍या रहा ? 
रागह्रष मोह । यह विकारभाव और जिससे बढ बढकर यह शरीर गदा हुआ, जिस शरीरमे 
ममता कर रहा है और ससारमे जन्ममरणकी परिपाटी बना रहा है, तो यह शरीर इस 
जीवसे शत्गुताका व्यवहार कर रहा, उसका दुश्मन बन रहा, शरीर न हो तो यहां कोई कष्ट 
नही । जिसके कारणासे मुझे कष्ट हो रहा उस ही शरीरमे यह मूढ प्रीति कर रहा। जो 
समभदार है। विवेकी है वह इस शरीरमे मोह नहीं रखता, इस शरीरको तपश्चरणमे 
लगाता है । पहले वो यह ही देखें कि यह शरीर गपवित्र साधनोसे पैदा हुआ अपविनत्र चीजो 
से बना, श्रपवित्र चीजोको हीउयलता है, मलको ही बहाता है । प्रारम्भसे लेकर अन्त तक 

श्रपवित्र ही अपवित्र मलोका टोकना है | तो ऐसे भपविन्न मलोके धाम इस शरीरसे तू क्यो 


प्रीति करता । 


शाण[ ४०४ १२४७४ 


(१६२) श्रक्कुत्ति अरियर दोषसपंबिल रोगधाम पापघठ बेहमें प्रीति करनेकी घुढता- 
यह शरीर गया है श्रौर बिजलीके समान अस्थिर है, यदि कोई १००-५० वर्ष जिन्दा रह 
जाता तो इतनेसे समयक्षी इस अनन्तकालके सामने कुछ गिनती भी है क्‍या ? श्रनादि अनन्त 
कालके सामने उससे भी कम है जितती देरकों बिजली चमकती है | तो यह जीवन, यह 
परीर ब्जिलीके समान क्षरिक है, विनाशीक है और क्षरिक विनाशीक है, इतना ही नही । 
यह शरीर तो नाना दोषरूपी सरपोके रहनेके बिलकों तरह है । जैसे बिलमे साँप भरे रहते है 
ऐसे ही इस शरीरमे नाना दोष भरे रहते है । तो ऐसा दोषमय गनन्‍्दा शरीर तेरे साथ लगा 
है और त इस शरीरमे इतनी ममता रख रहा है, इस अपराधका फल कोई दूसरा भोगने न 
ग्रायगा । खुद ही को जन्म मरण करके जीवनमे नाना कष्ट उठाते रहने पड़ेंगे । हे मोही 
प्राणी यह शरीर क्‍या है ? नाना रोगोका घर है। अनेक रोगरूपी नदियोसे मिलकर यह 
समुद्र बन गया है । सवंत्त रोग । रोगकी एक जाति है कया ? जितने शरीरमे रोम है उतने 
प्रकारके शरीरमे रोग होते है, उन सब रोगोका यह शरीर साधन है। यह शरीर पापरूपी 
पानोका भरा हुआ घडा है । पापका घडा ऐसा लोग बोलते ही है । जब जब शरीरपर दृष्टि 
होती है तब तब पापके ही भाव होते है, धर्म तो आात्माके सहारे होता है, शरीरकी हृश््मे 
धर्म नही होता । तो यह शरीर पापरूपी पानीका भरा हआ्ाा घडा है। यह शरीर विचित्र 
मलोका भडार है । कितने मल भरे पडे है इस शरीरमे । हड्डी, मज्जा, मास, खून, चमडी, 
रोम, थूक, मल, सूत्र, कफ, लार, नाक, श्राँखका कीचड, कानका कनेऊ, पसीना आदिक ये 
ही तो सब इस शरीरमे भरे पडे है। सो इन मलोके घररूपी शरीरसे ही तू प्रीति करता है। 
इस शरीरको हो मानता है कि यह मै आत्मा हु। भरे तू आत्मा इस शरीरसे निराला 
श्रमृतं ज्ञानज्योति स्वरूप है। ऐसे अ्पविन्न, असार, भिन्‍न पौदगलिक देहमे ममता करना, 
प्रीति करना यह महान मू्खेता है । तब चाहिए कया ? इस शरीरसे मोह हटाकर धर्ममार्गमे 
प्रीति करना | यहाँ दो चीजे है--शरीर और जीव । शरीर तो यह स्थुल पौदृगलिक दिख 
रहा है लोगोको, शरीर यह है और ग्रात्मा श्रमृत॑ ज्ञानस्वरूप जिसमें प्रतिभासका ही काम है 
वही इसका स्वरूप है, वह ज्ञानमृरति है । जब शरीरपर निगाह जाय, दृष्टि जाय तब तो संसार 
की परिपाटो बढ़ेगी, जन्ममरणका कष्ट बढेगा, और अपने श्रात्मापर दृष्टि जाय तो धर्ममार्गे 
मिलेगा, मुक्तिका मार्ग मिलेगा, संसारके स कट टलेगे । इस कारणा शरीरसे मोह हटायें और 
धर्ममे प्रीति लगायें । शरीरसे ब्रापका मोह हठेगा तो स्वय ही यह ज्ञान जग जायगा कि 
कुठुम्ब पुत्रादिक ये मेरे कुछ नही है तिसपर भी जब शरीरमे सामथ्य नही है त्यागनेका, तो 
घरमसे रहना ही पड़ेगा और तब पाप प्रेमका, रागका बर्ताव करेंगे । 


१२४ सुजाषित रत्नसंदोह प्रवंनन 


(१६३) सकल संकटोंके परिहारका बीज आत्मज्ञान-भैया ! मोह न रहे, भ्रज्ञान 
न रहे, धर्मंसे विचलित न हो । एतदथ अ्रपना श्रौर परपदार्थका सही बोध करिये और अपने 
प्रापको उपादेय मानिये । यह ही आत्मतत्त्व मेरा स्वरूप है, इसकी ही दृष्टि मेरे लिए शरण 
है । यह ही आत्मा जब दोषसे रहित हो जाता है तो यह ही भगवान कहलाने लगता है । 
शुद्ध होनेपर यह आत्मा सदाके लिए झानन्दमय होता हैं । तब ससारके सुखके लिए नहीं 
तरसना है । सांसारिक सुखोकों कष्ट मानना, अ्पविन्न मानना, कीचड समझना, हेय समभना, 
जो सांसारिक सुखोका श्रादर रखते है उन्हे कष्ट भोगना ही पडता है । तो जिन्हे कष्ट न 
चाहिये वे सांसारिक सुखोसे प्रीति व करें, ग्रोर सांसारिक सुखोका श्राधार जिस शरीरको 
बना रखा है उससे प्रीति न करें। एक दृष्टिमे आ्रात्मा ही हो, ज्ञानस्वरूप ही उपयोगमे समाया 
हुआ हो तो यह कहलायगा धर्मपालन । सो भाई शरीरसे मोह ममता हटाकर घाभिक कार्य 
करिये, शरीरको बन्धु न समभिये, धर्मको बन्धु समभिये । मेरा रक्षक शरीर नही है, मेरा 
रक्षक धर्म है । धर्म हो तो उसके प्रसादसे सर्वेत्र श्रानन्द ही रहेगा, और अगर धर्म नही है, 
पुण्य भी नही है, पापरस भी उमड रहा है तो कहाँ जाकर छिपेगा, सब जगह कष्ट पायगा । 
सो इन सब कष्टोका श्राधार यह शरीर है । इस णशरीरके श्वज्भधारमे, इस शरीरके बार-बार 
निरखनेमे, शरीरको देखकर ग्रहद्धार करनेमे, इन सब कार्योमरे पाप है, मिथ्यात्व है। उस 
शरीरका लगाव छोडें, उसका ममत्व त्यागे श्रौर धर्मके स्वभावसे प्रीति करें। मैं ज्ञान ज्ञान 
रूप ही रह, मुझे शरीर न चाहिए । मै शरीरसे निराला केवल जाननहार रहा करू, बस 
यह ही सत्य घमं है और इस हो मे भ्रात्माका भला है । 

यद्वच्चित्त करोषि स्मरशरनिहतः कामिनीस गसौख्ये 

तद्वत्व चेज्जिनेंद्रप्रणिगदितमते मुक्तिमार्गे विदध्या । 

कि कि सौख्य न यासि प्रगतभवजरामसृत्युदुःखप्रपच 

संचित्यैव विधित्स्व स्थिरपरमधिया ततन्र चित्तस्थिरतव ॥४०६॥ 

(१६४) मोक्षसागंसे मनको तन्‍्मय करनेसे निक्रटकालमे जन्मजरामरणरहित श्रान- 
नदधासका लाभ--यह ससारी-जीव पड्चेन्द्रिके विषयोकी धुनमे बना रहता है । सो सभी 
जीवोकी बात देख लो और उनमे इस मनुष्यकी कहानी भर विकट है । यह मनुष्य इ्र्द्रिय- 
विषयोमे पद्नु पक्षियों आदिककी अपेक्षा भी और अधिक बढा चढा है| इस मनुष्यके मन है, 
भाषा है, बोली है, साहित्यिक कलाये है, तो अपनी इन पायी हुई कलावोका प्रयोग इन 
विषयभोगोमे ही खर्च कर रहा है। सो इस जीवको श्राचाय॑ महाराज सम्बोधते है कि हैं 
जीव जिस प्रकार तू कामकी व्यथासे व्यधित होकर कामनीके सगजन्य सुखमे मनको लगा 
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रहा है, भ्रन्य काम-काज छोडकर उन्ही विषयोके साधवोमें तन्मय हो रहा है उस प्रकारकी 
तनन्‍्मयतासे यदि धामिक भक्तिसे प्रेरित हुये उस मनकोी ([जिनेन्द्रभक्तिमें लगाये, जिनेन्द्रदेवके 
द्वारा बताये गए तत््वमे मनको [लगाये तो निश्चयसे समभ्रिये कि जन्म जरा सुृत्युसे रहित 
होकर तू निकट कालमे मोक्षको पायगा | भैया ! सब कुछ धुनकी लीला है । जीव सिवाय 
घ॒न ओर भावके और कर ही क्या सकता है ? यह ज्ञानमात्र है। केवल ज्ञानकी परिणति ही 
बनायेगा, भाव बनायेगा, इसके अ्रतिरिक्त और करेगा क्‍या ? किसी पुद्ंगलसे कोई सम्बन्ध 
नही कि किसी पदा्थंको किसी तरह वह परिणमा दे । यह तो केवल भाव बनाता है श्रोर 
भाव वनाकर उसकी धुन बनाये रहता है । सो यह जीव श्रपने संस्कारोके कारण विषयभोग 
के साधनोमे अपनी धुन बनाये हुए है। कैसी तन्‍्मयतासे यह विषयसाधनोमे लगता है, उस' 
ढंगसे तन्‍्मयता यदि घर्मके कार्येमे लग जाय तो जीवका उद्धार हो ज'य, मगर मोहकी ऐसी 
लोला है कि इसको मोहके काम तो सरल लग रहे है और ब्रात्मीय काम उसे कठिन लग 
रहे । कितनी उल्टी बात है । जो पराधीन है, जिसपर हमारा श्रधिकार नही, पुण्ययोगसे 
प्राप्त हुआ है इसकी बात तो इसको लगतो है बडी सरल कि मैं कर सकता हू, मै धन खूब 
कमा सकता हू, मैं इतनोका पालन-पोषण कर सकता हूं, मैं बड़ा रोजिगार कर सकता हूं । 
यो बाहरी कामोके करनेमे इसको लग रही आसानी और जंच रहा कि भेरे वशका काम है 
जब कि ये बाहरी संग प्रसग इस श्रात्माके वशके नही है याने' वर्तमान भावके श्रतुसार संसार 
के समागम मिल जाये यह इसके आधीन नही है । यद्यपि जिस पुण्यके उदयसे ही सब कुछ 
मिल रहा है वह पुण्य जब बँघा था तो श्रात्माके परिशामका ही निमित्त पाकर हुआ था। 
कहा जाता कि अपना ही कमाया हुआ्ना भोग रहे है। सो इस तरह तो श्रपनी ही करतुृतका 
फल भोगा, पर वर्तमानमे हम भाव कुछ करते है बीतती हमपर कुछ है । तो वर्तमान भाव 

हमारे वर्तमान सुख दुःखकी घटना नही बना पाते, यह पूर्वक्ृत दैवके उदयासुसार होता है । 

(१६४) अनधिकार चेष्टा त्यागककर स्वाधीन आत्मरमरफ्े पौरुषका कर्तव्य--हम 

यदि पूर्णतया स्वतंत्र है, सम है तो मोक्षमार्गके काममे है, सो आज यह योग्यता पायी है 

हम आपने कि इस मनको मोहसे हटाकर मोक्षमार्गमे ले जाना चाहे तो ले जा सकते है । सो 

इस जीवको समझाया कि जिस लगनसे तू विययसाघनोमे लग रहा है ऐसी लगनसे धामिक 

भत्तिसे प्रेरित होकर जिनेन्द्र द्वारा बताये गए मोक्षमार्गमे लगे श्र इस मोक्षमार्गको ही ध्येय 

समझे तो निश्चयसे समझ कि जन्म जरा मरण दु.खसे रहित होकर तू अ्रनन्त आननन्‍्दके स्व- 

रूपको प्राप्त करेगा । सो श्रव बाहरी समस्त कंग्रढ़ोको छोडकर परम पवित्र मार्गमे अपने 

वित्तको स्थिर कर । देखिये--जैसी श्राप सबकी झ्राज ग्ृहस्थावस्था है श्र कितनी उल्मनें 


९३२६ सुभाषित रलसंद्ेष्ठ प्रधधना 
इसके भ्रन्दर हैं, रोजियार करना, और कितनो तरहसे उसके लिए परिश्रम करना, विधार 
करना ये बातें करना होता है और उस ग्रृहस्थदशामे श्राजीचिका न हो नी भी बात न बनेगी। 
लेकिन यह तो कला हो सकती है कि साधारण श्राजोविकाके लिए पौरुष करके जो क्छ 
प्राप्त हो जायगा उसके अन्दर सतोषपूर्वक हम गुजारा बना स्कंगे । फिर चिन्ता किस बात 
की । भनुष्यको चिन्ता होती है ठृष्णाके कारण । गुजारेके लिए चिन्ता नहों होती क्योकि 
गुजारेकी कोई कानूव या लिमिट नही बनती है, वह तो अपने श्रापकी परिस्थिति और भाव 
के श्रनुसार है कोई लोग हजार रुपया माहवार कमा कर भो समभते कि हमारा भुजार। नही 
चलता श्रीर कोई ऐसे लोग भी है कि जो ३१००-५० रुपये माहवार कमाकर भी ग्रुजारा कर 
लेते । सो जो लोकिक बाते है उन्हे तु मुख्य मत बना । जैसा बीतेगा, युजरेगा, गुजर ले और 
उसीमे हम अपनी नीति न्यायगनुकूल करेंगे, पर इस दुर्लभ जीवनकों पाकर मुख्य काम तो 
यह है कि ससारसे छूटनेका उपाय बना लिया जाय । जब तक यह शरीर साथ लगा हैं तब 
तक चैन नही है | खूब भली प्रकार सोच लो प्रत्येक कथनमे, प्रत्येक स्थितियोमें इस जीकष 
के साथ शरीरका लगना ही एक अभिशाप है । इससे ही जीवमे कष्ट पडे हुए है । तो यह 
निर्णय बनाइये कि मुझे श्राखिर शरीररहित केवल आत्मा हो श्रात्मा रहना है | यदि यह 
निर्णय बन गया तो देखिये---अ्रभीसे फर्क झा जायगा । तकलीफ होगी तो कम महसूस होगी, 
उपेक्षा कर डालेंगे, मान अ्रपमान, निन्दा प्रशसा शआ्रादिक सभी बातोमे क्षोभ् थे श्रायगा, 
बयोकि जान रहें कि मुझे तो शरीरसे ही निराला बनना है, ओर शरीरसे रहित हुए बिना 
शाश्वत शान्ति न मिल पायगो । एक भवमे श्राप कुछसे कुछ साधन बना लें, पर उत्तसे पूरा 
पड जायगा क्‍या ? मरण होगा और ज॑सा बन्ध किया, जेसा सस्कार वना उसके अचुसार 
अगले भवमे सुख दुःखके समागम मिलेंगे । मुझे शरीररहित होना है । 

(१६५) थथार्थ स्वपरभेदविज्ञान कर एकत्वनिश्चयगत शअ्रन्तस्तत्वत रुखि करनेष्ा 
पर्तष्य---भैया, शरीरको देखकर क्यों खुश होना ? यह तो मेरे लिए श्रभिशाप है, कलक हें, 
उपाधि है, पर जब बन्धन बना है शरीरका तो ढगसे निपटेगे। इस शरीरका एकदम गे 
करके इसकी परवाह बिल्कुल न करना चाहे वो हम न निपट पायेंगे । शरीरकी नौकरी 
लीजिए जितनी जैसी स्थिति है, पर ध्यात रखना है इस बाठका कि जीवनमे भेरेकों 28 
स्वरूपकी साधना करना है । दूसरा कोई कार्य मेरे करनेके योग्य नहीं हैं । सी है ढ्तिषी 
ध्यात्मन | धन बने श्रयते श्रात्मबल्याणकी, मोक्षभागेकी । मोक्षमार्गमे अपने च्त्तिको श्म और 
परिवार भला है उसे भी ऐसी ही सीख दें, ताकि तेरा कोई बाधक न बने । वहां भा घुने 
ऐसी ही बने कि इस जीवनमे जीकर आत्मकल्याणका लाभ लेना है । भोह हंटे, परमात्माके 
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गुणोंका स्मरण रहे, मेरे सहज स्वरूपकी हृष्टि रहे बस यही चाहिये जीवनमे श्रन्य सुख 
साधन प्रसग न चाहिये । मिलेगा वही जैसा उदय है, पर ऐसा चाहे मत याने भ्रपना सर्वोन् 
उच मत मानों कि इन बाह्य साधनोके मिलने पर ही मेरा महत्व है, मेरा जीवन है, मेरा 
पोजीशन है | पोजीशन रखें चारित्रकी, शुद्ध श्राचरणको प्रभ्ुके ज्ञाममे हमारी श्रापकों सही 


पोजीशन भलकेगी वह तो लाभदायक है और जगतके मोही श्रज्ञानी श्राशियोकी निगाहमें 
जिस किसी भी प्रकारकी अ्रपनी पोजीशन बतानेका प्रयास करू वह बिल्कुल बेकार है। धुन 


को बात है । जिसको आरात्मप्रकाश मिला है उसकी धुन आात्महितके अचुरूप बनेगी, जिसको 
श्रात्मस्वरूपकी सुध नहीं है उसकी धुन विसम्बादके लिए होती है | सो हे आत्मन्‌ ! बाह्य- 
विषयक विसम्बादकों त्याग, पविन्ष जैन शासनमें श्रपने चित्तको स्थिर कर । 

सच्च. पातालमेति प्रविश॑ति जर्लाध गाहते देवगर्भ । 

भुक्ते भोगान्तराणाममर युवतिभिः समम याचते च। 

वॉछ्त्यैश्वर्यमरय रिपुसमितिहते" कीतिकातां ततश्द 

धुत्वा त्व जीव चित्त स्थिरमतिचपलं स्वस्थ कृत्य कुरुष्व ४०७॥ 

(१६६) खंचलचित प्राझीका बदल बदलकर पातालसे चित्त, समुद्रसे प्रवेश--भपने 

आपमें श्रपनी बात निरखते हुए सोचिये, यह चित्त चचल रहता है। भले ही कुछ पुरुष 
गम्भीर है । बडी घीरतासे उसपर विचार करना है। पर जहाँ बाह्य वस्तु विषयक विचार 
है वहाँ एक जगह चित्त स्थिर रह ही नहीं सकता । कुछ लोगोफे चित्तकी चचलताका बेग 
और किस्मका है कुछका शौर किस्मका, मगर बाह्मपदार्थका आश्रय वाला चित्त चज्चल हो 
रहेगा । वह स्थिर नही बन पाता । है जीव ! तेरा चित्त बडा ही चञ्चन है । कुछ क्षणकों 
भी यह एक रूपमे स्थिर नहीं रह पाता । कभी तो यह चित्त पातालकी बातें सोचता, वहाँ 
चित्त ले जाता | सुन रखा, समझ रखा जहाँ इसको इृष्ट जचता है वहाँ यह श्रपना चित्त ले 
जाता है । तो कभी यह चित्त समुद्रभे घुसता है । चित्त एक जगह स्थिर कहाँ रहता ? कभी 
कुछ ध्यान झ्राता कभी कुछ । कभी कभी तो लोग ऐसा प्रश्न कर डालते है कि जब कभी 
माला लेकर बैठते है या जाप सामायिकका सकलल्‍प करके बैठते है तब यह चित्त और अधिक 
घूमता है सो बान दया हैं ? जाप और सामायिककी स्थिति एक निरालम्बकी स्थिति है याने 
किसी एक ओर प्रपलस्वच लिया नहीं क्र स्वका आलस्वन सिला वही तो ऐसी स्थितिमे 
यह चित्त चलता हे ती कोई ऐसा सोचे कि जाप सामायिकको तो श्रपने किसी एक धचापानी 
में लग जाय तो वह चित्त अधिक चचल नहीं होता, मगर यह सोचना ठीक नही है । भले 
ही जाय साभायिकस चित्त यहाँ वहाँ जा रहा है तो कमसे कम आपको वह क्षण बतला तो 
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रहा है कि हमारा इस इस जगह राग बसा है। इतनी त्रूटियाँ हैं, पर किसी एक इन्द्रिय 
विषयमे चित्तको लगाया तो भले ही थोडी देरको वही चित्त लग रहा मगर कितनी त्रुटि है, 
कितना भीतर संस्कार बसा है कि कुछ मालुम नही पडता । श्रब यदि चित्त चंचल जच रहा 
तो उसको रोकनेका यत्न करें । चित्तकी नंचलताकों दुर करनेका भली भाँति वाला उपाय 
यह है कि आत्माके शाश्वत सहज स्वरूपका मनन करने लगे, क्योकि मेरे लिए यह भेरा 
सहज स्वरूप ध्रुव है, कभी घोखा देने वाला नहीं है चूंकि पर पदार्थ जिसका हम ख्याल 
करते है वह स्वयं विनाशीक है, उसके आधीन नही है। बाहरी पदार्थ हैं। उनका श्राश्रय 
किया हुआ चित्त स्थिर नहीं रह सकता । सो अपने चिस्तको स्थिर रखना चाहते हैं तो एक 
निज स्वरूपमे अपने चित्तको लगा । 
(१६७) चंचलचित्त प्राणीका कभी स्वर्गमे चित्तश्रमण! कभी भोगसे प्रवर्तेन--प्रहो 
मनुष्यका कितना चञ्चल चित्त है। कभी पातालमे गया कभी समुद्रमे गया कभी स्वगंका 
राघ्ता नापता, स्वंर्गंमे देव हुआ । उन देवोको बडा सुख है, हजार वर्षमे भूख लगती है, कठ 
से अ्रमृत फकडता है, शरीरमे रोग नही होता, वैक्तियक शरीर है । हाड मांस भज्जा वहाँ 
नही है, चित्त वहाँ जाता है, बहाँ भी चित्त चञ्चल ही रहता है । जैसे यहाँ गरीबोको 
धनिक लोग बडे सुखी नजर श्राते है, पर घनिक लोग खुद जानते है अपने चित्तको कि क्या 
सुख है ? हार्ट फेल वाली बात गरीब श्ौर मजदुरोके अ्रधिक नही हुमा करती । हाटे फेल 
वालोकी संख्या श्रधिकतर मिलेगी समुद्धशाली पुरुषोकी | चाहे वे धनसे समृद्ध हो या राज 
काज संभालनेके श्रोहदेसे समुद्ध हो, तो जैसे यहाँ गरोबोको धनिक लोग बड़े सुखी नजर श्ाते 
है पर सुख वहाँ रच नही, ऐसे ही मनुष्योको ये देव सुखी नजर आते मगर देवोकों भी सुख 
नही । चित्त उनके भी है । कृषायें उनके भी लगी हैं, उनका भी चित्त स्थिर नही रहता । 
बल्कि उनका तो और भी अधिक अ्रस्थिर चित्त है, क्योकि उनको ताकत श्रधिक मिली है । 
कही से भी कही क्षरा क्षणमे दौड सकते है । कही भरी सैर कर सकते है । तो दुःख तो भावों 
हे चलेगा | शारीरिक सुख है तो क्या करें ? जहाँ कल्पनाय जग रही वहाँ तो कष्ट ही कष्ट 
है । तो यह जीव कभी स्वर्गका रास्ता नापता, स्वर्गेकि स्वप्त देखता है तो कभी यह मनुष्यों 
के भोग भोगता है । चित्तकी श्रस्थिरता बतला रही है कि इस चित्तको सही ठीक ठिकाना 
नही मिला, अतएवं यह जगह जगह डोलता रहता है, कही टिक नही पाता । ठीक ठिकाना 
है स्वयंका सहजस्वरूप । जब मै स्वय सत्‌ हू तो भ्रपने आप अपने सहज स्वरूप मैं हू। श्रान 
उपाधिके सम्पर्कसे विक्रत स्थिति बन गई है, लेकिन स्वरूप तो मेरे मे नित्य अन्त प्रकाश- 
मान ध्रचल है | तो जो मेरा स्वरूप है, स्वभाव है, चेतनामात्र वहाँ ही तू पर चित्तको ले 
ँ 
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जा, मनन कर । जैसे" जैसे भ्रस्यास बढेगा, श्रपने स्वरूपको निरखेगा बसे ही वैसे स्थिरता 
बढेगी । 

(१६८) चचलचित प्राणीके भोगसाधनोकी तृष्णासे विकट क्षोभ--अपना कारण 
समयसार, यह अपना सहज श्रात्मप्रभु जब तक नहीं मिला जब तक इसका अनुभव नही 
बना तब तक यह चित्त बाह्य विषयोमे डोलता रहता है और चूंकि विषयोमे चित्त रमानेसे 
कष्ट ही होता है सो यह निर्लज्ज होकर विषयोके साधनोके कष्ट भोगता रहता है श्रौर उन्ही 
साधनोमे ललचाता रहता है । किस विषयके साधनमे बतलावो "शान्ति मिलती है ? सुख 
मौज मानना श्रौर बात है, शान्ति मिलना श्रौर बात है, जहाँ चित्त चचल है, जहाँ क्षोतर 
मचा हुआ है, क्षोभके ही कारण विषयोको भोगता है, क्षोभ पूर्वक ही भोग रहा है, भोगनेके 
बाद भी इसमे मलिनपना आता है। ससारके सुख साधन इसके लिए शान्तिके कारण केसे 
हो सकते ? मगर यह चचल घित्त स्वर्गोका रास्ता नापता है, मनुष्योके भोग भोगता है, यह 
कभ्नी देव(गतावोका संग चाहता है । सुन रखा कि देवगतिके जीव, देवागनाग्रोका स्वरूप सो 
यह चचल चित्त कभी कर्भा वहाँ भी दोडता है, यह धन पानेकी तुष्णा इच्छाकों बढाता ही 
रहता है । मनुप्य हुए किसलिए जैसे लोग कहते है ना--श्राये थे हरि भ्रजनकों श्रोटन लगे 
कपास । यद्यपि कपास श्रोटना भी एक काम है मगर ऐसा विमूचन वाला काम है कि दिन 
भर तो कपास झोटा मगर कोई किलो श्राधा किलो ही रूई ही निकाल पाये, याने परिश्रम 
तो बडा क्या पर काम थोड़ा सा हुआ । तो ऐसे हो समझो कि आये तो थे हम प्रभुके 
भजनको, श्रात्माको उपासनाके लिए आ्राये थे मगर लग गए पज्चेन्द्रियके विषयोके भोगमे । 
अ्रपनी बीती हुई जिन्दगीसे ही अनुभव कर लीजिए, शिक्षा ले लीजिये कि इस बीती हुई 
जिन्दगी तक हमने क्या क्‍या नहीं भोगा ? मगर कुछ घरा है क्‍या पासमे कि वह सुख जुड़ 
गया हो ओर उन सुखोको निरखकर आज भी आनन्द ले रहे हो। रच नही मिला, और 
बजाय सुखके कष्ट सामने रहा । 

(६६६) ८नकोति भोग आदि सबकी लिप्सा तजकर ज्ञानानुभुतिका पीरुष करनेका 
अनुरोध-- भैया, दुर्लभ मनुष्यजीवनकों पाकर हमे चित्त कहाँ रमाता चाहिए ? इसका निर्णय 
बनाइये । रमाना चाहिए अपने श्रापके शाश्वत सहज चैतन्यस्वरूपमे । पर इसका जब ज्ञान 
नही, अनुभव नहीं, इस ओर हृष्टि ही नहीं जाती तो यह चित्त बाहर बाहर डोलता है । घन 
पानेकी इच्छामे रात दिन व्यग्र रहते है और कभी चाहते है कि मेरी कीतिमे जो बाधक है वे 
मेरे शत्रु है, उनका सपप्रया किया जाय श्रौर इस कोतिका बहुत विस्तार किया जाय | शरीर 
मे कित्तना व्यामोह है कि कोति चाहता है यह । मै ज्ञानमात्र आत्मा हु, ऐसा जानकर कौन 
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कीति चाहेगा ? यह शरीर ही मैं हू, ऐसी जब बुद्धि हुई है तब ही कीतिको चाह पैदा होगी। 
सो यह सब मिध्याभावका हो तो प्रसार है । सो यह चपल चित्त जगह जगह डोल रहा है । 
इसके डवाडोलसे कोई सिद्धि नहीं। तथ कर्तव्य यह है कि इस वित्तकों एक अगह स्थिर 
रखिये । किस जगह स्थिर रखा जाय ? जो स्वयं जगह है मेरा शाश्वत्त चित्स्वरूप, वहाँ चित्त 
रमावो, यह ही मोलिक घरंवालन है श्रोर इस ही की सेवाके लिए .बार बार घमंमे अपना 
चित्त लगाइये । भोगसाघनोमे श्रपने चित्तकों न लगाहये, क्योंकि भोगसाधनोंमे चित्त रमेगा 
तो यह चंचल ही रहेगा प्रौर धर्मे चित्त लगेगा तो धीरता श्रायगी | तव ही हम श्रपने श्राप 
में कुछ समृद्धि का भी अनुभव कर सकते हैं । 

नो शवयं यज्निपेद्ध भिभुवनभवनप्रांगणों वर्तमान 

सर्वे नश्यति दोपा भवभयजनका रोधतों यस्य पुसा। 
जीवाजीवा दितत्त्व,्रकटननिपुरो जैनवाक्ये निवेशय 

तत््वे चेते विदध्या: स्ववशसुखप्रद स्व तदा त्व प्रयासि ॥४४८॥ 

(१७०) प्रात्माक्रय बिना चित्तकी चंचलताके निरोघकी श्रशक्यता--इस परिच्देदर्म 
जीवको सम्बोधन किया है । ये प्राणी विपयोकी प्रीतिके कारण चंचल चित्त वाले हो गए 
है । चित्त क्यो चचल है ? उत्तर उसका एक ही है कि इसका चित्त विषयोमे रमनता चाह 
रहा है । विपय हैं विनश्वर, विषय हैं पराधीन, विपय हैं अपनेसे भिन्न । तो उसमे लगाया 
हुआ चित्त स्थिर कैसे हो सकता ? फिर विपयोभे जो चित्त लगा है वह हो गया अपनेसे 
बाहर । जब श्रपने स्वरूपसे बाहर हो जाय तो वह स्थिर कैसे रह सकता ? तो चचल चित्त 
वाले पुरुषोको सम्बोधा है कि देख तेरा चित्त ऐसा चचल चल रहा है कि तोनो लोक रूपी 
ऑँगनमे घुमते हुएको कोई भी नही रोक सकता। क्षणमे कही क्षणमे कही चित्त जा रहा। 
यह चित्तकी चचलता बिल्कुल स्पष्ट है भर बाहरी पदार्थोमि रमकर कोई चाहे कि मैं स्थिर 
चित्त वाला हो जाऊँ तो कभी नहीं हो सकता । स्थिर चित्त होनेके लिए स्वाघीन स्थिर तत्त्द 
का श्राश्रय चाहिए । वह है श्रात्मस्वरूप । जिसको श्रपने स्वरूपका परिचय है श्लौर जांतत 
लिया है कि यह ही मेरा सर्व॑स्व है, यहाँ ही जिनको संतोष होता है उबका चित्त तो घचल 
न होगा, बाकी विषयोमे जब प्रेम है तो चित्त च चल होगा हो । 

(१७१) श्ाध्महितके लिये श्राचरखका प्रारंभसे अन्त तक सहयोग--कल्याण वेवल 
ज्ञानसे नही है, केवल ऊपरी श्रास्था बच/नेसे नही है, मात्र च्चामे समर ग्रुजारनेसे नहीं है । 
उसके लिए चाहिये कुछ प्रयोगात्मक श्रावरण । प्राचरणहीन पुरुषके सम्यवंत्व उत्पत्त नहीं 
हो सकता । कोई सोचे कि यह तो केवल ज्ञानकी बात है, बान लो, तत्वका जानना बना 
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सो उसकी जात बोल लो, सम्यक्त्व हो जायगा, सो न होगा । सम्यवत्व होता है आत्माकि 
अनुशवपुर्वेक । धात्मानुभवपूवेक ही सरयक्त्व जगता है, संम्यक्‍त्व जगे बाद आात्मातुभूति रहे 
मे रहे, बहुत समय बाद मिले, मगर यह नियम है कि सल्यकक्‍त्व जब उत्पत्त होता है तो 
आत्माचुभूति पर्वक ही होता है, मर आत्गाका अनुभव श्रन्त. संयम, सदाचार, अ्रपनी ओर 
अभिनुखता, व्यसन झादिकका परिहार हो, नाना विकल्पज्ञालसे छूटे, यह बात्य हुए बिना 
आ्रात्माका प्रतुभव नहों जग सकता । तो श्राप समभिये कि राम्यकत्व पाना यो ऊपरी भावसे 
केवल यह ही ध्येय जिसने बनाया कि श्राचरणकी क्‍या आ्रावश्यकता, सम्यक्त्व हो गया, काम 
वन गया, तो भाई शआ्रावरण बिचा सम्यतस्थ न होगा और श्राचरणकी वृद्धि बिना मोक्षका 
लाभ न होगा । तो जिसकी अभिमुखता आत्माकी ओर है, जिसका श्राचरणख वैराग्यपूर्ण है, 
विषयोमे जिसका चित्त नही रमता उसके ही स्थिरता आयगी और वह ही शान्तिका लाभ 
पा सकेग। | करणानुयोगमे बताया हे कि ७ अकृतियोका जो क्षय होता है, जिससे क्षायिक 
सभ्यवत्य उत्पन्न हुआ वे ७ प्रकृत्तियां है. अ्रचन्‍्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ शरीर दर्शन - 
मोहनी यकी तीत मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व और सम्यकृप्रकृत्ति । इन ७ का क्षय क्‍या एक 
शाथ होता है ? पहले क्षय होता है भनन्‍्ताचुबधीका । इसके बाद क्षय होता है दर्शनमोहका । 
अमन्‍्तानुबंधी ग्रद्षति है 'बारित्रमोहकी, जो किसी प्रकारके आचरणका घात करती है । अन- 
न्चाचुनधीका क्षय होनेपर एक ऐसा आचरण बनता है कि जिसके पालनपर श्रन्तमु हुत॑ बाद 
दशनमोहका क्षय होता हैं| प्रयोगात्मक विधि बचाये बिना श्रतुभृति न होगी, सम्यकत्व न 
जगेगा |, 

(१७२) सहज स्वायलभ्वन विना बेतुकी विडम्बना--जब अपने श्रापका स्वरूपका 
धाशञ्रय बनता है तो बित्तमे स्थिरता श्राती है । इसके बिना इस जीवका चित्त इतना चंचल 
है कि तीन लोक्मे यह सर्वत्र चचकर लगाता ही रहता है | कभी कुछ विचार, कभी फुछ 
विचार । कभी कही गया, कभी कहीं गया । यदि इस चित्तकी चचलताका निरोध हो जाय 
श्र्यात्‌ एक सहज आत्मस्थरूपकों ही प्रधाद कर ज्ञान जानता रहे तो इस्तीको कह्ठते है ऐकाग्रे। 
सम्यस्दशन, सम्यश्शान, सम्यकृचारिका एकत्व होना हो ऐकाग्रका परम स्वरूप है। तो ऐसो 
एकाग्रता श्रा जाय तो जन्म मरणके समस्त दु ख नष्ट हो सकते है । थोडीसी सुविधा मिल 
गई १ लोगोके बीच बैदकर थोडा बोलना आ गया, कुछ लोग कहने लगे कि यहं भाई अ्रच्छे 
तमझादार है, पडित है, ज्ञानों हैं, कुछ घन श्रादिककी सुविधायें हो गईं, कुछ राजकाजमे 
पता, प्रतिष्ठा, प्रभाव तत गया तो इसनेका क्या गर्व करता ? यह गये लायक चीज नही है । 
नह तो जितना बाहर उद्चान चलती जायगी उत्तवा ही इसको भ्रविष्यमे कष्ट मिलियगा । जो 
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जितनी सुख सुविधावोंमे मस्त रहता है वह उससे कितना ही गुना अन्तमे कष्ट पाता है । यह 
बात्त देखो हुई, बीतो हुई सब्र तरहसे समझ लीजिए । जिनसे प्रेम था उनक्रा वियोग हो गया, 
भ्राज उस बारेमे सोच सकते हैं यदि विवेक है कि मैंने व्यर्थ ही इतना समय उनके स्नेहमें 
गंवाया । लाभ क्‍या मिला ? जो सुख सुविधावोमे मस्त होना चाहते हैं श्रोर यहाँ ही गवें 
रखते है उनको बहुत बडा कष्ट श्राने वाला है। पुण्यके फलमे जो हर्ष नही मानते, सुख 
सुविधा सम्पदावोमे जो अपने थ्ापको मस्त नही बनाते, उनके भी ज्ञाताद्रश रहते हैं कि यह 
सब दैवका (भाग्यका) फल है भौर पापका उदय झानेपर उसमें विह्नल नहीं होता, उसका 
भी ज्ञाता रहता है कि यह भी दंवका फल है| वह पुरुष श्रपने चित्तको स्थिर रख सकता 
है । जिनको देवफलमे हुं विपाद करनेकी प्रकृति पड गई है उनका चित्त स्थिर कंसे हो 
सकता है । 

(१७३) शरण्य सहज परमात्मतत्त्वका शरण पाये बिचा जीवका बेठिकाने परि- 
अमरा-- चित्तकी एकाग्रताका मूल उपाय निज सहज आत्मस्वरूपमे आत्मत्वकी प्रतीति है । 
यहाँ ही मनको रमा । केवल एक भावका ही तो सारा खेल चल रहा है । किस श्रोर दृष्टि हैं 
कि क्या बीत रहा है, यह बात प्राप खूब निर्णयमे रखिये । जब दृष्टि बाह्य विषयोक्री शोर 
रहती है तो क्षोभ है, श्राकुलता है, श्रज्ञान है। चित्तकी श्रस्थिरता है । अपनेमे दीवताका 
श्रनुभव है । श्रौर ऐसी स्थिति है कि जैसे वह वेठिकाने हो रहा हो, कही ठिकाना नहीं 
पढ़ता, और जब अपने सहज ज्ञानमात्र ज्ञानधन श्रानन्दधाम सहज आत्मस्वरूपकी सुध होती 
है कि मैं यह हूं तो चूँकि यह कभी अलग नही हो रहा, यह कही बाहर न भग जायया | यह 
तो श्रन्तः ही बना रहता है भौर इस ही मे आत्मत्वकरा श्रनुभव कर रहा है तो ऐसे अपने 
ग्रापके स्वभावकों लखने वाला पुरुष घीर बनता है | उसमे इतना साहस श्रा गया, उसमे 
इतना सदाचार श्रा गया कि वह बाहरी पदार्थोकी परिशति निरखकर क्षोभ नही मचाता, 
आकुलता नही करता । जानता है कि जो में समझता था सो ही तो हो रहा । इन विषय- 
साधनोमे मौज मानने वालो पुरुष यह नही सोच पाता कि ये साधन नष्ट होते हैं। बह अपने 
बारेमे समझता है कि ये जो कुछ मुझे समागम मिले हैं ये सदंव रहेगे, ऐसा उसके भोतर 
अवधारण बना हुआ है । भले ही कदाचित्‌ दूसरोका विषयसाधन नष्ट होता देखकर कह उठते 
है कि यह जो मिला है सब नष्ट होगा, पर ग्रपने बारेमे नही सोच सकता, क्योकि उसे उन 
साधनोमे प्रीति लगी है । जिनमे प्रीति लगी है उनके नष्ट होनेकी कल्पना न कर पायगा । तो 
भले ही यह जान रहा कि मेरेको सुख साधन मिले हैं श्रौर ये सदा रहेंगे, स्त्री पुश्रादिक ऐसे 
आज्ञाकारी मिले हैं, मे बडा भाग्यशाली हूं, मेरे समाद भाग्यशाली श्रौर कौन होगा ? यो 
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बडा मस्त हो रहा, लेकिन जिनका संयोग हुआ है उत्तका वियोग श्रवश्य होगा । यह नहीं 
कल्पनामे लाता कि इनका वियोग होगा, पर इसके न सोचनेसे कही वियोग रुक तो न जायगा। 
तो जब वियोग होता है तब यह उन सुखके दिनोकी मौजसे कई ग्रुना कष्ट भोगता है । चित्त 
की चचलताके बस ये ही तो फल हैं । 

(१७४) नैसित्तिक भावोसे विविक्त श्रन्तस्तत््वके श्रालम्बनमें शाश्वत शान्तिका 
क्षाम--झपने आपके स्वरूपका ग्रालम्बन लें तो चित्तमे एकाग्रता बनेगी और सप्तार सकटोसे 
छुटकारा पानेका अवसर मिलेगा । प्तः है हितैषी पुरुष तू इस चचल चित्तको रोक, इस 
चचल चित्तको जीत । जीव अ्रजीव आदिक यथार्थ तत्वोके प्रकट करने वाले जैन शास्त्रोके 
चिन्तत मननमे अपने चित्तको लगा ओर ग्रात्माधीन शान्तिको प्राप्त कर । श्रात्मकल्याण 
स्वाधीन है श्रौर सुगम है श्र जिन बाह्य विषयोमे रम रहा है, सग्रह कर रहा है, जिसकी 
व्यवस्था बना रहा है ये सारी बातें पराधीन है प्रोर कठिम है । कठिन क्या अ्रसम्भव है। 
कल्पनामे हो यह मानता है कि से ऐसा कर लेता हू, पर कर थोड़े ही पाता । यह तो अपने 
भाव भर बनाता है बाकी जो कुछ होता है वह सब श्रोटोमेटिक याने निमित्तनैमित्तिक योग 
से होता है जिसे कहते है श्रोटोमेटिक हो रहा । लोग बोलते ना कि यह छापने वालो प्रेन्त 
मशीन जम॑नीसे श्रायी है ६०-७० हजारमे, यह श्रोटोमेटिक काम करती है, यह कागजको खुद 
उठाती है, छापती है, शौर छपे हुए कागजकोी एक जगह घरती है, यह ओटोमेटिक काम 
करती है । तो इसका श्रर्थ क्या है कि इस निमित्तनैमित्तिक थोग पूर्वक काम हो रहा, असुक 
पेंच पुर्जा इस प्रकार चल रहा, उसके सयोगमे दूसरा इस प्रकार चल गया, उसका निमित्त 
पाकर यह पूर्जा इस प्रकार चल गया, उसका वहाँ सम्बन्ध बना, इस तरह सब काम चल 
रहा | तो ससारकी जितनी घटतायें है सुखकी दुःखकी वे सारी घटनायें निमित्तनैमित्तिक 
योगपूर्वक है । उनमे तेरा स्वरूप नहीं । उन सब विडम्बनासे उपयोग हटाकर सहजानन्दमय 
निजधाममे मनको विलीन कर । 

(१७५) निमित्तचैसित्तिक थोगके यथार्थ परिचयसे प्राप्त उपलब्धियां -- यहां इतनी 
बात समभना कि हमारे सुख दु.ख रागद्वेंघादिक विकारमे केवल कर्मंविपाक निमित्त है । जो 
बाहर इतनी चीजे पडी है विषयभूत घर मकान, कुटुम्ब, मित्र, शद्भु प्रादिक ये निमित्त नही 
कहलाती । ये निमित्त है ही नही । हमारे विकारमे ये बाहरी पदार्थ श्राश्रयभूत बनते हैं, 
निमित्त नही होते । निमित्त तो केवल कमंविपाक है, सो कर्मंविपाक निमित्त है, रागद्देषादिक 
भाव न॑ंमित्तिक है, ऐसा जाननेसे हमको दो प्रेरणायें मिली । पहली तो यह कि जितने बाहरी 
विषयभूत हृश्यमान पदार्थ है ये मेरे विकारके बिगाड़के निमित्त नहीं है, इनपर तू रोष तोष 
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सत्त कर, एनमे प्तू लि इल्पदुदिः मत ८0 | ) ती सश्रयभुत ठ। तने राय एपने व्पिय मृत 
बनाकर इनणो धारोपित किया है | एसने चाध्रय हटा, शालभ्दन एनफ्रा तज । पहली प्रे त्णा 
तो यह मिलती है मिगित्तन॑मिन्तिक सोगका रही एरिचय ह्वोनेसे । दूसरी प्रेरणा गढ़ मिजती 
है कि ये रागढ्रेष युख दु  धादिक भाव ये न॑गित्तिक है, ये तेरे स्वभाव नहीं हैं । तेरे ही 
मान्न सत्वसे केवलसे मे वद यए हो परफ््ग्ग लिना, ऐसा नहीं है । ये तेरे रदसूए नो, तेरे 
स्वभाव नही, ये परभाव है, रागद्रेपादिक भाव परणशान हैं. कि स्वभाव । यटि रदवाढ है तो 
सदा रहना घाहिए, किर तो एनमें कभी गृक्ति हो ही नहीं सनी, जब प्रभाव है, रागढ्रेया- 
दिक भाव परभाष है यह घापने ऊ्ये समझा ? तो फुछ सोग यह उत्तर देसे लगते कि आश्ष- 
यभूत परपदायोमि उपयोग जानेसे ये रागहेगादिक होते हैं हस कारण परणाव हैं, पर दस 
कारण परभाव नहीं है ये । यद्यति यह भी बात है व्यक्त विक्रारमे, पर विकरारोके परभावपने 
का कारण यह नही है कि एन विपयशूत पदार्धोका श्राक्षय लेकर विकार ऊंगे हैं एस कारण 
प्रभाव हे, किन्तु किय कारण परभावः है लि कर्मोदय निभित्तरे रान्तियानमे ही ये हो ते 
है इस कारण परभाव है | इन दो दातोगे प्रन्तर दएण है ? फोई रागश्रेपादिक भाव जो अ्रवुद्धि 
पूर्वक हैं, प्रव्पक्त है, उन विकारोके रामण तो लिसी भी पराश्नण्शत॒का प्राश्ष य नही रहना और 
विकार सो हो गए, मगर उन प्व्यक्त विकारोछे समय दमर्मणिप्राक् रूप निम्मित्त सान्निष्य है 
ही । तो पर मायने निभित्तभूत कर्मोदय, उसका सन्तिघान पाकर होने वाले भावको परभाव 
कहते है । सो एक मुस्य काम तो यह है दा कि हम शण्ने श्रापको अपने स्वन्ावरूप अनु- 
भरें । सो जब हमने यह जाना कि ये विफार श्लोपाधिक 6, नंमित्तिक है, परभाव है, तो 
इनसे हमारी उपेक्षा हो जाना प्राह्नतिक टात है । पत्मे दया सिर रगड़ना ? इनमें कया मन 
फसाना ? यह तो बिगाड है, विकार ६ । ये दो परय्षाव है, विनश्वर है, मेरे स्वरूपसे निराले 
हैं। में तो एक शाश्वत डतन्‍्यस्वरूप गा 
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पं 
हू, इस स्वभावकी दृष्टि सुगम तया हो जाती है 
निर्मित्तनैमित्तिफ भावका ग्थार्थ परिचय होनेसे बह तीतरो प्रगति है । 

(१७६) सहजात्म्रणछाछ्ी साग्हालफा वफफरार--प्रव पुन. सम्हाल दीजिये कि 
कैसी सम्हाल रखना है ? पहली सम्हाल तो यह हैं कि जगतमें जितने हश्यमान पदार्थ हैं, 
जिनमे चित्त जानेसे ये विकार दढते है व्यक्त होते है, ये दहृश्यमान पदार्थ मेरे विकारके 
निर्मित्त कारण नही है, किन्तु प्राश्यभूत कारण है, पहले तो यह सम्हाल बने, दूसरी यह 
सम्हाल बने कि ये रागद्वेषादिक भाव कर्मोदयका निरम्मित्त पाकर हुए है इसलिए ये परभाव 
हैं, ये निमित्तके खातेसे जुड़कर मेरेसे दूर हट जावें। जैसे दर्षणके सामने हाथ किया, वहाँ 
हाथका फोटो श्रा गया तो दर्षणमे प्राया हुमा फोटो यह नैभित्तिक है, हाथका साह्षिध्य पाकर 
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हुया है । यह दर्षणके स्वभावरूप नहीं है, स्वाभाविक नही है, निष्पाधिक नही है, इसलिएं 
समझदार पध्ादमी*«प्रगर दपंणमे वहु फोटो नही घाह रहा तो हाथको हटा देता है । तो उस 
नैमित्तिकको, फोटोकों निमित्तके खातेमे डालकर निमित्तके साथ हो उसको दूर कर देता है, 
पर यहाँ नेभित्तिक तो है और निमित्तके हतनेपर यह नैभित्तिक हट जाता है, पर निरित्तको 
हटानेका उपाय निमित्तपर दृष्टि डालना नही है, किन्तु श्रपने स्वभावकी सम्हाल करना है । 
इतना अन्तर है। इन सर्वे अन्य पदार्थेसि विविक्त अपने आपके स्वरूपमे एकत्वगत शुद्ध भ्र्थातु 
' परसे रहित श्रपनेमे परिपूर्ण चैतन्यशक्ति मात्र अ्पनेको समझें, प्रतोतिमे लें, अनुभवों तो वहाँ 
कमोमे सक्रमण होना, कमजोरी होना, क्षीण होना, घात होना ये सब बातें स्वयं उनकी 
परिणतिसे होती रहती है । हमारा कर्तव्य तो अपने सहज स्वरूपकी सम्हाल है | इस सम्हाल 
में संतोष, शान्ति, धीरता, स्थिरता, सन्‍्मार्ग ये सब बातें पायी जा रही है । 

(१७७) सहजात्मस्वछूपकों सम्हालके सदसभंमें प्रभुभक्तिकी उपयोगिता--प्रपने सहज 
स्वरूपकी सहज सम्हालमे जब हम नही रह पात्ते तो यह सम्हाल जिनके बन चुकी है ऐसे * 
धात्मावोका भजन करना, गुणस्मरण करना ताकि हम अपनी सम्हालके लिए फिस्से उद्यमी 
बन जायें । यह ही है प्रश्नुभक्तिका सम्बंध । प्रभ्नुभक्ति क्यो कर रहे है ? प्रभ्ुका स्वरूप, पेरा 
स्वरूप एक समान है, किन्तु 'अ्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यह रागवितान । सो यह ४ 
श्रच्तर नैमित्तिक है। जो नैमित्तिक होता वह मिठाया जा सकता । जो स्वाभाविक होता बहु 
मिटाया नहीं जा सकता । यह मिट जायगा अपने स्वरूपकी सम्हाल करनेसे । बाहरके अ्रचे- 
तन अचेतनमें जो निमित्तनैमित्तिक योगकी व्यवस्था है वहाँ तो यह बात चलती है कि 
निमित्तको हटा दिया जाय तो नैमित्तिक न रहेगा । हाथको हटा लिया जाय तो दर्पणमे वह 
फोटो न रहेगा । यहाँ भी यही विधि है कि निमित्तके दूर होनेपर नैमित्तिक भी दूर हो 
जायगा, भगर यहाँ इस निमित्तपर वश नहीं चल सकता । यह तो केवल एक यह ही तत्र 
है कि अपने सहज श्रात्मस्वरूपकी सम्हाल करिये, उसरूप श्रनुभविये, यहाँ ही श्रपना उपयोग 
रखिये, यही सतुष्ट होइये, यही रत होइये, यही रहकर परम विश्राम करिये तो वे सब बातें 
जो होनी चाहियें कर्म हटनेके लिए, निमित्त दूर होनेके लिए जैसा कि कररणानुयोगमे बताया 
है वह सब प्रक्रिया स्वय होने लगती है। तो हमारे दो ही काम तो मुख्य रहे, उनमे भी 
एक ही सुख्य रह! निज सहज श्रात्मस्वरूपकी सावधानो, दृष्टि, प्रतीति, प्रचुभूति और इस ही 
प्रयोजनको सिद्धिके लिए जो सम्हाल कर चुके है ऐसे शुद्ध आरात्माकी भक्ति, पच परमेष्ठियोकी 
भक्ति। प्रश्चुभक्ति, सहम ग्रात्मस्वरूपका मनन । बस यह ही हम आपको इस दुलेभ जीवनमें 
करनेकी बात है । इसीकी पूरत्तिके लिए अ्रन्य सब व्यवस्थाये धार्मिक चला करती हैं। तो 
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झपते स्वष्पके शभ्रभिमुष हों शोर चित्तकी चचलता समाप्त करें, इस ही उपायसे हम श्रपने 
मोक्षमागंगे प्रगति कर पायेंगे । 
मिक्तत्वं बाति शबन्नू कथमपि सुक्ततं नावहतु समर्थों 
जन्मन्येकत्र दुश्व जनयति भविनों शकयते चापघातु । 
नव भोगोष्य बरी ग्रृतनननजरादु खत्तो जीव | शश्व- 
त्तमादेन निहत्य प्रणमशितरशरेमुक्ति भोग भज त्व ॥४०६७ 
(१७८) भोगदेरीरी अपरिवतित प्रचल शप्नुता--४न भोगासक्त समारी प्राणियोको 
सम्बोधन फ्िया जा रहा कि है जीव ससारभे जैसा अहित ये विपयभोग करते हैं वैसा अन्य 
कोई भी तेरण अहिन नहीं कर पात्ता | हम आपका वास्तविक दुश्मन कोन ? मिथ्यात्व और 
ये विषयकपाय । मे हम झ्ापके प्रबल बरी है। दूसरा कोई मेरा बैरी नही है । कोई भी 
जीव भरे विरोधके कारणा कुछ नही करता, किन्तु जिसमे उसे भला मालूम होता वह काम 
वह करता है और हम यहाँ विषयोगे बाधा समभने है तो उसके विपयगे कल्पना करते हैं 
कि यह मेरा विरोधी है । जगतमे मेरा विरोधी दुश्मन, अहितकारो कोई दूसरा पदार्थ नहीं । 
मेरे ही ये विषयभोग, काल्पनिक काम ये हो प्रबल शत्रु है। कुछ विवेक पाया हे, ज्ञान पाया 
"है तो उसका फल यहो हे कि एन विपयोसे विराम लें । यदि विपयोसे विरक्ति नही होती, 
इनसे उपेक्षा नही होती, विराम नही लेते, तो वह ज्ञानकी वार्ता एक तोता रटत मात्र हे । 
खुद पर उसका कुछ असर न पड़ा प्रौर ज्योका त्यो दु खो रहता । वात बातमे, धर्मकी चर्चा 
ही मे जो क्रोध उमड आता है उसका कारण वया है ? अज्ञान | णरीरमे अज्ञान, शरीरमे 
अ्रहंकार, मनके विपयोसे प्रीति, ये सभी दोष उम्र पुरुषमे मोज़ूद है, उसको लाभ कया मिला ? 
सो हे जीव तू निर्णय कर कि मेरे अ्हितके करने वाले हैं ये विषयमाधन, भोग | दूसरा कोई 
ग्रहित नही करता । ये विषयभोग, पज्चेन्द्रियके भोग, मनके यश कीतिका लाभ ये ही प्रबल 
बैरी है जो इस आात्माको परेशान किए है, तिडबिडा रहे है श्रोर यह प्रात्मा क्षुव्ध होकर 
कर्म बाँध रहा है । देहघारी शत्रु तो कभी किसी कारणसे शत्रु हुए पर मित्र भी हो सकता 
है, पर भ्रपती वासना विषयोके भोग, ये कभी मित्र नहीं हो सकते । श्राज जिस पुरुषकों हम 
मान रहे कि यह हमारा विरोधो है, दुश्मन है, पर कलके दिन कहो कोई ऐसी बात बन 
जाय कि वह मित्र बन जाय, पर ये विपय कषाय किसी भी समय मित्र नही हो सकते । 
और फिर ये व्यर्थंकी कल्पनायें । मानो स्पर्शन, रसना आदिक इन्द्रियके विषयोको भोग डाल 
तो इस जीवके पास बढ क्या गया यह तो ज्योका त्यो रिक्त है, क्योंकि तुष्णा है, श्राशा है 
उसके कारण इसका गड़्ढा ज्योका त्यो खाली है। सो बाहर कोई पुरुष जिन्हे लोग शत्रु 
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मानते है वे तो कदाचित्‌ मित्र हो जायेंगे, पर ये विषय तेरे कभी भी मित्र नही हो सकते । 

(१७६९) भोगवरीमे पुण्पापहुरणश व सिष्प्रतिक्रिय दुःखजननक्की विशेषता--अ्रव 
देखिये---इन विषयोभें माने गए अन्य शजत्रुवोकी अपेक्षा कितनी प्रबलता है । दूसरे प्राणी 
जिनके हमने शन्षु करार किया है वे शत्रु उसके पृण्यको नहीं छीव सकते, और हुश्रा भी ऐसा 
ही | कितनी ही घटनायें हुईं ऐसी कि उन्त शन्नुवोने बुरा करना चाहा, पर उसका पुण्य न छीन 
सके । श्रीक्षष्ण नारायणके पुत्र प्रद्यस्तपर कालसम्वरके अनेक पुत्रोने कितने उपद्रव ढाया, कही 
गुफामे ले गए, कही बावडीमे ढकेला, पर सर्वन्न निधि पाया । उसके पुण्यको न छीन सके, 
पर ये विषयबेरी इसके पुण्यकोी छीन डालते हैं, यहाँ विषय बैरीमे श्नौर लौकिक शन्रुमे तुलना 
बतायी गई है, यह कितना प्रबल बरी है। कोई शत्रु श्रधिकसे अधिक एक जन्ममे दुःख दे 
देगा, पर विषय शत्रु भव-भवमे दुःख देते है। झ्ब तुलना करो, जो विषय रुचते है, जिनके 
लिए जीवन समझ डाला है वे विषप्र हम आपके कितने बडे दृश्मन है, उनसे विराम लेना 
चाहिए और आत्महितके लिए जो मार्ग है सम्यग्द्शन, सम्यग्शान, सम्यक्चारित्रके पालनका 
उस मार्गसे चलना चाहिए । ये विषय बैरी कैसा प्रबल शत्रु है । ये भाने गए मनुष्य दुश्मन 
कभी कोई प्रहार करे तो हम उसका प्रतिकार कर लें, मुकाबला कर लें, उसे हरा दें, कुछ 
प्रतिबंध किया जा सकता है, किन्तु जब ये विषयशन्नु सुमपर लद जाते है तो हम निष्प्रतिबष 
हो जाते है, उस वासनाके वश होकर जो कुबुद्धि जगतो है उसके अनुसार ही व्यवहार कर 
बैठते है। तो देखिये अन्य शब्रुवोसे कितनी अ्रधिक प्रबल शच्चुता है इन विषमोमे । कभो कोई 
शत्रु दु ख दे दे तो उस दुश्खकी हम दूर कर सकते है, पर विषय शत्रु ऐसे नहो है | वे विल- 
क्षण है, प्रबल दुःखके हैतुभूत है, ये किसीके भी हितकारी नहीं है । 

(१८०) आत्मज्ञान व विषयविरक्तिमें श्रपना हित-ग्रब श्रपनी श्रपनी बीती व 
होनी सब कुछ सोचिये--भीतर इस जगणतमें जो प्रिय लग रहा है, इन्द्रियके विषय, उन 
विषयोके साधन, स्त्री-पुत्र, मिन्नादिक, सुजन जो जो भी प्रिय जच रहे है उनके मौजका फल 
क्या होगा ? कष्ट । दुःख, सस्गरमे जन्ममरणकी परिपाटो, इस अ्ज्ञानका फल यहो है । तो 
यह बात हमे प्रतिदित सोचती चाहिये श्रौर उसके अनुसार हमे प्रयोग करना चाहिए भीतरमे 
कि भेरे बेरी ये विषय शत्रु है, इनसे हटना तत्त्वज्ञान और वैराग्यके बलसे बनेगा। तत््वन्नाव 
मे जब यह समझ बच जाय कि मेरा परमार्थ निरपेक्ष वास्तविक श्रपने ही स्वरूपके कारण 
जो कुछ मुझे है वह दो एक चेतनामान्न है। शुद्ध प्रतिभास है । वहाँ राग रंग कषाय विषय 
ये हमारे स्वरूपमे नहीं है। यह कर्मकी छाया है । कर्मका प्रतिफलन, नैमित्तिक भाव, पर 
भाव इनसे मेरा मेल नही है | तो भ्रविकार ज्ञानस्वरूपको श्राराधना करिये तो ये विषयोके 
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झाक्रमण सब्र दूर हो जायेंगे । थे विषयजत्रु, ये गंदे परिणात्र ये प्रनेक दुश्खोकों उत्पन्न करने 
याले है । भव भवमे जन्म मरणके कारणभूत हैं। पुण्यको हरने वाले, किसी तरह रोके न 
जा सके ऐसे विषयोका लगाव इस जीवक्रे लिए कलक है, कष्ट है, भ्रभिशाप है, बरबादी है । 
थे भोग श्राज बढ़े सस्ते लग रहे, सरल मालूम होते, पर ये बडे महँगे पड़ते है। इनका फल 
बडा कठुक होता है। भ्रात्माका ज्ञान, भ्ात्माकी दृष्टि, श्रात्मस्वरूपमें ही आत्मत्वका श्रनुभव, 
सतोष, यह है सनन्‍्मागं, जिसमे धोखा नही । वर्तेमानमें शान्ति, श्रागे शान्ति, और इन इन्द्रिय- 
धिषयोकी प्रीति, विषयसाधनोका व्यामोह ये सब पर है, परभाव है, भ्रतएव इनका लगाव 
नियमसे कष्टका ही देने वाला है । सो हे जीव समझ ओर शान्तिरूपी तीक्षण बांणोके प्रह्मारसे 
अपने इस विषयवासना शत्रुका विनाश कर और मोक्षमार्गकी प्रगति करके मुक्तिका श्रानन्द 
प्राप्त कर । जो समागम है उसमे न रमना । वह सब लगाव दुश्खका हेतु है, उनकी उपेक्षा 
करके अपने सहज श्रात्मस्वरूपमे मनको लगाना यह तो 'है कल्याणका उपाय और यदि ऐसा 
तही बनता तो जैसे ससारमे रुलते चले श्राये, रुलते श्रा रहे, श्राज ऐसे घुभ झवसरकों यदि 
यो हो खो दिया गया तो इसका कुछ प्रायश्चित्त न हो पाग्रगा । कीशा मकोडा एकेन्द्रिय 
ग्रादि किसी भी भवमे उत्पन्न हो गए तो भ्रब क्या करंगे ? यहां तो जरा जरासी कला पाने 
पर शान बगराते, श्रहकार करते, घमंड करते, मे ही सब कुछ हू ऐसा मानकर ऐंठे जा रहें 
भीतर ही भीतर मगर जैसी करनी वैसी ही आगे भरनी । कीडा मकोडा, पेड-पौधे वन गए 
प्रब कहाँ रहेगी शान ? क्‍या गुजरेगी ? इस वास्ते नम्र रहना, क्षमाशील रहना, सरल रहना, 
इन परवस्तुवोसे तृष्णाकों त्यागना, ऐसी सही करनी करनेमे ही प्रपना हित है । 
रे जीव | त्व वियु च क्षणरुचिचपलानिद्रियार्थोप भोगा- 
नेभिदु 'ख न नीतः किमिह भववनेःत्यनरोद्रे हतांत्मन्‌ | 
तृष्णा चित्ते न तेम्यों विश्मति विमतेद्यापि पापात्मकेभ्य. 
संसोरात्यतदु खात्कयमपि न तदा मुख ! मुक्ति प्रयासि ॥४१०॥। 
हे प्रात्मन्‌ | इन बादलोमे चमकती हुई बिजलोके समान विनश्वर इन इन्द्रिय विषयों 
के भोगोकों छोड दे | जैसे मेघमे बिजली चमकती है । तो तुरन्त नष्ट हो जाती ऐसे ही ये 
इन्द्रिय विषयभोग क्षणभरको मिले है, क्षणके बाद ही ध्वस हो जाते है | वे साघन ध्वंस नही 
हुए, यहाँका भाव ध्वस हो गया, मति ध्वस हो गई | तो ये सब क्षण विनश्वर है । श्रोर 
देखो इन विषय शछुवोने इन इच्छा श्रादिक विकारोने इस ससाररूपी गहन उनमे भटकते हुए 
तुमको क्‍या कया दु व नहीं दिया । दुःख जितना मिलता है वह. विषयोकी प्रीतिकि कारण 
मिलता है | कोई किसी विषयमे प्रीति किए है, कोई मनके विषयमें प्रीति किए हुए है | इस 


आया ४१० १३६ 
जयतमे सेरा मश फैल जाये, हाय यहु कितनी गंदी भावना है | चाहे ग्रोरका विध्वंस हो, पर 
सेरा ताम- बढ़ जाता चाहिए, ऐसा तोचने वालेक़े कित्तना भिथ्यात्व लगा है। शरोरसे अह 
दुद्धि हुए बिना मेरा यश फैल जाय यह भावना नहीं बनती । कया कोई अपूर्त ज्ञानमांत्र 
ग्रात्माको मैं समझे और सोचे कि मेरा यण हो जाय ऐसे किसोके भाव बना ? जो यंशके 
पीछे मर रहा है श्ौर यणके पीछे दूसरोकी बरवादोीं तककों भी तक रहा है, मेरा नाम सवत्र 
फैले, इस धुनभे लगा हुआ्ना है, उसको तीज्न मिथ्याभाव वना हुम्ना है | तो यह विषयोकी प्रोति 
इस जीण्का प्रनर्थ करने वाली है। क्या कया दु.ख नहीं दिया इन विषयोके प्रेमने ? जो 
ससारणे बड़ेसे बढे क्लेश है वे सब विषयप्रेमसे ही तुकको प्राप्त हुए है । सबकी विचित्र 
विचित्र णठतायें हे, नाना दंगके क्लेश है । सवकी बात सब पब्रपती श्रपनी जानते हैं । परख 
लो, अपने बचपनसे लेकर शब तक जो भी कष्ट पाये है वे रष्ट किस कारणसे मिले ? इन्द्रिय 
झौर सनके विषयोसे प्रेम है तब कष्ट पाया । थरों यदि श्रव भी इन विषयोके साथ ही रहनेकी 
इच्छा है तो पापस्वरूप विकार इच्छावोके साथ ही तेरेकों मौज ञ्रा रहा है । भ्रब॒ भी इनको 
ही भोगना चाहता है | तो हे मूढ जीव निश्चयसे यहो समझ क्षि अनन्त कुखोके देने वाले 
इस ससारसे फिर छुटकारा व हो पायग्रा ! किसी तरह निस्तारा होना शक्य नही है । 
ध्ज्ञनाव, मोह, मिथ्यात्वभाव ये तेरे प्रबल बैरी है । फिर तो सदा ही ससारमे रहकर, पडकर, 
गिरकर दु.ख पाता रहेगा। अझपनेको सम्हालिये, ज्ञानप्रकाशमे प्रेम कीजिए, गुणी जनोका 
पत्सव कीजिए । अपने श्रापमे प्रहुकार भाव न रखिये । जो भली-भ्ाँति चलोगे तो रास्ता 
सही मिलेगा । जो खोटो बुद्धिसे चलोगे तो रास्ता न मिलेगा। थह झात्मा स्वय ज्ञानस्वरूप 
है । अपने आपके ज्ञानबलसे यह हित, अहित, सत्य, भिथ्या सबका निर्णाय कर सकता है, पर 
जब कोई खोटी श्रद्धा हो जातो है तो विवेक करने गाली प्रतिभा फिर चित्तमे नही रहती । 
एक गाँवकी ऐसी घटता है। उस गाँवके एक छोरपर एक बढ़ई रहता था । तो मुसाफिर जब 
दूसरे ग्ावके जाने वाले उस गविसे गुजरते थे, तो जो सबसे पहले घर मिलता वहाँ मुसाफिश 
उससे पूछता कि अ्मुक गाँवका रास्ता किघर गया ? तो वह बढई बडा ही मजाकिया (मजाक 
करने बाला) दूसरेके कष्टको न समझने वाला उल्टी राह बताता था । मानो है तो पश्चिमकी 
शोर वह गाँव, प्लीर बता दिया दक्षिणकी ओर । बता दिया इसी तरफ जाता । थोडा. गाँवमें 
जाकर राघ्ता फूटा है दक्षिणको, उस रास्तेसे जाना, ध्लौर देखो इस गाँवमे सभी लोग मजा- 
किया रहते है, तुम किसीसे पूछोगे कि धमुक गाँवका रास्ता किधरको गया तो वे तुम्हे उल्टा 
चतायेंगे । भ्रव वह बेचारा सुसाफिर श्रागे जाता है श्लौर लोगोसे पूछता है कि झगुक गाँवका 
रास्ता किधघरको गया ? तो वे लोग सही-सही बता देते कि पश्चिमक्ों गया, मगर वह यह 


१४० सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचुछ 
विश्वास किए बैठा था कि देखो बढई ठीक ही कह रहा था, वास्तकमे इस गाँवके सभी लोग 
मजाकिया है । इस उल्टी श्रद्धा होनेके कारण फल कया होता है कि वह दक्षिणकी भ्रोर बढ़ता 
चला जाता है । जब श्रागे दूसरा गांव मिलता है, वहाँ पूछता है तो वे लोग बताते है कि 
ग्रे तुम तो उस गाँवसे ही रास्ता भूल गए । उल्टे जावो श्रौर वहाँसे फिर पश्चिमको श्रोर 
जाना । खोटो श्रद्धामे फिर सम्मार्गकी श्रोर चाहे कोई कितना ही सममाये मगर वहु लफ 
नही सकता । देखिये कितनी बडी विपत्ति है कि जिसने दिमागको हो खोटा कर दिया ऐसा 
मिथ्या श्रद्धान इस जोवका प्रव॒ल बेरी है, श्रीर उस ही के प्रसगसे ये इन्द्रियविषय इसवर 
प्रेक्टिकल शत्रुता निभा रहे है। सो इस ससारके जजालसे बचना है तो विषयोको प्रीति 
छोडो । तत्त्वज्ञानकी ओर लगो । तत्त्वज्ञानकी श्रोर मन लगेगा तो पार हो जावोगे और 
प्रपनी पुरानी हठपर ही श्रडे रहोगे ती ससारमे रुलोगे । 

यत्तस्त्रीनेत्रलोलाद्विम रति सुखाद्योषितामतदु खा- 

त्ाज्ञान प्रेक्षातितिक्षामतिधृतिकरुणामिश्रताश्रीगृहाश्व । 

एतास्तारुण्यरम्या न हि तरलहशो मोहयित्वा तरुण्यो 

दुःखात्पातु' समर्था नरकगतिमितानग्रिनों जीव | जातु ॥४१ १॥ 

(१६१) विषयरतिकी घातकता व दुःखोसे बचानेमे श्रत्यन्त श्रसमर्थता--५ इन्द्रिय 
झौर एक मन इन ६ के विपयोमे रहकर यह जीव अपने श्रापको त्रबाद किए जा रहा है । 
उनमे प्रधान श्रज्ञानविषय है स्पर्शनइन्द्रिय । उसके विषयमे यहाँ श्राचार्यदेव समझा रहे है 
कि हे जीव मत्त स्थरियोके नेत्रकी तरह चचल श्र भ्रन्तमे दुःखके देने वाली इस सत्रीविषयक 
रतिका सुखका त्याग कर दो । योवन अवस्थासे जो सुन्दर लगती है ऐसे सत्रीजन॒बडे-बडे 
प्रतीक्षा गुखोके धारी प्रुरुषोको भी चलित कर देती है, जिनमे बडी श्रतिभा, जिनमे अ्रधिक 
सहनशीलता, बुद्धि, करुणा, मिश्रता श्रादिक सर्वे गुणोमे सम्पन्त पुरुषोकों भी मलिन करनेके 
ये साधन है | वास्तविक बात तो यह है कि इस जीवको स्थत्रीजन क्या, प्रत्य साधन कोई भी 
विचलित नही करते, किन्तु यह ही जीव श्रज्ञाववश कामादिक प्रकृतियोके उदयका तिमित्त 
पाकर स्वयं विकृत बनता है। उस विकारके समय जब बाह्य साधनोको उपयोगमे लेता हैं 
तो विकार प्रकट हो जाता है | देखो विकारके बारेमे बहुत सुक्ष्मतया यह सिद्धान्त समभाना 
कि ये विकार नैमित्तिक भाव है, परभाव है, कर्मोदयका निर्मित्त पाकर हुए है, इस कारस 
परज्ञाव है | इनके साथ जब हृश्यमान किसी भी पदार्थमे उपयोग लगता है तो ये विकार 

गे री व्यक्त होकर निकल जाते है, १९२ 
प्रकट होते है । यदि नही उपयोग लगता है तो ये विकार अ्रव्यक्त है हि 
विकार कर्मोदयका निमित्त पाकर हो हो पाते है इस कारण ये परभाव कहलाते है। पधा। 


गाथां ४१२ २१४६ 


एक द्रव्य दुसरे द्रव्यकी परिणाति नहीं करता, पर उपादानमे ही ऐसा स्वभाव पडो है कि 
अ्रशुद्ध उपादान अनुकूल निमित्त सान्निष्य पाकर अपनी परिणतिसे अ्रपनेमें विकारभावकों 
प्रकट करता है । यदि ऐसा न होता तो ये विकार मिट न सकते थे नित्यविकारका कर्ता बन 
जाता । वास्तविकता तो यह है । इस वास्तविकताकों जानने वाला पुरुष इन विषयोके फदेमे 
नही पड़ता । सो है आरत्महित चाहने वाले पुरुष विषयवासनाग्रोसे विराम लेकर श्रपनी रक्षा 
कर । ज्ञान भ्रौर वैराग्य ये दो ही अ्रपने वास्तविक मित्र है, दूसरा कोई मित्र नही । मोह 
और विषय ये हो वास्तवमे प्रपने शत्रु है, दूसरा नही । 

(१८२) प्रात्मस्वरूपसें उपयुक्त होना अहितसे हटमेका उपाय--भैया, क्या करना 
कि हम भहिंतसे तो हट जाये श्रौर हितमे लग जायें, बस उसका उपाय यह है कि शआ्ात्माके 
अ्विकार स्वरूपका परिचय करें और बाह्यविषयोसे अपने मनको हटा लें । मिलावटमें भी 
प्रत्येक वस्तु भ्रपने अपने स्वरूपमे ही रहती है | तैल पानी मिल गया, पर तैलमे तैलका स्व- 
रूप, पानीमे पानीका स्वरूप, दूध पानी मिल गया, पर पानीमे पानीका स्वरूप, दूधमे द्धका 
स्वरूप । उपाय बनाया जाय, अग्निमे तपाया जाय तो पानी पाती उड जायगा, दूध रह 
जायगा । तो शरीर, कर्म प्रौर जीव इन तीन चीजोका झ्राज मिलावट है, मिश्रण है और उस 
हो प्रसद्धमे यह पर्याय बनी है । इसे प्रसमानजातीय द्रव्य पर्याय कहते है। इस सश्लेषके 
होनेपर भी जीवके स्वरूपमे जीव है । पुदुगलके स्वरूपमे पुद्गल है। युक्तिसे, प्रतिभासे इस 
भेदकी समझ ले और अपने स्वरूपसे प्रीति रुचि रखें और श्रन्ध स्वरूपसे भ्ररुचि रखे । यहु 
इन्द्रजाल है, मायाजाल है | इसमे लुभ गए तो बरबादी है, न लुभा गए, अ्पनेकी सम्हाल 
लिया, सावधान रहे तो भ्रपनी उसमे विजय है | बात दोनो सामने है । यदि ससारमें रुलना 
है तो उसका उपाय है शरीरादिकमे श्रहबुद्धि रखिये, और इन विषय कषायोका खूब मोज 
लूटिये । भ्लौर यदि जन्ममरणके संकटसे छूटना है तो आ्ात्माके सहज चित्स्वरूपमे आस्था 
बनाइये । उसमे मैं का अनुभव करनेका पौरुष कीजिए श्रौर समस्त बाह्य तत्त्वोसे मोह ममत्व 
हंटा लीजिए । भ्रब इन दोनोमे जो पंथ रुचता हो उसपर चलिये। कल्याण रुंचता हो तो 
फल्याणमार्गेपर चलिये श्रीर पतन रुचता हो तो उसपर तो चल ही रहे हैं। उसका विवेक 
करे, अहितको छोडें श्रौर हितपंथमे लगें । 

हृष्ट्वा लक्ष्मी परे्षा किमित हत्तमते ख्ेदमता करोपि 

नेषा नेते न च त्व॑ कतिपयदिवसँगत्वरं येन स्व । 

तत्त्व धर्म विधेहि स्थिरविशदर्धिया जीव मुक्त्वान्यवांयां । 
येन् प्रध्वस्तबाधां विततसुखमयी मुक्तिलक्ष्मीमुपैषि ॥४१२॥ 


श्ष्र धुधाषत रत धंदीह प्वप 
(१८३) धन्तिकोंफो दयापात्र णानपर उनसे हैप्या मं फर पर्मते दिस लगाते हुए 
लेदरहित होनेफा उपवेश--हे भ्रविवेकी पुरुष | तू दूसरेछी बढ़ती हुई लक्ष्मीको देखकर दयी 
भीतर घुला पाता है ? ईरप्या करके क्यों प्रपनोको दीन बना रहा है ? मनुण्योकी प्रकृति है 
ऐसी कि दूसरे बे लक्ष्मीवान धनिकोकी विभूति देखकर यह भीतर ईपप्या कर्ता है, जलन 
करता है, घुरता रहता हैं । उसको समझाया हैं कि तू क्यों व्यर्थ श्रपना घात कर रहा है ? 
धयों नही बलना चाहता ? उसका यह कारण है, पहली रात तो यह है कि जो उसको वेभव 
लक्ष्मी प्राप्त हुई है वह विनाशशील है, सदा न रहेगी । दुसरी बात यह है कि जिस लक्मीकों 
पाकर उसमे यह मस्त हो रहा है तो वह घपनेकों भूल गया, श्षपने स्वरूपसे केसुध हो. गया, 
यह एक बडी विपत्ति उसने अपने श्रापपर लदो है । घह तो दयाका पात्र है, ने कि ईर््याका 
पात्र है । वह तो बहुत बडी विपत्तिमे है, वह भ्रपता विधात कर रहा । तीसरी बात यह है 
कि ये तो बाह्य पदार्थ है, उनकी लालसा रखनेसे लोभ नही बल्कि हानि ही है । आत्मा अपने 
एकत्वस्वर्पमे है, अ्रपने ही द्रव्य, क्षेत्र काल, भावमे है, इसका कोई साथी नही, इसका साथ 
फोई देने वाला नही, न रहने वाला हू । तो व्यर्थ हो बाह्य पदार्थोमे जिनका मुझसे कोई लेव 
देन नही, कल्पना करके कर्मेतध किया जा रहा और जन्म मरणकी परम्परा बढाई या रही 
है, तू ऐसे धनिकोकों देखकर जले मत, किन्तु उनको विपदामे ग्रस्त समझ श्ीर उनकी तो 
दयापात्र समझ | ये घनिक जन जो अपने वैभयमे मस्त है उनपर यह बडी विपत्ति है । 
ससारके जो जितने श्रधिक इन शुखोसे सुख समझते है वे उससे कई गुना दुःख पायेंगे, यह 
बिल्कुल निश्चित बात है । तो दे दयापाव है ऐसा समझ, व कि घनिकोकों देखकर उनसे 
जलन रख । यह वैभव, यह दृश्यमान जगत क्षशभर बाद न रहेगा, तब तू स्थिर हो, धास्त 
वित्त हो, धर्मका सेवन कर । घम्म वया वस्तु है ? धर्म श्रात्माका स्वरूप है । अपने आप 
शहन मेरे ही सत््वके कारण जो मेरेसे शक्ति है, कला है बस वही घमर्मका स्वरूप हैं। उसरूप 
पपनेको मान । मैं यह केवल चेतना मात्र हूं । श्रीर इसका कोई कायें हैं ता चि6हृंदृत्ति, शुद्ध 
प्रतिभास, जिसमे कोई कल्पना वही जगती, वह मेरा कार्ये है, ऐसा श्रपने प्रापको निरख, 
यही घर्मसेवन है, इसके प्रतापसे सारे संकट टलते है । तो तू अपने घर्मका गलन कर धर 
बाह्यविभूतिको देखकर उनकी वाजछा न कर । यदि ऐसो 'र्या रहेगी तो सदा बावावोसे जी 
रहित है ऐसा निर्वाणपद तू प्राप्त कर लेगा धौर जो यहीके इन दृश्यमाव क्षएभगुर अत्यन्त 
भिन्न भ्रसार बाह्य वैभवोकों ही तरसता होगा तो बस मरे, पैदा हुए, जिल्दगीले जिए, वहाँ 
भी ताना कह पाया, फिर मरे फिर जिए, बस यह ही धारा 'घलती रहेंगी। कक 
है तो यहांके सुख साधचोसे तू अपना मन फेसा श्नौर यदि सदाके लिए मिर्वाध आवन्द चाहा 
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है तो झपने सहज स्वरूपकी हृष्टि कर । 
भोगा नश्यति कालात्स्वयभषि न गुणों जायते तत्र कोषि 
तज्जीवैतानू विभुच व्यसनभयवारानात्मना धर्मबुद्धया । 
स्वातंत््याघेव याता विदधति मनसस्तापमत्यतमुग्र 
तन्व॑त्येते तु मुक्ता' स्ववमसमसुख स्वात्मज॑ नित्यमच्य ॥४१३॥ 

(१८४) विनश्वर भोगोंफो शीघ्र ही स्वयं त्याग देनेसे आत्मलाभ--देख ये इन्द्रियके 
विषय जो कुछ भी नजर श्रा रहे है तो वे क्या नजरमे श्रा रहे, क्‍या शज्ञानमे श्रा रहे ? इन 
बाह्य पदार्धेकि वारेमे स्पर्श, रस, यंघ, वर्ण, शब्द श्रोर नामवरीकी कल्पनायें ये ही तो विष* 
यभूत है । तो ये सब विषय किसी न किसी समय निकट ही कालमें स्वयभेव नष्ट हो जानें 
वाले है । सो इस तरह ये पदार्थ स्वय नष्ट हो जायें, तो ये विमुक्त होकर जिनमें तू रम रहा 
था वे पदार्थ तुझे कोई गुश प्राप्त करा जायेंगे क्या ? तेरेमे कुछ सुधार बचा जायेंगे क्‍या ? 
नहीं । बिगाड किया था श्रीर वियोग होनेपर भी इसके ख्यालमे बिगाड ही रहेगा। जिह 
पदार्थोकोी यह मोही पुरुष इष्ठ समझता है उनके सयोगमे भी बिगराड उनके वियोगसें भो 
बिगाड़ । जब संयोग बना है तब प्रात्मासे बेसुध श्रौर बाह्ममें उपयोग, अ्ज्ञानदशाका प्रसार, 
अपना घात ही घात चल रहा है भ्रोर जब इसका वियोग हो गया तो इसके वियोगमे कष्ट; 
महा संक्‍लेश, श्रा्तं ध्यान कर करके श्रपता घात करेगा । तो इत सब पदार्थोकी उपेक्षा करके 
यह श्रात्मस्व्पकी हृष्टिमे ही श्रपना निर्वाह है, बांकी तो इन बाह्य पदार्थोके सयोगमे भी कष्ट 
श्रीर वियोगमे भी कष्ट, इस कारण है जीव | भयकर दुःख देने वाले इन बाह्य विषयोको तू 
खुद ही तज दे इनका वियोग होनेसे पहले, इसमे तू लाभ पायगा । पहले ज्ञान द्वारा समझ 
तो सही क्रि ये मेरी सत्तासे श्रत्यन्त भिन्‍त है, इनको सत्ता हनमें है, मेरी सत्ता मुझमे है। 
क्या सम्बंध है ? कौनसी गुजाइश है जिससे कि यह बात बने कि ये भोग विषय, ये मकान 
घन-धान्य ये कुठुम्बीजन ये मेरे कुछ तो कहलायें ? उनके सत््वकों १रखिये, रच भी गु'जाइश 
नही है कि एक भी परमाणु, एक भी जीव कुछ भी मेरा हो सके। मोहकी कैसी विचित् 
दशा है कि इन अनन्त जीवोमे से जिनको श्राज गैर समझ रहे, परिचय भी नही, कोई एक 
जीव घरमें पैदा हो गया, पुत्र हो गया, श्रत्र उसकी शबल देख देखकर यह हो मेश स्वस्थ है, 
ऐसा समभते है उस भिन्‍न जीवको एकमेंक कर डालते हैं, 'यहु तो इस जीवपर बड़ी विपदा 
हैं, सोहके समान प्रवल शत्रु इस जीसका भौर कौच हो सकता है ? सो जब तक ये विषय, 
ये साधन, ये पाये हुए वैभव नष्ट न हो, उससे पहले ही तू छोड़ दे, बयोकि ये तो नष्ट होगे 
ही । ये नए होगे झौर तृ छोड़ न सके तो उनके वियोगमे भी कष्ठ पायगा । श्लौर उद्से पहले ह 
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तू छोड़ देगा तो उनसे तेरा चित्त भी हट गया, शान्ति पायगा, सन्‍्मार्ग पायगा । थदि तुमसे 
पहले इसने छोडा तो तू कष्टमे रहेगा । उनके छूटनेसे पहले तूने भ्रग र छोड दिया तो त्‌ श्रनंत्त 
धाम, अनन्त सुख पायगा | श्रब यह तू विचार ले कि तू पहले ही इन सबसे मुक्त होता 
चाहता है या ये भ्रपने श्राप छूटे श्रौर तू उनके वियोग का दुःख पाये, यह ही स्वीकार करता 
है ? कुछ विवेक कर । जो हितका मांगे है उस मार्गपर चल । 
घर्मे चित्त निधेहि, श्रुतिकथितविधि जीव भकत्या विधेहि, 
सम्यवस्वात पुनीहि, व्यसनकुसुमित कामवृक्ष लुनीहि। 
पापे बुद्धि धुनीहि, प्रशभयमदमान्‌ शिढि, पिढि प्रमाद, 
छिधि क्रोध, विभिदि प्रचुरमदगिरीस्ते5स्ति चेन्मृक्तिवाछा ॥४१४॥ 
(१८५) धर्ममे चित्त लगाने व शास्त्रोक्ततिधिसे आचरण करनेका मुमुक्षुबोका कर्त- 
व्य--हें शआ्रात्मनू ! यदि तुझे मुक्तिकी इच्छा है तो अ्पत्ती चर्या इस प्रकार बना, उस चर्याका 
इस छद॒मे जिक्र किया है | सुक्ति मायने छुटकारा, किससे छुटकारा ? जन्ममरणसे छुटकारा 
जन्म मरण क्यों होता है ? आयुकर्मके उदयमे नया भव मिला, आ्रायुकर्मके उदयमे यह भव 
मिटा, उस ही समय नवीन श्रायुकर्मका उदय हुग्ना, दुप्रा भव मिला । इस निमित्तनैमित्तिक 
योगमे यह परिपाटी चली ञ्रा रही है । तो जहाँ समस्त सकटोसे छुटकारा होता है वहाँ 
शरीरसे, कमंसे, विकारसे सबसे छुटकारा हुआ । यदि संकटोसे छुटकारा पाना हे वो उनसे 
छुटकारा पानेका उपाय क्‍या है ? क्‍या शरीरकों मले, शरीरका घात करे तो यो शरीर 
मिटेगा ? श्रे यो तो शौर भी बुरा शरीर मिलेगा । तो क्‍या जो कर्मोकी बात सुन रखी है 
उन कर्मोका नाम ले लेकर उन्तको मिटानेकी बात कहे ? प्रश्ुस्तवनमे उन कर्मोको हो खूब 
गालियां दें, इस प्रकार करमसि छुटकारा हो जायगा कया ? यो भी छुटकारा नहीं है। तब 
कैसे छुटकारा होगा ? कर्मफल जो रागद्वेघादिक विकार है ये न॑मित्तिक है, श्रीपाधिक हैं, पर- 
भाव है, मेरे स्वरूपमे इनका क्‍या सम्बध है ? मेरे स्वरूपसे बाह्य है । इन बाह्य तत्त्वोको 
क्यो लपेटें ? मैं श्रपने स्वभावरूप ही अ्रपनेकों श्रचुभवं, यह स्थिति बन सके, केवल चंतन्यमात्र 
प्रतिभ समात्र अपने आपको प्रनुभव सके तो यह पुरुषाथे समस्त सकटोसे छुटकारा दिलायगा । 
(१८६) जीवविकारके संदर्भमे मिमित्ततैमित्तिक योगके यथार्थ परिचयसे श्रात्मप्रगति 
का अ्रवसर--सब कुछ तत्त्वज्ञान विकारसे हटने और स्वभावमे रमनेके लिए कराया जाता 
है । सबका एक ही प्रयोजन है, क्योकि आत्माकी शान्ति, वास्तविक समृद्धिका लाभ 03: 
हटकर स्वभावमे रमनेप्र ही होता है, सो आप श्रात्माके सहज स्वडपका ज्ञान कर अर ःु 
जिनसे छुटकारा पाना है उन विकारोका भी निर्णय बनायें जिससे कि उपेक्षा बन जाय । तो 
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संत्षेपमे श्राप एक सुगम विधिसे समभझिये, ये विकार हैं, ये न॑मित्तिक है, यह बात श्रगर यथार्थ 
झूपसे समझमे शभ्राये तो आपमें तोत प्रकारसे प्रगति बनेगी । यथार्थ समझ क्या कि पूर्वंबद्ध 
कर्स जिसमें प्रकृति, स्थिति, प्रदेश, अनुभाग ज्ञार प्रकारकां बन्ध तत्काल हो गया था उनका 
जब श्रघुभाग उदय होतो है तो होता है, कर्मके अनुभागका उदय कर्ममे है, सो जैसे कोई चूने 
का डला है और उसका काल समाप्त हो जाय यो उसपर कोई पानी डाल दे, उदीर्णा हो 
जाय तो जैसे उस डलेका विडरूप बंन जाता है, फूल जाता है, विचित्र स्थिति बन जाती है 
गौर उसके बाद वह शक्तिहीन हो जाता है, ऐसे ही कर्ममे जो अनुभाग पड़ा है, फलशक्ति 
उदय आनेपर या उदीर्णा होनेपर उस कर्मनिषेकमे बडा भयक्र विस्फोट होता है । जैसे दर्पण 
मे यदि किसी लड़केने दांत निकाला हो, बुरी प्रकारकी चेष्टा वाला मुख फोटोमे आरा रहा है 
वो श्राप यह समकिये कि ऐसी भयकर चेष्टाका वह मुख बना रहा है और उसका निमित्त 
पाकर यह भयंकर फोटो ग्रा रहा है, ऐसे ही जब कममंमे अनुभाग उदय होता है तो कमंमे ही 
भयकर स्थिति बनती है और उसकी फोटो, प्रतिफलन यह॒है जो रागद्वेष जैसा भयकर रूप 
जीवमे बन रहा है, बस विकारका निमित्तन॑भित्तिक योग यहां है, भन्यत्र नहीं । ऐसा परिचय 
करनेमे श्रापको तीन सुविधायें मोक्षमार्यकी प्रगतिके लिए मिलती है । 

(१८७) निभितनैभित्तिक योगके परिचयमें होने दालीं प्रगतियोका निरूपश॒--नि- 
भित्तनैमित्तिक योगके परिचयका प्रथम लाभ यह है कि जो लोगोने यह भ्रम कर रखा है कि 
ये हृश्यमान पदार्थ रूप, रस, गन्ध, स्पर्श आदिक, घन वेभव कुटुम्ब मित्र आदिक ये मेरेको 
सुख दुःख देनेके निमित्तभूत हैं, एक तो यह अम खत्म हो जायगा । वास्तवसे ये दिखने वाले 
पदार्थ मेरे सुख दुःखके निम्मित्त नहीं है। हमारे सुख दुःख राग्रहेष विकारके निमित्तभूत 
केवल कर्मविषपाक है, दूसरा नहीं है । फिर लगता तो है यह । ये श्राश्रयभूत कहलाते है । 
इनमे उपयोग लगाया जायगा तो व्यक्त विकार बनेगा । तो विकारको प्रकट करनेके लिए ये 
ग्राश्नयघ्नत कारण बनते है, श्रारोपित कारण बनते है। हमारे बनाये हुये कारण बनते हैं । 
ये वास्तवमे निभित्त नही है | निमित्त तो केवल कर्मोदय है । तो देखिये कितना शान्तिका 
झवसर मिला । जो घबडाते ये--हाय यो हो जायगा तो सुझे कष्ट हो जायगा । बाहरमे यो 
चीज बन बँठेगी तो मेशा क्या हाल होगा ? श्वरे कुछ भी बन बैठे उससे मेरा हाल नही बिग- 
डतता | वह तो आाश्रयभूत है । हम उनको उपयोगमे ही न लें तो फिर क्या बियाड होगा ? 
लो एक तो श्राश्रयभ्भत पदार्थोासि उपेक्षा हो जाती है जिससे तत्काल शान्तिका अवसर मिलता 
है निमित्त न॑मित्तिक योगके परिचयमें दूसरी प्रगति यह है कि जहाँ यह जाना कि ये रागद्वेष 
सुख, दू.ख आादिक विकार तंमित्तिक है, वहां यह बोध तो हुआ ना कि ये मेरी चीज नही है. 
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मेरे लिए वह कलंक हे, प्रभिशाप है । मेरेसे विकार निपटकर केवल मेरे दु खका ही बीज 
बनता है, जब यह बोध हो गया तो उन विकारोके भी लगाव न रहेंगे । त्तीसरी प्रगति क्या 
कि जिसने पिकारकों चैमित्तिक समझा है उसमे उससे निराले छपने स्वभावकों समझा है । 
जिसने चतन्यमात्र धपने स्वरूपको समझा है वही इप परभावकों समझ सकता है । तो स्व- 
भावदृष्टि होते ही सुगमतया ये तीन प्रगतिया चलती है । 

(१८८) विकारपे हटने व स्थसावमें लगनेके पुरुणाधियोक्ता फर्द-4--विकारसे हटना, 
स्वभावमे लगना, बस यह हो एक फाम पड़ा हुझ्ा है, दूसरा मेरेको कोई काम नहीं पडा। 
यदि यह कर सके तब तो हमारे ये क्षण सफल है ज्ीर यह वात यदि नही बनती तो लोग 
कहा करते हैं ना एक कहावत कि “थाये थे हरिभजनको, झोटन लगे कपास ॥” यह जैन 
शासन, यह सुकुल, 4ह जिनवाणीका श्रवरा, यह प्रतिभा, यह क्षयोपशम, ये मानों पाया था, 
इसलिए कि झदाके लिए संकट छूट जायें, ऐसा यह उपाय बना लें, किन्तु उपाय बनाया इसने 
संसारभे झलनेका ही । सो यदि तू मुक्ति चाहता है तो उसका उपाय वना ले | चाहता कि 
नही चाहता ? ठेख सारे दुशः्सकी जड़ यह शरोरका सम्बन्ध बच रहा है। एक मोटे झूपसे 
सोचो--यदि शरीर व होता, केवल मैं ही मैं प्रात्मा होता जैसा कि में स्वरूपसे सत्‌ हूं तब 
क्षुषा, तृष, रोग, खाँसी, ज्वर, एवास घ्ादिक ये कहसे होते ? यदि शरीर न॑ होता इस 
डीवके साथ तो इसको बेदना यहां धाती क्‍या ? केवल ;[ज्ञानपुञ्न जैसा कि में श्रपने शरीरसे 
हूँ वैसा ही रहता तो इष्ट वियोग प्रतिष्ट संयोग अपमोन, सिन्‍दा, याली गलीज, कल्पना आदि 
ये बनते कया ? किसी पुरुषते समझा कि भेरेकी तो चडा परपमान हो गया तो उसने शरीरको 
समझा कि यह में हुँ तव जाकर अपसानकी कल्पना बनी । ज्ञानमात्र अपने स्वरूपकों मार्ें 
कि यह में हुं तो उसके प्रममानकी कल्पना वन ही नहीं [सकती । इसका श्पमान होता ही 
नही है । तो सारे कष्ट इस शरीर सम्पर्कमी हुए है। तो एक त्तो भावना बनाना कि सुझे तो 
शरीररहित एपना संत चाहिए । ऐसी वाझ्छा होनेपर आपका शरीरसे मोह हट जायगा । 
इस शरीरका दया मोह करना कि जिसके सम्बन्धसे दुःख ही दुःख रहता है धौर जो कुछ ही 
समय बाद इन इष्ट जनो द्वारा जला दिया जायगा। उस शरीरकों इस शानसे पकड़े रखनेमें 
तुके लाज नही प्राती । यह तो छत्यन्त शिल्न वस्तु है । 

(१०६) मोहके इच्छुछ घनोंकों उंत्तोंका आादेश--भैया, श्रपने श्ावस्वरूपको सम्हाल, 
घर्ममे चित्त को लगा दे ! जैसी वाल्तवमे विधि बतायी है, धर्मसाधवनाका उपाय बताया है उस 
उपायमे सन लगाकर चल, धपने सनको पविन्न रख | मचकी पविश्वता उसके बन सकती है - 
जो कि सर्वे जीवोमें उस चैतन्यस्वरूपको निरल सकता है | इसीके बलसे द्रसरोसे घुछा न 
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. रहेगी, दूसरोसे हेष थे रहेगा, अपने श्रापमे नद्भता जग्रेगी, शुणोमे प्रमोद जगेया, श्रपौ्या विकास 
होगा । अपने सनको पवित्र रखें और व्यसन रूपी फुलोसे फूले हुए इस कामछझपी वृक्षकों काट 
डालें, कामभावको त्याग दें, इसके फूल फल केवल विपत्तियां हैँ, व्यसन हैं । पापकर्मसे अपने 
चित्तको हटाजले शान्ति, दमत, शौर यम नियमका सहारा लें, विषयोका शमन करें, इन्द्रियो 
का दमन करें| श्रयोग्य कार्योका सदाके लिए त्याग करें या कुछ श्रवधि लेकर त्याग करें । 
बाह्यपदार्थोका त्याग करना यदि कठिन लग रहा है तो इसके मायने है कि उससे व्यामोह 
है । विषयोका परिग्रहोका यथाशक्ति याने शक्ति न छिपाकर उनका परिहार कर | यदितु 
चाहता है वो प्रमादकों दूर कर, क्रोधादिक कषायोको नष्ट कर, घमण्डको चूर कर । घमण्ड 
कोई एक विधिका नहीं होता, किप्तीको बलका घमण्ड, किसीक़ो रूपका, किसीकों ज्ञानका, 
किसीको अपने ऐश्वयेका, किसीको अपने चलाका घमंड है । जहाँ मद 'भरा हुआ है चित्तमे 
वहाँ श्रात्मस्वरूपकी दृष्टि नही बन रुकती । श्रहद्धारका मोह मिथ्यात्वते सीधा सम्बन्ध है । 
जो मैं नही हू उसमे भ्रहंबुद्धि रखना पहड्डू।र है और इस हो का श्र्थ प्रसिद्धिमे घमण्ड है । 
थो है प्रात्मन्‌ ! जैसा कि इस छुन्दमे बताया गया उन विधियोको किए बिना वास्तविक 
श्ानन्‍्द पानेकी श्राशा करना केवल दुराशा है । तु मुक्ति चाह और सुक्तिके लिए धर्ममे दित्त 
लगा, कषायोका परित्याग कर, स्व जीवोकों श्पने स्वरूपके समान निरख ! तत्कान भी 
पानन्द पाथगा श्र इसी विधिसे कर्म नष्ट होगे, सदाके लिए श्ानन्द पायगा । 

वाघाव्याधावकीणें विपुलसवबने श्ाम्यता संचितानि 

दग्ध्वा कर्मेभनानि ज्वलितशिखिवदत्यंत॒दु:खप्रदानि । 

यहतते नित्यसौख्यं व्यवगतविपर्द जीव मोक्ष समीक्षय 

बाह्यांतग्रंथमुक्ते तपसि जिनमते तत्र तोष॑ कुरुष्व ॥४१५॥ 

(१६०) अनादि भवश्नमण्ें संचित कर्मेन्धवकों जलानेके लिये निर्भृत्ण दपश्चरणसें 
संतोष करनेका उपदेश--हे आत्मच्‌ | बाधा रूपी ब्याघोसे व्याप्त इस संसाररूपी गहन वन 
में तुने अनादिकालसे अमणा किया है | जीव कबसे है ? क्या कोई दिन बता सकते कि इससे 
पहले न था । जो न था वह है नहीं हो सकता । जो है उसदग आदि श्रन्त नही होता । जीव 
है तो यह अ्रनादिसे है ॥ तो अ्नादिसे कया इसकी हालत रही ? यदि यह शुद्ध होता पहले 
तो अशुद्ध हो थ सकता । यह भ्रनादिसे ही श्रशुद्ध पर्यायमे चला आरा रहा है । जीव यह स्वतंद्र 
सत्‌ है, जैसे कि अन्य सभी पदार्थ सत्‌ हैं इस कारण इतका स्वरूप इनमे है और वह स्वरूप 
यही है । जो है इस प्रकारका शुद्ध स्वरूप है, किन्तु परिणति अ्रनादिसे अशुद्ध ही चली श्रा 
रही है। सो श्रनादिसे भ्रमण करते हुए तूने जिन कर्मोंकी कमाया, जो कर्म जाज्वल्मान श्रग्नि 
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के समान दुःख देने वाले है ऐसे जिय कर्मोंका सचय किया है उनको जलानेके लिए उपाय 
बना । वह उपाय है वाह्म और गन्तरज्ध दोनो परिग्रहोते रहित होकर चैतन्यस्वरूपमे उप- 
योग लगानेहप परम तपश्वरणक्रा करता । तू नपश्वरणमे अपना चित्त लगा, विषयोसे चित्त 
को हटा । इस परम तपश्चरणका फल नित्य प्लौर प्रापत्तिरहित मोक्षसुद्ध हे । तूतूही है, 
तुममे दूसरेके सत्वका मिलावट नहीं है, भव तू जैसा है वैत्ता अपनेको मान ले तब तो मोक्ष 
को प्राप्त कर लेगा और दूसरोसे मिला हा दूसरोके कारण ही मेरा श्रस्तित्व है, ऐसा अगर 
भाव रहेगा तो समारका रुलना ही बना रहेगा । ह 

एको में शाश्वतात्मा सुखमसुखभुजो ज्ञानहष्टिस्वभावों 

तान्यत्किचिन्निज॑ मे तनुप्रनकरणम्रातृभार्यासुखादि । 

कर्मोदृभूत समस्त दपलमसुखदं तत्न मोहो मुघा मे 

पर्यालोच्येति जीव ! स्वहितमवितथ मुक्तिमार्ग श्रय त्वं ॥४१६॥। 

(१९) सहजस्वरूपहृष्टि करके सोक्षसार्गमें विहार करनेका उपदेश--जैसे बताते हैं 
कि जलका स्वभाव ठंडा होता है, प्रौर जिस समय गअ्ग्विकां संयोग पाकर वह जल गरम हो 
गया तो परिणति क्या है और स्वभाव क्या है, जैसे वहाँ बात समभमे श्रा रही है कि परि- 
ण॒ति गरम है, विकृत है, अ्रशुद्ध है, स्वभाव शीतल है । एक दृष्टान्त है । दृष्टान्त एक देश 
हुआ करता है, ऐसे ही अपने वर्तमाच प्रात्माका विचार करे, परिणति ग्रशुद्ध है, स्वरूप इस- 
का चेतनामात्र है, जैसे दर्पेणका स्वरूप स्वच्छ है, पर उसमे वर्तमान फोटो रहा ही करता 
है, दर्पणको आ्राप सन्दूकमे बन्द कर दें तो क्‍या वहां प्रतिविम्ब न रहेगा ? दर्पणको डिब्जेमें 
बन्द कर दीजिए तो क्या वहां प्रतिबिम्ब न रहेगा । जो सामने है उसका प्रतिबिम्ब । तो 
वहाँ निजी स्वच्छता भोर प्रतिबिम्ब जैसे दोनो पाये जाते हैं ऐसे ही श्रात्मामे निजी स्वरूप 
स्वच्छता और प्रतिबिम्ब नाना प्रक्तारके ज्ञात श्रीर जब कर्मोदयका निममित्त सन्तनिधान है तो 
वहाँ नाना प्रकारके रागह्रेबादिक विकार । तो परिणंति अ्शुद्ध है, स्वभाव श्रपने रूप है, 
प्रयोग किसका होगा ? फल किसका मिलेगा, अनुभव किसका बनेगा ? जैसा परिणणश्त है 
उसका, झौर जिसके विवेक जग गया, ज्ञान जग गया वह अपने स्वरूपको दृष्टिमे लेकर हे 
मार्गमे प्रगति करता है । सो मेरा एक शाश्वत श्रात्मा है, पर इस समय यह संसारमें डुःख 
भोग रहा है | मेरा स्वभाव ज्ञान, दर्शन, प्रानन्‍द यह सब है भोर वर्तमान हालत संसारमें 
दु.ख भोगनेकी है, सो भले ही यह परिणति चल रही है, परन्तु परमार्थ तत्त्व तो देख, तेरा 

_--माघ भ्रात्मा ही तेरा है, भ्रन्‍्य कुंछ तेरा नही, एक वस्तुका दुसरा कुछ होता नही ( तब घन, 
स्परी पुत्रादिक पदार्थ कुछ भी तेरे नही है । तेरा छंत्व मात्र तेरा हैं जो ठेरे घस्तित्वमें है, 


गाथा ४१७ जे श्डह्‌ 


परिणमनमे है वह तो तेरे पास है । तेरी वस्तु है, बाकी श्रन्य कुछ भी तेरा नही है । परिण- 
मन भी जो नैमित्तिक है वह भी तेरा नही, क्योकि यह मेरा नही है, सोच तो सही । मेरे 
घरमे श्राये है, मेरे शरीर सम्बंधसे उत्पन्त हुए हैं, इसलिए सब कुछ नाता रिश्ता बन रहा है 
यह तो कहता नहीं यह इस कारण तेरे नही कि ये कमोसे उत्पन्न हैं श्रोर विनाशीक हैं, यह 
संयोग, यह सम्बन्ध थे कर्मंजन्य हैं, श्ौर इसी कारण विनाशीक है, इनका वियोग होगा, श्रतः 
ये सब तेरे नही हैं, इनमे मोह करना बिल्कुल व्यर्थ है । ऐसा कुछ ध्यान तो ला। श्रपने 
स्वरूपको तो टटोले नही और बाहर ही बाहर हृष्टि करके क्षोभ मांगे तो इसका कष्ट कोई 
दुसरा भोगने न प्रायगा । तेरेको ही कष्ट भोगना पड़ेगा । सो है श्रात्मचु ! परम हितकारी 
सत्य मोक्षमार्गंका आलम्बन कर, ये बाहरी कुछ भी तत्त्व आलम्बनके योग्य नही हैं, अपनेको 
बार-बार श्रतुभव कर कि मैं ज्ञानमात्र हूं, ज्ञानघन हूं, सहज आानन्दमय हूं, ज्ञानमात्र हूं अर्थात्‌ 
मैं अपने सर्व प्रदेशोमि ज्ञानसे ठोस हू, सहज श्रानन्दमय हूं, मेरे स्वरूपमे कष्ट है ही नहीं । 
दुःख तो बताया जाता है, श्रानन्द मेरे स्वभावमे है, सो अपने स्वभ्ावकी हृष्टि कर और मोक्ष- 
भार्गका आलम्बन कर । 

ये बुध्यतेडत्र तत्त्व न प्रकतिचपलं तेडपि शक्ता निशद्धे 

प्रोद्वत्कल्पांतवातक्षुभितनजलनिधिस्फीतवी चिस्थद वा | 

प्रागेवान्ये मतुष्ियास्तरलतरमनोवृत्तयो दृष्टनष्टा- 

स्तच्चेतश्चेहगतत्स्थिरपरमसुख त्व' तदा कि न यासि ॥४१७॥ 

(१९२) प्रकृतिचपल चित्तके बेगकी प्रबलता और उसके विघातका उपाय--यह मन 
बड़ा चचल है, इसका वेग बड़े-बड़े तत्त्ववेत्ता भी रोकनेमे श्रप्तमर्थ हो जाते हैं। इस चंचल 
मनके वेगको कौन रोक सकता है ? जंसे कल्पांतकालमे श्रर्थात्‌ श्लयके समयमे जो प्रबल वायु 
का वेग चलता है उस वायुसे प्रेरित समुद्रकी लहरोको कौन रोक सकेगा ? ऐसे ही इस श्रज्ञानी 
के प्रबल मनकी चंचलताको कौन दुर कर सकता है ? पूर्ण समयमे भी अनेक चञुचल मन- 
वाले रहे, मरण किया, अन्यत्र उत्पन्न हुए, कोई न रह सके । मनकी चंचलतासे कोई सिद्धि 
नही । इन विषयोकी चडऊचलतासे कोई सिद्धि नहीं, इन विषयोके- प्रेमसें कोई सिद्धि नही । 
एक अपने सहज श्रात्मस्वरूपका परिचय पा ले तो तेरा हित है। ऐसा यह मन चज्चल है, 
इसकी चे्चलता दूर करनेके लिए सभी प्रकारका उपदेश -है, जो शुद्धोपयोगमे ते ठहर नही 
पाता, यह तो बड़े त्याग तपश्चरण द्वारा साध्य है श्रौर शुभोपयोगसे घृणा कर करके अपना 
समय गुजारा तो उसके खोटे भवितव्यकों कौन रोकने वाला है ? निरन्तर इस मनको 
सत्कायोंकी शोर लगाये रहे अन्यथा भ्रशुभमे, पापमे इसका मन लगेगा । दूसरे जीवोसे घृणा 
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करना यह पाप है भौर धर्मके नामपर घृ्ा रखना यह सौर भी मद्दापाप है । सर्व जीवोझा 
स्वरूप एक समान है, उस सहज स्वरूपपर दृष्टि क्‍यों नहीं जाती ? परिणतिपर क्यों दृष्छि 
जाती है ? स्वरूपपर दृष्टि प्रथम जाय तो प्रयोग तो परिणतिसे ही होगा, बाद परिणतिका 
रुणल रखे ऐसा श्ञानदल है तथ तो अपनेमे सनन्‍्तोध करिये श्रौर फिस्नोको देखते ही बाहरी 
दृष्टि जगे तो इस शअज्ञानका फल कोई दूसरा भोगने न श्रायगा । 

(१६३) स्वछ५हृष्टिके बलसे परम आदबण्द पामेफा तंत्र करमेदा उपवेश--भैया [ 
पपने आपसे सही विचार करिये--सर्व॑ जीव एक चित्‌ स्वछूप हूं । जितना भ्रपराघ है यह 
सव नमित्तिक है । जीवका स्वयका स्वरूपका दया अपराध ? पर बहू प्रकट नहीं है श्रतएव 
अमण कर रहा । सो है चजञ्चल मन “वाले पुरुष, देव, शास्त्र, मुरुकी भक्तिमे, गुणी जनोकी 
सगतिमे, गुणी जनोसे अपने श्रापके दोषोकी यहाँ निन्‍दा करनेमे दूसरेके गुषोका स्मरण करनेमे, 
सभी प्रकारके सत्कार्योमे तू अपने चित्तको लगा, पर ध्यान रख केवल एक ही कि मुझे शरीर 
रहित बअात्माकी स्थिति पानी है श्रौर वह स्थिति जिस उपायसे प्राप्त हो सकती है वह उपाय 
है इस अपने सत्तामानत्र सहज आत्मस्वरूपको हृष्टिमे लेना | सो ध्येय तो यह रहे मुख्य, पर 
प्रवृत्ति श्रपत्ती शुभोपयोगकी करें, ग्ृहस्थोके शुभोपयोगकी श्रघानता श्ाचायनि कहा है | शुभी- 
पयोगसे भ्रष्ट हुए ग्रहस्थोको कही ठिकावा न पड पायगा । एक कथानक है कि एक राजाको 
देवता सिद्ध हो गया वह देवता बडा कठोर था । सिद्ध होते ही बोला--रशाजब्‌ काम बताश्रो, 
हम तुरब्त करेंगे श्लौर प्रमर काम न बतायोगे तो हम तुम्हे तुरन्त खा जायेंगे ? तो राजाने 
कहा--अ्रच्छा अमुक महल बना दो ।'*'लो महल बन गया, राजचु काम बताग्नी ।* तालाब 
बना दो ।** लो तालाब बन गया, राजन काम बतायों। “सडक बना दो ।*” लो सडक 
बन गयी, काम बताञ्रो । प्रब॒वह राजा बडी चिन्तामे पड गया कि आखिर कहाँ तक इसे 
काम बतायेंगे । यदि इसे काम न बततायेंगे तो यह मुझे मार देगा सो उसे एक युक्ति समभरमे 
सा गई । बोला--एक ५० हाथका लम्बा लोहेका डडा गाड दो**“गाड दिया, काम £ वाओ्नो । 
इसके एक छोरमे लोहेकी लम्बी सॉकल बाँध दो और एक छोर यपने कम रमे वांध लो । ** 
वाँध लिया, काम बताओ्रो |“ श्रच्छा अब तुम बन्दर बन जावो श्ौर हम जब तक मना ने 
करें तब तक इस लोहेके डंडेमे चढ़ो उतरो | श्रब चढ़ गया तो उतरनेका काम पडा है, उतर 
थ्राया तो चढनेका काम पडा है | इस तरह करते करते वह तो बडा हैरान हो गया, अ्रन्तमे 
हार मानकर बॉला--राजन्‌ माफ करो, हमे इस परेशानीसे बचावो, श्रव जब कभी आप 

याद करेंगे तभी हम श्रापकी सेवामे हाजिर होगे***। तो यह मन बन्दरकी तरह चज्चल है! 
इसको काममे लगाये रहो तो यह वशमे रहेगा और शक्षयर इसको काम व बतावोगे तो यह 


शाथा ४१८ १३९ 
प्रशुभ कामोमें लग जायगा । यह शप सब श्रनुभव भी कर रहे होगे । तो इस बेईमाव मच 
को जो धीरता पूर्वक वश कर लेगा, शान्‍्द कर लेगा, उसे शआ्ात्मतत्त्वमें लगा लेगा तो पंरेंम 
सुख साधन भूत मोक्ष पद निकट कालमे ही प्राप्त होगा । अ्पनेसे बाहर कोई भी पदार्थ आश्रय 
करने योग्य नही है, एक श्रात्मस्वरूप ही श्राश्षय लेने योग्य है। श्रौर उसके नातेसे जिसके 
शत्मस्वरूप प्रकट हो गया है, परिशतिमे भी वही श्रवस्था श्रायी है जो स्वभाव है वह पर* 
मात्मा ग्राराध्य होता है। अपने मनको परमेष्ठियोकी भक्तिमे श्रपने भ्रापके स्ठरूपके मननमे 
लगा, तैरेको कल्याणमार्ग मिलेगा । 

रे पापिष्ठातिदुष्ट [| व्यसनगतमते निश्चकर्म प्रसक्त 

न्यायान्यायानभिज्ञष प्रतिहृतकरुण ज्यस्तसन्मार्ग॑बुद्धे । 

कि कि <ःख न यातो विनयवशगतो येन जीवो विषद्य' 

त्वं तेनैनो निवर्त्य प्रसममिह मनो जैनतत्त्वे निधेहि !।४१८॥ 

(१६४) पापाशधवश किये कर्मोके फलक्ा स्मरण कर निवुत्तिमा्गमें चलतेके कर्तव्य 
का उपदेश *+- सदा पाप कर्मोमे ही लवलोन रहने वाले ये पुरुष अपने प्रापके श्राचरणपर वि- 
बार तो करें, तृष्णावश थ जाने किच किनसे क्या-क्या व्यवहार करते है। असत्य, छल कपट, 
मायायुक्त वचन बोलकर न जाने किस किस प्रकारके व्यवहार करके झपना आ्राचरण करते 
है। सो हे पाप करनेसे लवलीन रहने वाले पुरुष श्रौर भी श्रपनी च्ुुटियोक्रो तो निरख। 
इन्द्रयविषयोका तो तू लोलुपी बना है और श्रहंकारमे ऐसा डूबा है कि मैही 
समझदार हू, मैं ही बुद्धिमान हू, अपने श्रापको ज्ञानी समक रहा है श्लौर है विपयलम्पटी । 
सो अपने आ्रापकी त्रुटिको तो निरख | नीचकर्ममे लगे हुए है पापिष्ट, न्‍्यायकी पहिचानसे रहित 
निर्देय होकर तू मोक्ष मार्गसे ।भृष्ट हो रहा और पुण्योदयसे कुछ सुखसाधन पाया तो तू इतना 
प्रहकार बसा रहा है क तेरी दृष्टिमे भ्रन्य कोई मानो जीव ही नहीं है, में ही सब कुछ हूं, 
ज्ञानी हूं, ध्यानी हु, समझदार हूं, पुण्यशाली हू, वेभववान हूँ, ऐसा अ्पनेमें श्रहकार बसाये है 
भौर भ्रन्त: नीचकर्ममे लग रहा । हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह इन पापोमे रहना यह 
प्रपने श्रापको भुष्ट करना ही तो है। ऐसे श्रेयोमार्गसे भृष्ट हुआ जीव न जाने क्‍या पया दुःख 
नही भोगता । नरकोमे नरक जैसा, पशुपक्षियोमे रहकर उन जैसा, मनुष्योमे मनुष्य जैसा, 
जिस भवमे गया उस ही भवमे तू ने कल्पनासे या शरीरकी व्याधिसे या अनेक कारणोसे अ्रहं- 
कारवश तु ने दु.ख भोगा 4 झब तू पापके परिणामोकों तिलाओ्जलि दे दे श्रौर जैन शासनके 
झनुसार जो घर्या वही गई है, आचरण कहा गया है उस आचरणमे, उस संयममे अपने मन 
को लगा । शरीरका यह जीव इतता रुचिया बन गया है कि सयम साधना किये जानेके प्रश्त 
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पर ज्ञानकी गप्प लगाकर पअपनेको विषयोंका प्रेमी रखना चाहता है, इतना विषयलोलुपी है । 
कद्दालित कोई यह कहे कि ज्ञान बिना विषयोका त्याग करना, संयमका पालन करना ये फल 
नही देते, तो क्‍या ज्ञान बिना अपंयमसे बना रहना यह फल दे देगा ? कुछ तो विचार, इस 
अ्रपवित्र शरीरसे इतनी प्रीति क्यो को है ? श्रपनी शक्तिको न छिपाकर जैन शासनमें बताया 
गई विधिसे अपनेको भ्राचरणमे लगा झौर साथ हो साथ ग्रन्तः विशुद्धिके लिए तु परमात्मतत्त्व 
की, सहज प्रात्मस्वरूपकी उपासनामे चल । जो इन विषयोको तिलाञ्जलि न देगा तो संसार 
में जन्म मरणके दुःख सहते ही रहना पडेगा । 
लज्जाहीनात्मशत्रों कुमतगतमते त्यक्ततत्त्वप्रणीते 
घृष्टानुष्ठाननिष्ठ स्थिरमदनरते मुक्तिमार्गाप्रवृते । 
ससारे दुखमुग्रं सुखरहितगताविद्वियै: प्रापितों बै- 
मापिद्या स्तेषजोव ! व्रजसि गतघुण ! ध्वस्तत्रुद्धे | वशित्वं ॥४१६।॥ 
(१९५) दुःखबोज कुकर्मोंसे उसग करनेकी निन्‍दा--हे लज्जारहित झ्रात्माके शत्रु 
भूत मिथ्या घारणावो के मतो के प्रालम्बन करने वाले तत्वश्रद्धानसे रहित जीव, कुछ तो “ 
विचार कर । जो पापकी प्रवृत्तियां हैं, इन्द्रियके विषय सेवन हैं, कामादिकमें जो हृढ प्रतीति 
कर रखी है उन प्रवृत्ति योसे इस संसारमे तु ने अपने भ्रापको बड़े कष्टमे रखा । रंच भी पअ्रपने 
को श्रानंद न दिला सका । चिन्ता, विचार, कल्पना, क्षोभ, हापड़ घुपड भ्रधीरता, पराधीनता 
झ्रादि कितनी ही तकलीफ पायी, पर तू भ्रपने उस मोहको न छोड़ सका, कष्ट ही पाता रहा, 
जिस मोहके कारण उस ही मोहसे तू लगाव भी रखता रहा | तो जिन इन्द्रियों 
ने दुःखमयी ससारमे तुझे नाना प्रकारके कष्ट दिया तू उन इन्द्रियो के वश भझब भी चल * 
रहा है। पश्रब तो इन्द्रियकी दासता छोड़ दे झौर अपने धर्माचरणमे लगा दे । देखिये---इस 
शरीरके प्रति जो लगाव है, यह मैं हैं इस प्रकारकी भीतर जो बुद्धि है यह बहुत बडा पाप है, 
इसीके कारण ही दूसरेका अपमान करना, दूंसरोसे प्रपमान मानना, कितनी ही मनको उडान 
' ये सारे कष्ट इस शरीरके लगावसे चल रहे हैं । शरीरकी कल्पना छोडकर स्वयं ज्ञानमय अपने 
प्रापके इस जञानस्वरूपको निरख भौर देख ले कि ज्ञानमें शानको रमानेसे कसी निराकुलता 
मिलती है, जब कि इन बाह्य समागमोमे चित्तको रमानेसे कष्ट ही कष्ट भोगना पडता है । सो 
इन इन्द्रियके वश मत हो, इनका लगाव छोड प्र्थाव्‌ इनको श्रपना सर्वेस्व मत माने । एक 
सेवककी भाँति जब तक झावश्यकता है तब तक इस शरीरकी रक्षा करते हुए प्रपने प्रात्म- 
स्वरूपको उपासनामे, मननमे भ्रपने चित्तको लगा । 


आंचा ४२० श्भ् 


सर्वव्याप्र भवेरिज्वलनविषयमग्राहशब्रु प्रहाध्यात्‌ 

हित्वा दुष्टस्वरूपान्‌ ददति तनुभू्ता ये व्यथां सवंतोडपि । 
तानु कोपादीकश्विकृष्टानतिविषमरिपृन्निर्जय त्वं प्रवीणान्‌ 

रे रे जीव ! प्रलीनप्रशमगतिमते दग्धभग्नस्वशत्रों ॥४२०॥ 

(१६६) जीवके प्रबल शत्रु कामादिक विकार--शान्ति ,सुखसे विमुख हुए हे प्राणी 
तू जिन पदार्थोकों ग्रपना बैरी समझता है वे वास्तवमे तेरे बैरी नही हैं। ये लोग जिन्हे बैरी 
सममते हैं सांप, शेर, हाथी, भ्ररिन श्रादिक वे वास्तवमें तेरे शत्रु नही हैं, किन्तु तेरे ही चित्त 
मे जो काम, क्रोध, मान, साया, लोभ, मोह भ्रादिक बसे हैं ये ही तेरे बैरी हैं, क्योंकि वे बाह्य 
पदार्थे तेरे शुद्ध स्वरूपका विधात करने वाले नही हैं ॥ एक पदार्थ दूसरे पदार्थका कुछ परि- 
गमन नही कर पाता क्योकि प्रत्येक वस्तु स्वयं श्रपना अस्तित्व लिए हुए है, किन्तु ये विकार 
मोह, काम फ्रोधादिक भाव ये तेरे छुद्धस्वरूपका साक्षात्‌ विधात करने वाले हैं, श्रर्थात्‌ तेरी 
शुद्ध भ्रवस्थाकों प्रकट नही होने देते । तब वास्तवमे तेरा शत्रु कोन रहा ? ये काम क्रोधादिक 
भाव | तो श्रब तू किसी भी पर पदार्थों श्रपना बेरी मत समझ, किन्तु विकारभावकों ही 
प्रपना घांतक समझ कर उनकी असलियत जान श्र उनको उपेक्षा कर । इसी प्रकार जिन 
को तु भ्रपना हितू समझता हैं वे वास्तवमे तेरे कठोर शत्रु है, इस ्रोर ध्यान दे । 

(१६७) मोही जीवका मोलिक मोह--इस मोही जीवको सबसे प्यारा क्या है ? 
सबसे प्रधिक प्यारा है इसको प्रपता विकार । यह तो एक कहना मात्र है कि बन्धु प्रिय है, 
पुत्र प्रिय है, धन प्रिय है, बाह्य वस्तु प्रिय हैं। बाह्य वस्तु प्रिय बने ऐसा वस्तुस्वरूपमे हो 
ही नहीं सकती, क्योकि प्रेम एक पर्याय है। राग परिणति है । किसकी परिणति है ? इस 
मोही रागी भशुद्ध जीवकी परिणति है । तो परिणात्ति स्व द्रव्यके प्रदेशोमे रहेगी 
या परद्रव्यके प्रदेशोमे पहुचेगी ? चाहे विकार परिणति हो वह भी श्वपने ही द्रव्य प्रदेश 
में रहती है प्न्य जगह नहीं रहती | परिणति इस जीवकी है, तो रागंका प्रयोग स्वयंपर हुम्रा 
या झन्य पर हुप्ता ? स्वयं पर हुआ । तो यह जीव श्रपने पर ही छेम करता है दूसरे पर नही 
करता । शोर यह करता है भपने इस विकार रूप पर । घरमे कोई लुदेरा झा जाय वदूक 
लिए हुए तो सबको भपनी-प्रपत्ती पड़ती है । वहाँ फिर जो प्रेमकी गप्प मारी जा रही थी 
बह कहाँ जाती है ? एक दूसरेका ख्याल कोई नही करता, वह स्वयं अपने प्राण बचाकर झट 
भगता है। तो खुद पर ही तो वास्तव इसने प्रेम किया, पर विक्ृत स्वयं पर प्रेम किया | 
कोई ऐसे भी महापुस्ष हुए हैं कि वे शुद्ध स्वरूपको रुचि करते हैं । मोही जीव प्रपने विक्षतरूप 

की रुचि करते हैं, पर कोई किसी दूसरेमे प्रेम नहीं कर पाता । तूने भ्रपना हितू समझता है है 


१५४ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 
मोही अपने विकारस्वरूपको । क्रोच, मान, माया, लोभ इन विकारोसे तू प्रेम करता है । राग 
में राग होनेमे हो तू श्रपना महत्व समझता है । 

( १६८ ) विकार शन्रुवोसे हुट कर शाश्वत शरण्य सहण स्वतत्त्वमें रुचि करनेका 
फर्तेब्य--राग भी खोटा होता है, ज्ञान जग जानेपर भी कुछ काल तक राग चलता है, मगर 
ज्ञानी जीवको श्रपने राग परिणमनमे राग कभी नही होता । मोही, मिथ्याहृष्टि श्रज्ञानी जीव 
को अपने विकार परिणमनसे बडा प्रेम होता है । यह में ह्‌। सो हे प्राणी जिसको तू अ्रपना 
हितु समभता है वह तेरा वास्तवमे शत्रु है। तुके सब तरहसे पीडा देने दाला कौन ? यह 
भीतरकी कल्पना, भीतरका विकार, भीतरका मोहविलास, यह तुमे पीडा देता है । यह 
निकृष्ट है भ्चौर बडी कठिनतासे जीतने लायक है | यह सुगमतया नही जीता जा पा रहा। जीता 
तो जाता सुगमतया, जिसे मार्ग मिल गया उसे सब सुगम है, जिसको वह मार्ग नही मिले 
उसके लिए कठिन है। एक निज अतत्तत्त्वमे आपा माने, फिर यह सब सुगमतया जीत लिया 
जायगा, पर कोई कुमा्गंपर तो चल रहा श्रौर उसे मान रहा कि मैं ठीक चल रहा हु तो 
उसका यह हुठ इतना कठिन होता है कि उसे इस आग्रहका छोडना कठिन होता है भ्ौर वह 
ससारमे रुलता है । ये विषय ही तेरे कठिन शत्रु हैं | तब तू भ्रन्य जीत्ोमे बैर बुद्धिको त्याग: 
दे श्रीर श्रपने इत विकारोको शत्रु समककर विकारोसे हटनेके लिए तू श्रपना पीरुष कर । 

मँत्री सत्त्वेषु मोदं गुणवत्ति करुणा क्लेशिते देहभाजि 

यध्यस्थत्व प्रतीपे जिनवचसि रति निग्नह क्रोधयोधे । 

भ्रक्षार्थेभ्यी निर्वुति मुतिजननभवाउ्भीतिमत्यदु खाद 

रे जीव त्व | विघत्स्व च्युतनिखिलमले मोक्षसोख्येभिलाष ॥४२१॥ 

(१ ९९) सर्व प्रारिययोसे मंन्नीकी सम्भावना--हे श्रात्मचु | तू अ्रपने कल्याणके लिए 
शाश्वत मोक्षका आ्रानन्द पौनेके लिए तू सदभावनाकों कर । सर्वे प्राणियोमे मैत्री भाव कर । 
कहाँ तो यह चाहिए कि चाहे एकेन्द्रिय दोइन्द्रिय श्रादिक कोई भो जीव हो सवे जीवोमे उनके 
सहज चैतन्यस्वरूपको निरखना ओश्रौर इस नातेसे उनमे मंत्री भाव आना शोर कहाँ रागहेष 
मोहके वश होकर गुणी जनोसे भी विमुख होना, घृणा होना और अपने आपमे श्रहकार लाना। 
एक ऊँची स्थिति पाकर भी यदि विकल्पका काम चल रहा है तो इतना कठिन विकल्प होगा 
कि फिर सुलटना बड़ा कठिन होगा । करणानुयोगमे बताया है कि यह जीव तरस पर्यायमे 

' दाता है तो कुछ अधिक दो हजार सागर तकके लिए श्राता है, इसके बाद फिर त्रस पर्याय 
' नहीं रहती । इसके बाद नियमसे' स्थावरोमे जन्म लेना होता है। जीवनका एक एक क्षण 
कीमती है। जिसमे परिंगामोवी सावधानी रखना परिणामोको नम्न, क्षमाशील कपट रहित | 


"जा जा 


शाथा ४२१ १५४ 
सही रखना श्रन्यथा इतने ऊँचे स्थानसे गिरकर उसको बहुत ही खोटी अवस्था प्राप्त होगी 
तो देखी सर्व जीवोंमे तू मैत्री भाव रख, अपने पर करुणा कर, बाहरमे कुछ मत समझ, मत 
देख । न बाहरका कोई सकोच बना, अपने आप पर दया करके जो अपने योग्य पंथ है, मार्ग 
है श्रात्मभा्ग उस मार्गके प्नुसार प्रवृत्ति कर । सबसे पहली विजय यह है कि प्रत्येक जीवमें 
मेरे सहज स्वरूपका दर्शन हो । जैसे श्रन्य लोग कहते है कि घट घटमें भगवान बसा है, उन 
के घट घट तो समस्त पदार्थ है पर यहां हम श्रापका घट घट जीव पदार्श है । समस्त जीवोमे 
वह भगवत्त्‌ स्वरूप बसा हुआ है। अपने सत्त्वके कारण अपने विश्युद्ध चैतन्यस्वरूप स्वयं सहज 
किस रूप है उस रूपके स्व प्राणियोमे दर्शन करें । इससे लाभ यह होगा कि शब्चुता ओर 
मित्रता इन दोनोकी कल्पना दूर हो जायगोी शौर सहज विरक्ति जगेगी । स्व जीवोमे मित्रता 
करे श्रर्थात्‌ किसी भी जीवके दुःखकी भावना मत करें| सर्व जीव श्रपना स्वरप प्राप्त करें । 
एक चादरकी श्रोट मे हो बड़े समुद्रका अ्रवगाह रुक गया, ऐसे ही एक श्व परके विश्रमकी भ्रोट 
में इस प्रातनन्‍्दधाम भगवान अतस्तत्त्वका अ्रवुभवरूप प्रवगाह रुक गया । स्वरूपदृष्टि करे और 
: स्वरूपहृष्टि करनेका पाश्र तब ही हो पायगा जब कि कषाये मद हो । कुछ थोडा व्विक हो, 

जैन शांसनके अनुसार श्राचरण वृत्ति घलनेका प्रयास हो, ऐसे योग्य श्रात्मामे वह दृष्टि जगती 
है जिससे सहज स्वरूपका दर्शन होता है । तो हे मुक्ति सुख चाहने वाले पुरुष सर्व जीवोमे 
मिच्रताका प्रयोग कर। | 

(२००) गुणदतोंमें प्रभोदकी सद्भावना--हे मोक्षाभिलाषी प्रात्मन, गुणवानोका 

आदर कर । मनुष्योमे एक बडी दुबंलता यह होती है प्रकृत्ण कि वे अ्रपनेको यह मान बैठते 
है कि मैं जो समभता हू बस समझ वहो है भौर अन्य जीवोमे शायद यह भी नही समझ 
पाता कि इसमे भी ज्ञानस्वरूप हैं। वह समझता है कि अगर यह जान रहा है तो कुछ उधार 
जान रहा है, एक ऐसी अहकारकी वृत्तिको दुबेलता मनुष्योमे प्रकृत्या होती है प्रौर इस त्र्टि 
के कारण वे गुणवंतोके प्रति श्रादरसाव नही रख सकते । उसका फल यह होता है कि दर्शन- 
मोहका तीज बन्ध होता है और संसारके जन्म मरणकी परिपाटी लम्बी हो जातो है । हितके 
लिए तो यह प्रकृति बनना चाहिए कि अपनेमे अ्रपनी कमी देखे, दोष देखें ताकि घमंड न 
श्राये और उन दोषोको दूर करनेका मनमे भाव जगे। यदि कोई ज्ञानी पुरुष है, सम्यग्हृष्ट 
है, चतुर्थ गुणस्थानमे है तो श्रपने श्रविरत भावके प्रति उसे खेद है, श्रविरत भावको दूर करने 
का निरन्तर भाव रहता है धौर उसे भ्रपत्नी यह अधिरत त्रुटि नजर आती है और कोई 
भ्ज्ञानी है तो अपनेमे ज्ञानकी, सम्यक्त्वकी कल्पना बनाकर भ्रविरत भावकी श्रोरसे तो कुछ 
कल्पना हो नही जगती । दूसरोके ब्रत महान्रद ध्वादिकको बिष देखता है मगर झपने अविरत - 
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भावकी मोहविषता उसकी नजरमे भी नही अ्राती ग्रोर कल्पित भ्रपनेमें बुद्धि बनाकर प्रहंकार 
करता है । तब ही तो बताया है कि ज्ञानी वही है जिसके सयमके लिए एक भीतर छ॑टापटी 


का भाव रहता है । मैं कब सयम पालूं, कब प्रात्ममग्न रहू, यह बुद्धि उनके ही जग सकती 
है जिनको गुणवंतोमे प्रमोदकी भावना है भौर श्रपने प्रापमे भ्रहकार नहीं जगता । सो है 
मुक्तिसुखके इच्छुक तू गुणवानोमे प्रेम कर । कदाचित्‌ कोई न हो गुणवान सम्यग्जानी, सम्य- 
गृष्टि, सम्यकूसयमी शोर उसके बाह्य रूपसे और अ्रपनी एक भक्ति परिपाटीसे उनमे प्रमोद 
जगे तो उससे हानि नही है, किन्तु किसी ज्ञानोकी ग्रासादना हो जाय तो उससे विकट हानि 
है । श्रतः सावधान रह श्र गुणवतोके प्रति प्रमोद रख । दूसरोमे क्यो नहीं गुणका दर्शन 
होता ? उसका कारण यह है कि स्वयमे गुणोके प्रति प्रेम नही, किन्तु विकारके प्रति दोषके 
प्रति प्रेम है, जिसको दोषकी प्रकृति रहती है जिसको दोषका आदर रहता है उसे प्रन्यत्र 
तुरन्त पहले दोष ही नजर श्राते हैं, जिसको गरुणोसे प्रेम रहता है, भ्रपने गुशोमे रुचि रहती 
है उसको अन्यत्र प्रथम गरुणके दर्शन होते हैं । तो है मुक्तियुखके इच्छुक पुरुष इस जगतमे 
कोई किसीका सहाय नही, अपने श्रापपर स्वयं करुणा करनी होगी और अपने श्रापमे भ्रपना 
पोरुष जगाना सोगा । तू गुणप्रेम कर । गुणीजनोका श्रादर कर, उनमे प्रमोदमाव कर । 

(२०१) दुःखी जनोमें कारुण्यकी तथा विपरीतवृत्तियोमे साध्यस्थ्यकी सदृमावना-- 
हे सुख्ेच्छुक | जो रागादिकसे पीड़ित है, किसी भी कारणा दुःखी हैं उन दुःखी जीवोमे करुणा 
भाव कर । त्तेरेमे सामथ्यं है कि भ्रपने किसी पौरुषसे उसके सकटके दुरकरनेमें हम सहयोग 

-दे सकते है ध्ौर फिर भी तु उनपर दया नही करता है, क्रूर परिणाम रखता है तो उस 
रोद्रध्यानका फल कोई दूसरा भोगने न श्रायगा । तू दुःखी जीवोपर दया कर । चौथी बात-- 
शत्रुवोमे, भ्ज्ञानियोमे, विरोधियोंमे जिन्हे मान रखा कि ये विपरीत वृत्ति वाले हैं उनमे 
मध्यस्थ भाव रख, क्योकि विपरीत वृत्ति वाले श्रर्थात्‌ दुष्ट लोगोमे यदि राग करे तो श्रापत्ति, ५ 
ह्ेष करे ती श्रापत्ति । तो जो दुष्ट जन है उनमे तु मध्यस्थ भाव रख, उनसे शत्रुता मत कर 
उनसे बदला लेनेकी भावना मत रख । जान ले कि परवस्तु हैं, ऐसा परिणमन है, उनमे 
भमध्यस्थ भाव रख । 

(२०२) जिनोपदिष्टतत्त्वश्रद्ान, क्रोधपरिहार व भोगपरिहारकी स्भावना--५वी 
बात--जिनेन्द्रभगवानके वचनोपर श्रद्धा कर । प्रभ्नुने क्या उपदेश दिया। कंसे आरात्महृष्ट 
करना. कैसे कषायोपर विजय करना, कैसे प्रन्य पदार्थोकी उपेक्षा करना । जो उपाय बताये 
गए हैं उन उपायोका श्रद्धान कर श्रोर शक्ति न छुपाकर उन उपायोपर चल | छठवी बाव- 
क्रोधरूपी योद्धावोके शत्रवों के निग्रह करनेमे लवलीन हो । क्रोध परिणति, जरासी प्रतिकूल 
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बात किसीकी दिखी तो झट चित्तमें क्रोध भर श्राता है। ऐसे कायर जन श्रात्मकल्याण कैसे 
कर सकते हैं ? तों क्रोषका निग्नह कर । छवी बात--इन्द्रियभोगोसे सर्वथा दूर रह । काम- 
सेवन किया, स्पर्शनइन्द्रियका सुख लिया तो कौनसा लाभ पा लिया ? बहुत बडी अ्रवस्थामें 
पहलेके किए हुए श्रपराधो पर पछतावा होता है । किसी पुरुषको तो प्रत्यन्त बुढापा होनेपर 
भी पछतावा नही होता, बल्कि उनका स्मरण करके भीतर मौज मोनता है। श्रनेक प्रकारके 
पुरुष है जो बुढापेमें भी पहले भोगे हुए भोगो का स्मरण कर मौज मानते है। शान समभते 
हैं श्रोर दुसरो को जताते है कि हमने ऐसे ऐसे सुख भोगे, वे तो बहुत हीन नम्बर बाले व्यक्ति 
हैं, उनसे अच्छे तो वे “हैं जो अपने भोगे गये भोगोपर, श्रपराधो पर पछ्तावा करते है कि 
. हमने व्यथं समय खोया, भ्ौर सबसे भले वे है कि भ्पनी जवानीके समय -भी उन सब अ्रप- 
राधो से दूर रहनेकी भावना रखते हैं श्रोर उनसे भले वे है जो बचपनमे ही उन सबूक्षे दूर 
रहनेकी भावना रखकर शुद्ध क्‍्राचरण वाले बन जाते हैं। 
(२०३) सोगासक्तोंका एक चित्रण-- वेदान्तकों जागदीशी टीकामे एक छोटासा 
-हेशन्त दिया है कि एक भगिन मलका टोकना लिए जा रही थो, बाजारमे से निकली, तो 
एक सज्जनने उसको बहुत बढ़िया सफेद चमकीला तौलिया दिया 'श्रौर कहा कि तू इस 
तोलियासे ढाक ले, इस मलको देखकर बहुतसे लोगोको कष्ट होता है, सो उसने उस चमकीले, 
साफ तोलियासे ढाक दिया मलके टोकनेको । श्रव उसे देखकर उसके पीछे तीन व्यक्ति लग 
गए । तो भंगिनने पूछा--भ्राप लोग भेरे पीछे क्यो लगे है ? तो वे बोले--हम लोग देखना 
चाहते हैं कि तुम इस टोकनेमे क्या लिए जा रही हो ? तो भग्रिन बोली--मल है इस टोकने 
मे । तो मलका नाम सुनकर उनमेसे एक व्यक्ति वापिस हो गया, दो व्यक्ति श्रभी भी पीछे 
लगे रहे । फिर भगिनने पूछा--भ्राप लोग भ्रभी भी पीछे क्यो लगे है ? तो वे बोले--हमे 
तुम्हारी बातपर विश्वास नही होता, तुम भूठ बोलती हो । हमे तो खोलकर दिखाओो तब 
विश्वास होगा । सो भगिनने तौलिया उघाड़ दिया, सो मल देखकर उन दो मे से एक व्यक्ति 
वापिस लोट गया । उस तीसरे व्यक्तिको श्रभी भी विश्वास न हुआ, वह फिर भी भंग्रिनके 
पीछे लगा रहा । भंगिनने फिर पूछा--भाई अभी भो तुम मेरे पीछे क्यो लगे हो ? तो वह 
व्यक्ति बोला--हम तो जब सूघ साँघकर अच्छी तरह परीक्षा करके समझ लेंगे.लब विश्वास 
होगा, तभी वापिस्त लोटेंगे | आखिर भगिनने टोकना उघाड़कर रख दिया, उसने भलो-भाँति 
सूंघ-साँघकर परीक्षा कर लिया तब वापिस लौटा | तो ऐसे हो समझो कि कुछ लोग ऐसे 
- होते कि जरासे उपदेशमे, निर्देशभे विषयभोगोका परिहार करते है, कुछ लोग ऐसे होते हैं 
कि उनको देख्त-भालनेके बाद छोड़ते हैं भौर कुछ ऐसे मोही होते हैं कि उस हो की चिन्तामें 
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रहेंगे, छोडेंगे कभी नही। ये विषय त्तेरे शत्रु है, इनमे प्यार न रख, प्रीति कर तो अपने 
सम्यग्द्शंन, ज्ञान, चारित्र, धर्मपालनमे, भ्रात्मस्वरूपके निरखनेमें । श्रौर उसमे उपयोग रमा- 
कर तृ्॑त रहनेमे तू भ्रपना पौरुष कर । 

(२०४) जन्मसरणाव्याप्त संचरणसे निवृत्त होने ब शाश्यत सोक्षका आनन्द पानेकी 
सद्भावना--हे भ्रात्महितैषी, श्र तो दु'ख देने वाले जन्म, जरा, मरणसे भयभीत हो । देख 
तुझे यदि जन्म चाहिये तो उसका सबसे सुदम उपाय है कि इस शरीरको मानता रह कि यह 
मैं हु । बस तुझे खूब जन्म मिलते रहेंगे । जरा शोर मरण प्राप्त करते रहनेकी भी यही विधि 
है कि खूब इस शरीरको आरापा मान कि यह हो मैं सव्वेस्व हू, बस तुझे खूब जीवन मिलेंगे, 
श्रनेक जन्म मिलेंगे । सो जरा सोच तो सही कि जन्म ले लेकर तुमे कया नफा पाया ? कष्ट 
ही कष्ट पाया । जन्मते समयका कष्ट, मरते समयका कष्ट और जन्ममरणके बीचमे जितनीसी 
जिन्दगी मिलती है उसमे नाना तरहके कष्ट, दृष्टवियोग, बअ्निष्टसंयोग, नाना वेदनायें, नाना 
श्राशायें करके नाना कल्पनायें करके कष्ट पाता है। सो भ्रव तु जन्म जरा मरण श्रादिस्से 
भयभीत हु श्रर्थात्‌ उनसे दूर होनेके लिए शरोरसे उपेक्षा कर । €वीं बातत--पग्रन्तिम बात 
यह है कि कर्ममलरहित पथ्िज नित्य शाश्वत युखके प्राप्त करनेकी श्रभिलाषा रख । यह पूर्ण 
निर्ंय बना कि मुझे तो शरीररहित केवल स्वरूपमात्र रहनेको स्थिति प्राप्त हो श्नौर इसके 
लिए इसी समय शरीरसे निराले ज्ञानमात्र अपने अंतःस्वरूपकी उपासना कर । 

कर्मानिप्ट विधन्ते भवति परवशो लज्जते नो जनानां 
घर्माध्मों न वेत्ति त्यजति गुरुकुल सेवते नीचलोक । 

भूत्वा प्राहः कुलीनः प्रथितपृथुगुणों माननीयो बुधोषि 

ग्रस्तो येवात्र देही तुद मदत्तरिप्‌ जीव ! त दुःखदक्षं ॥४२२॥ 

(२३४५) फासविषयकी श्रतिनिन्‍्धता--प्रात्मस्वरूपका बोध न होनेसे इस जीवके 
इन्द्रियविषयोमे प्रोत्ति श्रनादिसे चली ग्रा रही-है । शरीरको माना कि यह मैं हु और इस्द्रिय 
दवा ज्ञान हों सक रहा है, परोक्षज्ञाककी यही विधि है, जाननहार तो आ्रात्मा है, पर जैसे 
किस। कमरेभे बन्द पुरुष खिड़कियो द्वारा ही देख सकता है ऐसे हो इस बन्धनमे बद्ध जीव 

न इन्द्रियों द्वारा ही जान सकता है । सो इस' 'जीवको इन्द्रियोमे प्रीति होना प्राकृतिक बात 
है । सो यह जीव इन्द्रिय विषयोमे श्रासक्त हो रहा है, इसे सहज शभ्रानन्दके धाम निज स्वरूप 
की सुध ही नही है श्र प्रानन्द पानेका इसका ब्रत है, सो श्रानन्द यह जरूर पायेगा, नाहेगा, 
वाहे विकृत हो, चाहे शुद्ध हो । तो यह इन्द्रियविषयोसे इन्द्रियकी सेवाके लिए श्रीति कर 
रहा है श्लौर उन विषयोके दुःखमे दत्त विषय है कामविषय | जो श्रन्य विषयोकी अपेक्षा 


। 
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बहुत ही बेकार है। विषय सभी बेकार हैं, पर खाना पडता है, संयमका साधनशभ्षृत शरीरको 
रक्षा करनी होती है, खाना जडरी हो गया जीवन रखनेके लिए । एक सही वातावरण भी 
चाहिये नही तो 'यह शरीर युर्सा जायगा, तो थोड़ा गंधका वातावरण भी जीवनके लिए उप- 
योगो है । नेत्र सदा काम करते रहते' है । हाँ पलक ठन्द कर लो तो न करेंगे काम, देखते तो 
रहते ना, इन नैभ्ोसे- हम स्वाध्याय करें, सत्संग करें, गुरुवर्शन करें; प्रतिबिम्बदर्शन करें, हम 
कई कार्मोमे इनका उपयोग कर सकते है । भ्रच्छा करोन्द्रियकी भी बात देख लो--प्रवचन 
सुनना, जिनवांणी सुनना, उपदेश सुनना, यो बहुतसे कामोमे' इन कानोका उपयोग कर सकते 
है, पर स्परशनइन्द्रियका उपयोग तो बताश्रो भ्ौर क्यो हो सकता ? उसमे कामसाधघनकी बाल 
कह रहे, इन इन्द्रियविषयोमे रसनादिके विषयोको तो हम कुछ ठोक उपयोग भी बना सकते, 
पर इस कामविषयक जो विषय है उसका उपयोग कोई नहीं बन सकता । इतना गंदा श्रप- 
वित्र श्रहितकारक यह विषय है, जिसके विचारसे खोटा बध, जिसके प्राश्म्भमे खोटा बन्ध, 
जिसके प्रयोगमे खोटा बंध । 

(९०६) फामवशी जीवोंकी अयोग्य कार्य करनेसें निर्लेज्जता व विषेषाशुन्धता--हे 
प्राणी सबसे प्रबल शत्रु तेरा है काम जिसके कारण कुछ बडा बन जानेपर भी विद्वाच, कुलीन, 
गुणी, सम्माननीय होनेपर भी प्रनिष्ट कार्योको कर डालता है | कैसा यह भूत है कि देवोका 
' भूत फिर भी भ्रच्छा, पर श्रपन झ्रापमे जो कामविषयक भूत है वह कितना विनाशकारी है 
कि बुद्धिको बिगाड़ दे श्रौर श्रनिष्ट कार्योकों करा दे। श्ौर कामके घश होकर यह जीव ऐसा 
पराधीन हो जाता कि इसको तनिक भी लज्जा नहीं श्राती । जो कामके वशोीभ्रूत है श्रनेक 
लोग उनको कोई तिरस्कारपूर्व वचन भी सुना देता है, वे परोक्ष भी सुन लेते है पर वे 
कामासक्त जन अपने श्राग्रहकी नहीं छोड पाते । कैसा विवश है यह जीक् प्रश्नानके कारण । 
प्रशान मोह जैसी कोई विपदा नही । जिसको परिक्षय न हो पदार्थोका उसपर बड़ी दिपदा 
है । चूँकि जगतमें हम श्राप रहते है, कर्मके वातावरणमे रहते हैं तो हमको स्वंतोमुखी ज्ञान 
चाहिए तब हम धात्माके स्वरूपकी प्राराघना कर सकते है। जिनसे हमे हटना है उनका 
परिचय करते नही है सही, सो हटनेका प्रयोग न बन पायगा, सो प्रचात्म तत्वोका भी विधि- 
बत्‌ परिचय चाहिये । कार्य यह होगा फिर कि पश्रनात्मतत्त्वसे हटना श्रात्मतत्त्वमे लगना, पर 
इस विधिके लिए हमे सर्व प्रकारसे ज्ञान चाहिए, भौर ज्ञान बढ़ता जाय वह लाभ ही देगा । 
तो यथाथे ज्ञान बिना इस जीवके इन्द्रिय विषयोमे. ह्लासक्ति बन जाती है और उससे प्रधान 
है स्पशेंचइन्द्रियका विषय । सो इसके वश होकर लोग निर्लेज्य होते हैं, श्रनिष्ठ कार्य कर 
डालते हैँ । कामी पुरुषके धर्म ्रधर्मका विचार नही रहता है, मानो उछके दिमावले कीड़६ 


हनन 
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नाचने लगता है । बुद्धि व्यवस्थित नहीं रह पात्ती । 

(२०७) निष्कास अन्तस्तत्त्वकी भावनासे कामादि विकारोंका शमन--कामव्याधिते 
निवृत्त होनेके लिए भौलिक उपाय निष्काम श्रविकार अतस्तत्त्वका प्रनुभव है | आाव्मभत्तिमेः 
कोई कोई चरण है ऐसा जिनका ग्रर्थ सबको विदित नही हो पाता । उनमे एक चरर यह 
भी है-- सर्वगत आात्मदत रत न, नाही विरत, ब्रह्माप्यारे | ” यहाँ पग्रात्मस्वरूपके घार 
विशेषण दिए गए है--यह प्रात्मस्वभाव ऐसा है कि जैसा स्वभाव है वैसा विकास हो जाय 
तो यह स्वंगत हो जाता है । प्रर्थात्‌ ज्ञानद्वारा लोकालोक सबमे पहुच जाता है। सर्वेज्ञ होकर, 
लेकिन सर्वेथा एकान्ततः यह न समभना, वह प्रात्मगत है सदेव यह बहुत श्रात्मस्वरूप आ्रात्म- 
प्रदेशोमे ही रहता है। स्वेज्ञवेव सब जगह जा जाकर नही जानते, किन्तु श्रपने 
स्वरूपमे ही लीन रहकर जानते है, प्रात्मप्रदेशोमे ही यह ज्ञान अपनी ऐसी परि- 
खातिसे परिणम रहा है कि जिसमे सर्व सत्‌ ज्ञेय हो रहे सो आत्मगत । रत न, ग्रात्म 
स्वरूप रागी नहीं है इसका स्वरूप है जानना । देखिये वर्तमानमे ऐसी बात है उस मुझमे 
विकार तो है पर मेरे स्वरूपमे विकार नही । जैसे पानो गरम है तो गर्मी पानीमे तो है पर 
गर्मी पानीके स्वभावमे नही है | ज॑से यह बात खूब समभमे ञ्रा जाती, यद्यपि पानीका स्व- 
भाव ठडा नही है, न गर्म है, वह कोई द्रव्य भी नही है पर हृष्टान्त एकदेश होता है, यह 
बांत भली-भाँति समभमे झ्रा जाती है, पानीमे गर्मी है, पानीके स्वभावमे गर्मी नहीं। हाँ 
कोई उस, गर्म पानीकों पी ले तो स्वभावकी मेहरबानी वहाँ प्रयोग मे न भ्रायगी, पर्यायकी 
मेहरबानी प्रयोगमे भ्रायगी याने गरम पानीको पीनेसे स्वभाव ठडा है इस कारण जीभ न जले 
सो बात न बनेगी याने जीभ जल जायगी । सो परिणतिकी श्रोरसे तो मुझमें सब प्रदेशोमे 
विकार बन रहे है पर स्वरूपमे विकार नही । जो श्रपने श्रापके सत्त्वसे है जो सत्त्वमे है वह 
है मात्र चेतना । श्रब उसमे राग है तो यह नैमित्तिक है इसलिए स्वरूपमे नही, पानीमे गर्मी 
है वह नैमित्तिक है इसलिए गर्मी पोनीका स्वभाव नही । नैमित्तिकताके परिचयकी बडी मेह- 
रबानी है कि श्राश्नयभूतसे उपेक्षा हो जाय, नैमित्तिकसे उपेक्षा हो जाय, निमित्तसे उपेक्षा ही 
जाय और स्वभावकी भ्रभिमुखता हो जाय । तो ये सब विकार न॑भित्तिक हैं, मेरे स्वरूपमे 
नही हैं। सो श्रविकार स्वरूपकी श्राराधनाके प्रतापसे इन नि्ित्तोमे छुटनी बनेगी, स्वय 
सहज और यह नैमित्तिक भी गायब हो जायगा । सहज ग्रात्मस्वरूपके श्रालम्बनका ऐसा 
खमत्कोर है कि यह जीव जैसा सही है वैसा ही विकसित हो जाय । 

- (२०८) कामादिविकारोसे हट कर श्रविकार स्वभावमे लीन होकर शाश्वत शान्ति 

पानेके लिये आचार्य द्वारा जीवोको संबोधन--यहाँ जीवोको सम्बोधन किया है कि यहू काम 
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भाव बडा अनर्थंकारी भाव है। कामके वशीभूत होकर यह जीव ग्रुरुननोंकी संगति छोड़कर 
नीचोकी प्रीति करने लगता है ।, विकारी पुरुषोंको गुरुगन न जचेंगे ठीक, उनको तो आरासक्त, 
ध्यमोही, श्रविरती, परिग्रही, विषयव्यामोही पुरुष हो भले जचेंगे भर कदावित्‌ उनसे यह 
उपदेश मिल जाय कि तुम ज्ञानकों बात मुखसे बोल लो, तुमको सब छुट्टी है, तुम मोक्षमें 
जावोगे, कुछ करनेकी श्र|वश्यकता नही । तो जैसी प्रकृति अ्रनादिसे पड़ी है उसी प्रकृतिको 
पोषने वाले वचन मिल जायें तब तो श्रौर भी श्रच्छा लगेगा | इसे गुरुननोकी, विरक्तजनोंकी 
सगति नही सुहाती, कामी पुरुष तो प्रकट ही नीच लोगोका सहवास करेंगे । नीच मायने 
व्यामोही श्रासक्त कामप्रेमी । उनकी संगतिमे जायगा । सो हे भाई सर्वेप्रथम तु कामको तो 
जीत । ब्रह्मचयके मायने क्‍या है ? स्पर्शनइन्द्रियके विषयोको जीतेगा, 'कामको जीतेगा। सिर्फ 
इसीके मायने ब्रह्मचर्य नही है | ब्रह्मचर्यका शुद्ध ग्रे है--भ्रविकार ब्रह्मस्वरूपमे लीन होना | 
तो इसका श्र यह है कि सर्व विषयोसे हटकर केवल अविकार चित्स्वरूपमे रमना, इसे ब्रह्म- 
चर्य कहते है, लेकिन यह बात सोचिये कि प्रसिद्धि इसीकी क्यो हुई ? स्पर्शनइन्द्रियके विषयों 
पर विजय करनेको ब्रह्मचय कहते है | प्रसिद्धि ऐसी है ना ? रसना इन्द्रियके विजययें ब्रह्म- 
चर्यकी प्रसिद्धि नही । अन्य इन्द्रियके विषयके विजयसे ब्रह्मचयंकी प्रसिद्धि नही । एक काम 
वासना स्पशेनइन्द्रियके विजयमें ब्रह्मचरयंकी प्रसिद्धि है। इसका कारण यह है कि स्वंविषयों 
में गदा, श्रपवित्र, घातक, किसी भी अपेक्षामें इस जोवका भला न करने वाला, कभी भी 
हितके उपयोगमें न ञ्राने वाला विषय है यह काम, इसलिए इसके 'त्यागमे ब्रह्मचर्यकी प्रसिद्धि 
हुई, सो हे हितार्थी पुरुष सर्ग प्रथम इस काम पर विजय कर ॥ ; 

रागायु क्रोपि देवोतरतदितररज: ग्रंथशक्तोपि साधु-- 

जीविध्गंसोषि धर्मस्तनुविभव सुख स्थाष्णु मे सब देति । 

ससारापातहेतुं मतिगतिदुरितं कार्यते येन जीव--- ; 

स्‍्त मोहं मर्दय त्व॑ यदि सुखमतुलं वाछसि व्यक्तबाधं ॥४२३॥ 

(५०६) जीवका सोलिक व्यामोह--हे प्रत्मन्‌ ! यदि तू श्रनन्त निर्वाध शाश्वत सुख 
की चाह करता है तो तू मोहरूपी प्रबलशछुका मर्दंन कर । व्यामोह जिसका जिस शोर सुड़ 
गया, जिसमे अभ्रपना माहात्म्य समझने लगा बस उसका उपयोग उस ही का भश्राग्रह कर बैठता 
है । इसीको कहते है व्यामोह । विवेक जहाँ नही जानता किन्तु अपनी पसंदगी ही जच रही 
हे, ऐसी विवेक रहित पसंदश्रियताकों व्यामोह कहते हैं । |मोह मूलमे यह है कि यह जीव वि- 
कारभाव और स्वभावमे अन्तर नही जान पाता और विकारभावमे हो इसका राग मोह बना 
रहता है, अन्तर नही जान पाता भ्रौर विकारभावमे ही इसका राग मोह बना रहता है | जैसे - 
: दर्षणमे होने वाले फोटोमे और दर्पणके काँचके भीतरकी स्वच्छतामे भ्रन्तर लोग समझते हैँ 
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थौर इसी कारण उसका सही प्रयोग बना लेते है ऐसे ही विकारभावमे और श्रात्माके सहज 
स्वभावसे अन्तर जानता है ज्ञानी । जैसे यहां हर कोई समझना है कि यह फोटो दर्पंशकी 
निजी प्रकृति नही है, स्वभाव नही है, स्वच्छता नही है, दर्पणकी निजी चीज नही है, फोटो 
धपंणामे है फिर भी दपपंएकी मिजकी चीज नहीं, क्योकि वह जानता है कि फोटो परभाव हैं, 
नैभित्तिक है, परका प्रसग पाकर हुई है, इसलिए यह दर्पणकी निजकी चीज तहीं है । ज्ञानी 
भी जानता है कि यह विकार कर्मश्रनुभागकी छाया है, नैमिक्तिक है, परभाव है, विनश्वर है, 
पराघोन है, यह मेरा स्वभाव नही है | मेरी श्रनादि श्रनन्त स्वन्छता, चेतना, चित्‌शक्ति जो 


प्रकट तो कभी हुई नही, पर श्रन्त: प्रकाशमान है । कैसी समस्या है कि जरासे शब्दोका सही 
प्रयोग न होने पर लोग अममे पड़ जाते हैं। सही-सही प्रकार शब्दोसे घलें तो भ्रम होनेका 
ध्रवसर नही हो सकता । तो यह मोह श्रपती सुध नहीं श्रोर जो मुझपर परभाव लद॒ गया 
उसको श्पना डाला, इसे कहते है मूल मोह । श्रब इसके कारगणा बाह्य वस्तुवोमे भी मोह 
पश्ञान यह सब चलता है। तो इस मोहको यदि दुर करना है तो विकारका झोर स्वभावका 


पन्तर जान । बाह्य पदार्थंका श्रोर निज श्रात्मतत््वका स्वतन्न सत्त्व पहिचान । मोह मिटेगा 
जिसका उसकी पीडा मिठटेगी । 


. (२१०) मोहको विचित्र लीलायें--इस मोहका मिटना बडा कठिन है, पर जिसको 
दृष्टि मिल गई उसके लिए बडा सुगम है । मोहकी कसी विचित्र लीला है कि यह मोही शरीर 
में मोह बनाता है श्रौर घर्मका कोई कार्य करें जिसे प्रायः लोग करते है--स्वाध्याय, पूजा, 
शानवार्ता, चर्चा करना, उन चेष्टावोको करते हुए उन चेष्टावोकी जो भीतर सर्वेस्व समझ लेता 
है भौर उससे अ्रपनेको महाद्‌ भाग्यशाली, मैं समभदार हू, विवेकी हू इस प्रकारकी बुद्धि ग्रा 
जाना यह कितनी इस मोहकी लीला है। तो मोहका तजना बडी, प॑नी श्रन्तहं श्िसे हो पाता है 
झोर यहाँ एक स्थुल रूपसे सम्बोधन किया है कि तू मोहरूपी प्रबल शन्रुका नाश कर श्रर्थात्‌ 
जो व्यासंग लगा है, बाह्य पदार्थोका निबंध बना है उसका तू त्याग कर, जिसके वशीभृत हो- 
कर तू रागद्वेषयुक्तको भी देव मानता है श्रोर उसके तालसे तारीफ़ भी करता है । तुने उसको 
सुखो किया, उसको तारा, उसको दर्शन दिया । रागद्वेघमय चारित्र बनाकर देवकी भक्ति 
करता है | तेरी बडी लीला है, तेरी महिमा भ्रपरपार है, तेरी महिमा कोई जान नही सकता, 
तूने दही, मक्खन चुराया घा, तू कामिनियोके बीच रहता था, तूने श्रमुकका चीर हरा था,” 
भ्रादि भ्रनेक रूपसे प्रभुकी लीलायें मानी जाती है । रागह्वेषसे दूषित आरात्माको तो यह मोही 
जीव देव मानता है श्रौर परिग्रहसे युक्तको गुरु मानतो है । इसकी दृष्टिमे यह नही रह पाता 
कि जो बाह्य श्राभ्यंतर परिग्रहरहित है, निम्नेन्‍्थ है वह ही गुरु हो सकता है, यह इसकी दृष्टि 
भें नही रह पाता, क्योकि व्यामोह लगा है । श्रपने श्लापको जी संसारकी पसंदगी है उसमे - 


हलके 
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हसके व्यामोह लगा है इसलिए यह परिग्रहसहितको गुरु मानता है। यह मोहकी लीला है, 
झ्रौर जे प्रात्माका विनाशक है, धर्मका नाशक है, जीबरोका विधात करने वाला है तो ऐसे 
उपदेशको यह धर्म मानता है । ऐसी प्रवृत्तिको यह धर्म मानता है । यह मोहकी लीला बतायी 
जा रही है।! 

(२११) शाश्वत प्रानन्‍्द पावेका बाधक छतित्य श्रतार सुखोंमें जमफ ध्यासोह--- 
प्रनित्य सुखको यह मोही शाश्वत सुख माचता है। अ्रभी किसी बूढ़े व्यक्तिसे पूछा जाय कि 
भाई तुम क॑से हो ? तो वह कहेगा कि बडा मौज है, खूब हरे भरे है, प्रनेक लडके है, अनेक 
नातो पोते है, बीसो लोगोंका परिवार है, बडी भारी जायदाद है, भ्रारामके सब प्रकारके 
साधन हैं, बडा मोज है'। भरे उस आत्माको कहाँ मौज ? किसीकी बात किसीसे लपेट 
रहा है, और श्रपनी खबर नही है कि हमारे मरनेक्े दिन प्रा रहे है । तो यह अनित्य सुख 
को, दुःखस्वरूप सुखको सुख मानता है, यह ही तो व्यामोह हैं, जिसके कारण यह जीव संसार 
समुद्रमे गोते खायगा । भोग तजना शुरोका काम, भोग भोगना बडा श्रासान । वीरता है 
भोगोके तजनेमे | कायरता है भोगोके भोगनेमे । एक जीवनमें 'यहु ही एक बात बना ले कि 
जो जीवनके लिए, जिन्दा रहनेके लिए श्रावश्यक है, उसे तो करना पड़ता है पर अ्रंतावश्यक 
व्यर्थके विषयोमे में त पड/गा। एक इतना ही बोध घना लें । जैसे वहुत रसीले व्यञज्जन बन 
रहे हैं, बडा एक भडार बनाया जा रहा है, भ्रनेक प्रकारके श्रारामके साधन बनाये जा रहे 
है । परे इससे तेरेकी क्या मिलेगा ? श्रगर पुण्यका उदय है और यह धन श्रटूट झा ही पड़ता 
है तो तू मध्यम या साधारण जनोकी भाँति सात्त्विक वृत्तिसे रह पीर पाये हुए द्रव्यका उप* 
योग कर, परके उपकारमे लग । श्रपने श्राराम प्रौर भोगोकी वृद्धिमि मत पड | यह तो है 
विवेक । श्रोर मानो श्राज धन मिला है तो जितनो दुःख श्रोर सुखकी बात्त बनेगी उतनी ही 
मलिनता ब्रढती चली जायगी श्नौर सात्त्विक वृत्तिसे रहेगे श्रीर आ्राये हुए द्रध्यका उपयोग पर 
के उपकारके लिए करेंगे तो संतीष मिलेगा, सत्कार मिलेगा और सन्‍्मार्ग मिलेगा । भोगनेके 
जीवन न समझिये किन्तु श्रात्महष्टि बनाये रखनेके लिए इस जीवनका उपयोग करिये | जिस॑- 
का ध्येय सही बन जाय वह सदाचारसे, संयमसे रहेगा, गुणी जनोका सम्मान रखेगा, भ्रपने 
आपमे नम्नरताका भाव रहेगा, अहंकार फटकते न पायगा । तो जगतमें दुःखमयी स्थिति है 
धर करेंगे विषयकषायोके ग्रोटपाये तो इसका शरण कोई नहीं है। खुद ही खुदका शरण है 
इसलिए सात्तविक वृत्तिसे रहना, सयत ब्राचरणसे रहना प्रौर प्रहड्भारको तजना, गुणीजनों 
का मनमे विनयभाव रखना, यदि ऐसी वृत्ति चलेगी तब तो मिल जायगा उद्धारका श्रवसर' 
भ्रन्यथा संसारमे जन्म मरण करते रहना ही हमारी करतृतका फल रहेगा । 


(९ 


१६४ सुभाषित रत्नसदोह प्रवचन 
तोब्नत्रासप्रदायिप्रभवमृतिजराश्वापदब्रातपाते 
दुःखोर्वीजप्रपचि भवगहनवनेनेकयौन्यद्रिरौद्रे । 
अम्यप्षाप्यापि नृत्व॑ं कयमपि शमत: कमंणो दुष्कृतस्य 
नो चेद्धम॑ करोषि स्थिरपरमधिया बचितस्त्व तदात्मन्‌ ॥४२४॥ 

(२१२) बर्तमान उपलेब्धि और परिस्यितिपर ध्यान वेनेका सुझाव--हे प्रात्मन्‌ | 
कुछ भ्रपनी वर्तमान पायी हुई उपलब्धियोका तो विचार कर । यह मैं जीव श्रनादि कालसे 
भव-भवमे भटकता चला भ्रोया। उसके साथ सृक्ष्म शरोर श्रोर स्थुल शरीर ये दोनो लगे चले 
प्रा रहे हैं। सूक्ष्म शरीरका तो एक क्षण भी श्रलगाव भ्राज तक नही हुप्रा श्रनादिकालसे । 
इस स्थूल शरीरके मरणके बाद जन्मस्थान पर पहुचनेके लिए यदि मोडे वाली गतिसे जाना 
पढ़े तो एक समय, दो समय, तीन समय श्रघिकसे भ्रधिक स्थुल शरीरका वियोग रहा | स्थुल 
शरीर मायने प्रोदारिक भ्रोर वैक्रियक शरीर । सूक्ष्मके मायने तैजस और कार्माण शरीर । 
तो सूक्ष्म शरीरका भ्राज तक भी श्रनादिकालसे एक -समयको सी वियोग न हो सका। वह 
लगा हुप्ना है। नया प्माना, पुराना खिरना यह तो बना है मगर उसकी धारा श्रब तक चली 
ध्रापी है, तो वर्तमांनकी खोटी परिस्थिति श्रौर उपलब्धि इन दोनो हो पर ध्यान दें ।.. 

(२१३) हमारी वर्तमान उपलब्धियां--भ्रबकी उपलब्धिपर ध्यान दें तो ग्राज मनुष्य 
भव पाया है, उसमे भी श्रच्छे कुलमे जन्म हुश्ना है श्लौर उस पर भी शरीर स्वस्थ है । यो तो 
किसीका भी शरीर स्वस्थ नही, कोई न कोई रोग प्रत्येक शरीरमे मिलता है मगर काम चले, 
हमारे ज्ञान ध्यानकी वार्ता बनी रहे, इत्तनी स्वस्थता तो है ही । फिर इन्द्रियाँ भी सही हैं । 
बहिरे हो जायें, भंघे हो जायें तो उसमे बाघा है । हाँ ज्ञानी पुरुषोको तो बहिरे होनेमे भी बाघा 
नही, श्रधे होनेमे भी बाधा नही, मगर जहाँ हमारी साधना प्रारम्भ हो रही है वहाँ तो इनकी 
प्रावश्यकल्रा है। सो ये भी सही हैं । मन भी कुलीनताको लिए हुए है। समागम भी गुरुजनो 
का प्राप्त होता रहता है, कुछ बुद्धि भी सही है प्रतिभो भी है युक्तिको भी समझ है, भ्रचुभव 
भी भवन सकता है, तो इतनी बडी उपलब्धियाँ हम श्रापको मिली हैं, ऐसी उपलब्धियोको 
पाकर यदि प्रमाद करेंगे, विषय कषायोमे चित्तको लगायेंगे तो इस संसारमे जन्ममरणकी 

परिपाटी ही बनायेंगे । देखो यहाँ जो दिख रहा है यह हमारा कुछ नही है । किसको श्रपनी 
शान बतानेके लिए तुम किसी श्राग्रहपर उततारू हो, इसका निरणंय तो बताइये । किसपर 
शान बनाते ? ये दिखने वाले जितने पुरुष हैं सब माया है, क्य्गेकि ये सब प्रसमानजातोय- 
द्रव्यपर्याय है। जहाँ मिलावट है माया कहा जाता है | जहाँ केवल है उसे परमार्थ कहा जाता 


गाया ४२५ १६९५ 


है। तो इस मायामय इन हृश्य देहियोंको श्राप श्रपनी शान बताना चाहते । में समभदार हूं, 
ज्ञानी हूं भोर इस जगतमे श्रपनी कोई पार्टी सी बनाकर इन्हे क्या दिल्लाना चाहते हो ? न 
यह पार्टी संग रहेगी, न लोग संग्र रहेगे । एक श्रपने श्रापको भकेला तो अनुभव कर, और 
उस अकेलेके ही नाते तू समस्त जीवोसे मैत्रीभाव बना, यह तो है उद्धारका उपाय, बाकों 
कषोयावेशमे जो मर्जी हो सो कीजिये, पर उससे कल्याण नही होता । 

( २१४ ) वर्तमान परिस्थिति और अपना कतेव्य--यह संसार भ्रनेक विपत्तियों से 
भरा हुमा है। खुद पर ही क्‍या विपत्तियाँ है सो तो देख । जन्म लेगा वहां तीब्र त्रास होगा, 
मरण करेगा वहाँ भी त्रास होगा जो बीचकी जिन्दगी मिलेगी वहाँ भी नाना प्रकारके बुःख 
जाल है । केवल कभी कल्पनामे कुछ सुख मान लिया सो केवल कल्पनाकी ही बात है, सांसा- 
रिक सुख जितने है वे सब श्राकुलताके मूल पर खडे हुए है। उस सुखके साधनके लिए प्राकु 
लताकी, सुख़के भोगनेके समय श्राकुछछा हो रही | देख लो, ससारके जितने सुख हैं उनक 
भोगनेके समयंमे यह जीव शान्‍्त रहता. है कि श्राकुलित रहता है ? भली प्रकार परीक्षा करेँ 
तो सही उत्तर मिल जायगा तो जहाँ भ्रनेक विपदायें भरी है ऐसे इस संध्ारमें श्रनादि कालसे 
अमर कर करके झ्राज तू इतनी उत्तम स्थितिमे श्राया है यह संसार महा बन है, अनेक दुःख 
रूपी वृक्षों से यह भनीभूत है। जहाँ भ्रनेक योनियो के पहाड़से यह बन महा भयंक्रर बना हुभा 
है, सो कैसे कंसे जन्म पाये तूने, सो यदि बहुतो का तू स्मरण नही कर सकता तो जो पशु 
पक्षी कीड़ा मकोड़ा दिख रहे हैं इनका ही ध्यान घर ले कि ये ही तो पहले में भी था श्रौर 
प्रब यदि ठीक ठोक न दलेंगे तो ये हो फिर बनेगे.। यहाँ तो भ्रहंकारमें चुर हो रहे, थोडा सा 
सुखसाधन मिला, ऐश्वर्य मिला ज्ञान मिला, ब८' मिला, प्रतिष्ठा मिली, उस पुण्यफलमे यहाँ 
भ्रहकार कर रहे, पर इसके फलमे जब कीड़ा मदोड़ा पशु पक्षी बनेंगे तो फिर शान कहाँ 
रहेगी ? यह भूठा शान भूठा गवँ है जिसमे बने रहते है, मुह फुलाये रहते है भौर श्रपने 
भीतर ही एक श्रपनेको सर्वाधिक मानते हैं । स्वरूपहृष्टि कर, सबको समान निरख । यदि यहाँ 
भी श्रात्महित न कर सके तो उसका फल इस संसारमे ही तो जन्म लेना रहेंगा । तू जानता 
है कि यहाँ मे बडी 'चतुराईकी बाते कर रहा, पर यह ध्यान नही कि भपने श्रापको ही ठगे 
चले जा रहे है, झोर ऐसी दुलेभ मनुष्य पर्यायको पाकर झापना सव्वेस्व खोये जा रहे है । सो 
है प्रात्मन्‌ ! भ्रब तू प्रमाद न कर याने विषय कषायमे प्रेम मत कर और मोक्षमार्गमे अ्रपनी 
प्रगति बना । 

ज्ञानं तत्त्वप्रबोधो जिनवचनरुचिदंशनं घुृतदोषं 
चारित्र पापमुक्त त्रयमिदमुदितं मुक्तिहेतु प्रधत्स्व । 


१६६ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवभन 
मुनत्वा संसारहेतुत्रितयमपि पर निद्यवोधाद्यव्य 
रे रे जीवात्मवरित्नमितगतिसुखे चेत्तवेच्छास्ति पति ॥४२५॥ 

(२१५) भात्मीय श्रनन्त झाननन्‍्द पानेका उपाय रत्नत्रयधर्मधारण---प्रपने श्राप प्रपना 
अहित करने वाले है मोही जीव ! यदि तेरे श्रात्मीय भ्रनन्त प्रानन्दके प्राप्त करनेकी दृष्छा 
है तो तू सम्परदर्शन, सम्यग्शान, सम्यकूचारिश्र रूप रत्नन्रयक्रो घारणा कर । मोही कहना या 
मूढ कहना इन दो मे कुछ भ्रन्तर है नया ? मुह घातुसे ही तो मोह शब्द बनाया गया श्र 
मुह धातुसे ही मूढ शब्द बना, अर्थमे कोई श्रन्तर नही, मगर श्रापकों मोही कहकर पुकारें प्रोर 
सरवोधन करें तो उतना श्रधिक बुरा न मानेंगे श्रौर मूढ शब्द प्रगर कहे तो श्राप बुरा मान 
जायेंगे । श्ररे मोह श्रोर मूढ़मे फर्क क्या रहा ? व्याकरण वालोसे पूछ लो कि इन दो के प्रथ 
मे कोई फर्क है क्या ? उसीकां नाम मोही है भ्ोर उसीका ही नाम मूढ़ है, भ्रन्तर कुछ नहीं 
है, पर मृढ शब्द क्गो नही सुनना चाहते ? मोही शब्द सुनकर तो श्रधिकसे प्रधिक इतना सोच 
लेंगे कि ठीक कह रहे, पर भ्रधिक बुरा न मानेंगे प्लौर कितने ही लोग तो उसमे प्रशसा सम- 
भेंगे। प्गर कहा जाथ कि इनका बच्चा बढा भच्छा है, ग्राशाकारी है, सज्जन है भौर इनको 
बस र्च्चेमे मोह है प्रोर कुछ नही, तो इतनी बात सुनकर वह खुश हो जायगां, समभेगा कि 
कोई बुरी वात नही कही जा रही । श्रौर श्रगर कहा जाय कि ये तो बच्चेमे मूढ बन रहे हैं 
तो यह सुनकर बुरा मान जायेंगे । भरे मोही श्रोर मृढ एक ही बात है। तो हे मूढ़ भ्रात्मच ! 
तु थदि वास्तविक धानन्द चाहता है तो रत्वत्रयका घारणका । 

(२२६) प्रात्महितकी घुनवालेका सर्वारम्भसे प्रात्महितमे प्रवर्तत-- जब घनकी दृष्छा 
धौर तृष्णा होतो है तो उसके लिए श्राप सैकड़ों उपाय करते हैं प्रौर किसी उपायमे भूल होती 
है तो भी उस तउपायको नही छोडते । ऐसे ही जिनको वास्तवमे रत्नतन्रय वर्मसे प्रेम है वे इस 
के पालनके लिए प्रपनें सभी पौरुष बनाते है। कहते हैं ना कि सर्वे श्रारम्भ पूर्वक मोहके 
क्षयके लिए में अब खड़ो हुआ हू । तब वह यह नही सोचता कि मेरे पहले सम्यग्दर्शन हो 
जाय फिर मै ब्रत ग्रहरा करूँगा । इस प्रकारकी वार्ता वचनालाप बह स्वयके लिए न करेगा | 
उस सस्यग्दशंनकी कहाँ परीक्षा लेने जावोगे कि कोई यह कहे कि सम्यग्हृष्टि हो गया, तब ब्रत 
घुखू करेंगे । भरे सम्यक्त्व चाहे न जगे, बादमे जग लेगा मगर प्रपने निवेकसे ब्रत ले लिया, 

पापोका परित्याग ..र दिया तो वह तो अपने प्रापमे पविश्वताकी शोर बढ ही रहा है । वहाँ 
यह निरीक्षण करना यह एक बहाना है, छल कहलाता है । एक साधारणतया हम चल रहे 
हैं, श्रद्धा है, जान रहे है तो आत्मकृपालु सर्वे कुछ त्याग करनेको तैयार रहती है, सम्यक्त्व 
साथ है, तो मोक्षमार्गकी विशेषता बन जायगी । यदि सम्यवत्व नही है तो भी हम किसी एक 
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पुषण्यकायंमे तो नल रहे है । ञ्रागे सिलसिला बन जायगा । तो जैसे जिसको धन जोड़नेमें? प्रेम 
है वह भ्रनेक कार्य करता है, किसी कार्यमे सफल होता है किसीमे सफल नहीं होता है। सफल 
न होते हुए भी उन्ही उपायोमे आ्रास्था रखता है--होगा तो इस ढगसे होगा । शास्त्रका प्रध्य- 
यंत्र, मनन, ज्ञान, चर्चा, शुद्ध आचरणा, श्रभनक्ष्यका त्याग, गुशीजनोको देखकर प्रमोद/ऋापना 
भ्रहकार मिटानेके लिए गुणी जनोकी भक्ति श्रादिक जो जो भी इसको श्रारम्भ श्रात्महितके 
लिए जचते है और आराभ्ताय परिपाटीमे जो चला आया है, सभी प्रकारके श्रारम्भसे वह अपमें 
प्रापको पुरुषार्थी बनाता है । तो तू पोरुष कर श्रौर रत्नश्रयको. घारण कर । शक्ति माफिक 
कर | जब यह कहा जाता कि शक्ति माफिक कर तो मतनुष्यकी दुर्बलता देखिये -- उसका श्रथे 
लोग यह लगाते हैं कि शक्तिसे श्रधिक न कर, शक्तिसे कम कर | श्र शक्तिमाफिक कर, इस 
का श्र्थ कण यह नहीं होता कि शक्तिको न छिपाकर बराबर साहसके साथ क्र ? दोनों श्रर्थ 
हैं। मगर जिनको प्रमाद है उनको यह श्रथ सुहाता कि शक्तिसे अ्रधिक न करना, थोड़ा करना, 
धौर जिनको उसको घुन है उन्हें यह श्रर्थ सुहायेगा कि शक्ति न छिपाकर करना, अ्रपनी पूर्ख 
शक्तिके साथ कर । 

(२१७) संसारसंकठोसे छुटनेका भाव होनेपर सम्मार्गफी छुलमता--जिनको वाएस- 
विक भायनेमे मुमुक्षा बनी है, इस संसारके संकटोसे छूटनेका भाव बच गया है उनको प्रधिक 
समझानेकी श्रावश्यकता नहीं होती है। उनमें स्वयं प्रतिमा है श्रोर वे सब पौरुष करेंगे, थोड़ा 
मार्गदर्शन भर चाहिये । और जिनको इस संसारसे ऊब नही श्रायी है; इन सकटोसे हटनेका 
भनमे भाव ही नही जगा है, बस इस समुदायमे मेरा नाम हो, इनमे मैं बडा कहलाऊँं, इनमे 
मैं खास कहलाऊँ, इनमे मेरी बात बने””” । श्रौर, तब ही तो जरा जरा सी प्रतिकूल बात 
सुनकर बुरा लगना यह किसका द्योत्तक है ? यह मिश्यात्वका, मोहका द्योतक है । शरीश्में 
इतनी तीब्र ममता है कि रंच भी प्रतिकूल बात सुनना नही चाहते । कोई श्रगर प्रतिकूल बात 
बोलता है तो वह किसको बोल रहा है ? प्रथम बात तो यह है कि वह किसी को नहीं दोल 
रहा । वह अपनेमे कोई लक्ष्य बनाये है श्रोर श्रपती कषायके श्रतुसार श्पने भाव उबल रह 
है। श्रोर, साथ ही सोचना कि किसको बोल हा है ? तो श्राप हो बताझ्ो -- वह गाली देने 
वाला, वह प्रतिकूल बोलने वाला क्या मु ज्ञानमात्र प्रमुतं श्रात्माकों बोल रहा है ? दया 
उसको हृष्टिमे यह बसा है कि यह जो श्रमूर्त ज्ञानमात्र परमज्योति तर्व है इसको सुनाऊँ कुछ ? 
हस तरहका लक्ष्य रखने वाला तो सुनायगा ही नही । वह तो इस मृत घरीरपर दृष्टि दिए हुए 
है उसीको लक्ष्यमें लेकर सुना रहा है। वह तो यो कर रहा है। तो जो शरीरको माने कि मैं 
यह हूं वही तो बुरा मानेगा । प्लोर जो शरीरको समझ चुका कि यह पौद्गलिक है, पिश्ड है, 
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भिन्‍न है, भ्रसार है, कुछ नही है, जला देंगे, मैं हससे निराला ज्ञानमात्र श्रमूर्त हु, वह कैसे 
बुरा मानेगा ? तो जो भीतर यह समायी नही होती कि कोई जरा विरुद्ध बोल जाय, थोडा ही 
प्रतिकूल बोल जाय तो उसमे बन गया हेष, बन ग्रयामोह । सो धह तो ससारतत्त्व है, मोक्ष- 
तत्त्व नही । । 
(११८) भ्रात्मव्यवहारसे मोहलपटोके क्लेशका शमन--इस मोहकी बडी लपडटें हैं। 
मोहकी कोई लपट घमंका रूपक बनाकर फैलती है, कोई लपट बुद्धूपन प्रकट करके फैलती है, 
पर लपटमे ज्वाला सबके है चाहे किसी ढगसे लपट फैले ? तो प्रथम सो यह विचार करें कि 
मैं इस जगतमे केवल अ्रकेला एक पदार्थ हु, मेरा दुनियामे कोई साथी नही, एक यह निर्णय 
बनायें ग्रोर फिर इस नाते ही अपना व्यवहार बनायें श्रौर॑ अपना सब कुछ बनावें तो इसमे 
सफलता मिलेगी श्रीर एक श्रपने इस श्रात्मतत्वका नाता तोंडा और राणगद्वेष पक्षपात, पार्टी, 
मजार्टी श्रमुक तमुक इस तरहका'अपनेमे मोह बनायें तो बस यह जीवन खोया । श्रात्मकल्याण 
का अश्रवसर पाया था उसे बिल्कुल खो दिया। सो हे विवेको आरात्मचु ! प्रमाद न कर, अपने 
भ्रापका जैसे उद्धार हो, कल्याण हो, जैसे ससारके संकट मिटे उस प्रकारका अ्पनेमे अपना 
व्यवहार करें उसे बोलते हैं प्रात्मव्यवहार । जि 
(२१६) श्रद्धान ज्ञान चारित्रसे श्रात्मोद्धारके पौरुषीका उदात्त वात्सल्य--निनेन्द्र 
भगवानके उपदेशे गए तत्त्वमे श्रद्धान करना यह सम्यग्दर्शन है । देखिये मिलान-अ्रतुभव होने 
पर जो शास्त्रोमे लिखा वह मैंने श्रपनेमे पाया । जो मैने अ्रपनेमें पाया देखो वही शास्त्रोमे 
लिखा । दोनोका परस्पर समन्वय है श्रौर उसीमे ही यह संतोष पायगा । श्रात्मामे सहज होने 
बाली बात ही तो शास्त्रोमे लिखी गई । पदार्थों अनादि श्रनन्त धाराप्रवाह जो-जो कुछ बात 
स्वरूप है वहीं तो शास्त्रोमे लिखी गई । वही प्रभुने बंताया । तो जो अनुभवमे श्राया वही 
शास्त्रोमे मिला ।॥ जो शास्त्रोमे देखा वही मैने श्रनुभवमे पाया । दोनो झोरसे उसको श्रपना 
निर्णय बन जायगा | सम्यग्शाम घास्तविक तत्त्वका बताने वाला सम्यग्ज्ञीन हैं और सम्यक्‌- 
सारिक्ष--पापसे बचाने वाला सम्यक्बारित्रे । ऐसे रत्वश्नरयक्ना घारण कर । सम्यग्दर्शनके जो 
८ श्रंग है वे श्रंग तब निर्भेगे जब श्रापकी उदारता श्रौर सावेभोमता प्रकट होगी | साधर्मी 
जनोसे वात्सल्य करना । अब यदि उन साधर्मीजनोमे यह छाँट करने लगें कि ये हमारी जैसी 
बात बोलते कि नही, नहीं तो साधर्मी नही, इन्होने ऐसा ज्ञान किय्ण कि नही, ये तो साधर्मी 
: नही । ये ऐसी ऐसी बात बोलते कि नही, ये तो साधर्मी नही**“इस प्रकारसे' श्रगर साधर्मी 
की छाँट करेंगे तो उनसे वात्सल्य श्रंग न-पलेगा। जैसे घरमे रहने वाले पुरुष मंद बुद्धि वाले 
पुत्र॒का भी निभाव करते, श्रच्छी बुद्धि वाले पुचकों भी निभाव करते, वहाँ परुत्रपनेकी हैंड रहती 
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है ऐसे ही कोई श्रधिक ज्ञान रखता है तो वह भी वात्सल्यका पात्र है और कोई कम ज्ञान 
रखता है तो वह भी वात्सल्यका पात्र है। उनमे परीक्षाकी ही घुन रखना यह वात्सल्यकी 
णा नही है । यह क्षायकी प्रेरणा हैं प्रौर वैसा झचनुभव पायेंगे । 

(२२०) धर्मप्रेमीका श्रत्पन्ञानी वहुज्ञानी सभी साधमियोके प्रति वात्सल्य--चाहे मरो 
चाहे जियो इस प्रकारकी उपेक्षा सौतके तो हो जायगी पर जिसके पेटसे वह बच्चा पैदा हुआ्ा 
उससे उपेक्षा न बनेगी । उन दोनोके विचारोमे बंडा अ्रन्तर हो जायगा ॥ एक ऐसा कथानक 
है कि एक पुरुषके दो स्थ्रि्या थी, पहली और दूसरी । दूसरी स्त्रीके एक लडका था और 
पहली स्त्री उससे बहुत जला करती थी । कुछ दिन बीते उस पहली स्त्रीने उस लड़के पर 
प्रपता कुछ भ्रधिकार सा जमाया | उसपर दोनो स्थ्रियोमे विवाद बढ़ गया। वह विवाद इतना 
बढ गया कि उसका केस राजाके पास गया । पहली स्त्री कहे कि यह लडका मेरा है, युक्ति 
भी दी कि जो पत्तिका घन होता है वह सब धन स्थ्रीका भी होता है । उधर दूसरी स्त्री कहे 
कि यह लडका सेरा है । श्रब राजाकी समझे न भ्राया कि,इसका क्या न्याय करना चाहिये । 
, भाखिर एक युक्ति सभी श्रौर कहा--श्रच्छा जावो कलके दिन इसका न्याय होगा । इधर 
राजाने जललादोको समझा दिया कि देखो कलके दिच इन दोनो स्त्रियोका न्याय होना है । 
तुम लोग तलवार लिए पासमे खडे रहना, हम कहेंगे कि इस बालकके बरावर-बराबर दो 
ठुकंडे करके एक एक टुकड़ा दोनो स्त्रियोको दे दो, ऐसा हम कहेंगे पर तुम तलवारसे उसके 
दुकड़े करना नही । केवल दोनो स्थियोको परीक्षा लेनेके लिए हम वैसा उपाय करेंगे। जल्लाद 
लोग सब बात समझ गए । दूसरे दित जब राजाके सामने न्याय सुननेके लिए दोनो स्थ्रियाँ 
पहुची तो वहाँ राजाने न्याय दिया कि यह लड़का तुम दोनो स्त्रियोका है । इसपर तुम दोनो 
का वराबर बराबरका श्रधिकार हैं इस लडकेके बराबर बराबर दो टुकड़े किए जायेंगे शोर 
एक एक टुकड़ा तुम दोनोको दे दिया जायगा, यही इसका न्याय है । इतना कहकर जल्लादो 
को श्रादेश दिया कि ऐ जल्लादो तुम इस वालकके बराबर बराबर दो टुकड़े करके एक एक 
टुक्डा इन दोनो स्थियोकों दे दो । श्रव राजाका एस प्रकारका न्‍्यीय मुनकर पहली स्त्री तो 
बड़ी खुश हुई, क्योकि वह तो ऐसा चाहती ही थी कि यह लडका न होता तो श्रच्छा धा । 
उधर दूसरी स्त्री राजाका न्याय सुनकर बड़ी दुःखी हुई शोर बोली--राजन इस बालकके दो 
हक मत करो । यह बालक मेरा नही है । इसीका है । देखिये--उसके मनमे यह श्राया,कि 
यह बालक यदि मर भया तो मुझे देखनेकी भी न मिलेगा श्रोर यदि जीवित रहा तो चाह 
पही रहे १२ मैं इसे देख देख कर ही खुश रहुगो । श्राखिर राजाने समझ लिया कि वास्तवमे 
यह लड़का इस दूसरी रथोका है सो देसा हो फैसला कर दिया | तो यहां दात्सल्य अंगर्क 
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बात चल रही थी कि घर्मात्माजनोके प्रति उपेक्षाका भाव न होना चाहिए बल्कि एक धर्मात्मा 
को दूसरे धर्मात्माके प्रति वात्सल्यभाव होना चाहिए । वहाँ छाँट करना, परीक्षा करना यह 
प्राचायनि नही बताया । जो प्रवाह मूल श्राम्तायका अभी तक चला आया वही चलता रहेगा 
तो स्वयं एक निरापद रहेंगे भौर श्रात्मानुभवके लिए उसके प्रपने आ्रापमे जागृतिरयाँ हो गी । 
पापं बर्घयते, चिनोति कुमत्ति, कीत्यँगनां नश्यति, 
घर्मं ध्वंसयते, तनोति विपद, संपत्तिमुन्मदंति । 
नीति ह॒ति विनीतिमन्न कुरुते कोपं घुनीते शम, 
कि वा दुर्जनसगतिने कुरुते लोकद्वयध्वंसिनी ॥४२६॥ 
(२२१) दुश्टसंगसे पाप क्रौर कुसतिफी वृद्धि-- यहाँ दुजंननिरूपणका परिच्छेद चल 
रहा है। इस छद॒मे बतला रहे है कि तीनो लोको का बिगाड करने वाली दुर्जेज सर्गाति न 
जाने क्‍या क्‍या श्रनर्थ नही करती । दुजेन कहते किसे है ? जिनको बिषयोकी रुचि है, जिनको 
पापोसे विरक्ति ,नही है, जिन्होने अपने सांसारिक सुखोमे ही श्राग्रह कर रखा है, जो किसी भी 
पापके करनेमे हिचकते नही है, जिनके चित्तमे क्रोध, मान, माया, लोभ आदिक कषायें भरी 
हुई हैं। ऐसे पुरुष भोर उनके बारेमे श्रधिक क्या कहना, सब जान लेते हैं कि ये दुष्ट प्रकृतिके 
हैं। तो जो दुर्जत हैं उनकी संगति इस जीवका बडा प्रनर्थ करती है । पहला प्रन्थ यह है कि 
वह पापको बढाता है, क्योकि पापियोके संगसे वैसो ही बुद्धि बनेगी । स्वयमे भी पापका ही 
भाव बनेगा । संगकी बड़ी महिमा है, सत्सगकी महिमा प्रधानतया भ्रन्‍्य लोगोने गाई है । 
किम्ही साधुवोके झ्राविपर वे कहते है कि चलो सत्सग करें । कही प्रवचन श्रादिक होनेपर लोग 
कहते है कि सत्संगमे जो रहे है । सत्सगकी बडी महिमा है ॥ इस जीवको कुपथसे बचाकर 
-सस्मागमे-ले-जानेके लिए प्रथम सहारा सत्सगका होता है। जिन जिनका उद्धार हुआ है वे 
जानते है कि मुझे जीवनमे सत समागम जो मिला उससे हमारी दृष्टि सन्‍्मागंकी भोर बढी 
है । जो ससार, शरीर भोगोसे विरक्त हैं भौर सब जीवोके सुखी होनेकी भावना रखते हैं, जो 
प्रपना क्रोई स्वार्थ नही चाहते उनका सग सत्संग कहलोता है । सबसे बड़ा भारी स्वाध है 
यश कीतिकी चाह, नामवरीकी चाह | यह जीव वह सब कुछ कर डालता है जिसमे दुसरे 
जीवोको चाहे कुछ भी कष्ट उठाना पड़े । कल बताया था कि इन पड्चेन्द्रियके विषयोमे सबसे 
खोटा, प्रनर्थंकारी, श्रतुपयोगी विषय है स्पशेथइन्क्रियका, पर जरा मनके विषयकी भोर भी 
दृष्टि दें तो यह बहुत बड़ा व्यभिचार है जो यश कीतिकी ध्रोर आग्रह बन गया है। सर्वप्रथम 
इसपर विजय होना चाहिए | जिसको भध्रात्मकल्याणकी इच्छा हो वह पहले यह साधना बनाये 
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स्वरूपाभ्यासके बलसे कि मुझे इस हड्डी चभडी वाले शरीरकों मूर्तिकी इज्जत दुनियामे कायम 
क्रनेका प्राग्रह न रहे । तो जो विषयोसे विरक्त है, संसार, शरीररो विरक्त है, जो किसो भी 
पापकर्ममे नही पड़ना चाहते हैं ऐसे पुरुष सज्जन है, ओर जो कषायो में लिप्त है, वामवरीका 
भाग्रह है, भले हो कुछ पुरुष देखनेमें या प्रवृत्तिमे बहुत ठीक जंचते है, पर जो जितना विशेष 
कपट रखता हो, सबसे बढ़ा ऋपटी पुरुष वह है कि लोग उसका कपट पहिचान न सकें। तो 
दुजनो मे सबसे पहला नम्बर है छल कपट करने वाले पुरुषक्ना | तो ऐसी संगति इस जीवसे 
बया क्या नही करवा डालती | दुर्जनका स्वरूप स्वय आचायंदेव श्रागेके छुंदो मे बतायेंगे, पर 
सामान्यतया सभी जानते है कि दुष्टकी सगति इस जीवके लिए श्रनर्थकारी है, परापवद्धंक है, 
कुमतिवर्द्धक है । 

(२२२) कुसंगसे बिगाड़का एक उदाहरण--चारुदत्त जो विवाहित हो जानेपर भी 
कामबाधावो से भी अ्रपरिचित था। उसका प्रयत्न कुठुम्बी जनोने किया, त्तो क्या किया कि 
उसके चाचा उनको एक बार वेश्यावोकी गलीमे ले गए और पहलेसे ही यह प्रबन्ध करवा 
लिया कि गलीके सामनेसे एक हाथी प्राया, ओर यह भय दिखाकर डरके कि ये दोनो (चाचा 
प्रोर चारुदत्त) एक वेश्याके घरमे घुस गए, जब वेश्याके घरसे चारुदत्त और उसका चाचा 
रुद्रदत्त पहुँचे तो सब बात पहलेसे कही हुई थी । वहां चोपड खेलना शुरू किया जिसमें हार 
जीतकी दृष्टि होती । वहाँ चारुदत श्रौर उस वेश्याकी लडकी ये दोनो खेलने लगे और उस 
समय बस वह चारुदत्त रागमे बह गया आर इतना बह गया कि घरको उपेक्षा कर दी । घर 
का बहुतसा द्रव्य उस वेश्याके नाम खजन्ने कर डाला । बहुत बुरी स्थिति हो गई चारदत्तकी 
श्रोर जब उसके पास कुछ न रहा तो उस वेश्याने उसे अपने यहाँ श्रानेकी मना कर दिया, 
इतनेपर भो चारुदतत न माना तो उस वेश्याने चारुदतको एक संडासमे पटक दिया। उस 
सडासमे चारुदत्तको सूकर चाट रहे थे फिर भी चांरुदतत यही समभझ'रहा था कि मेरी प्रेमिका 
मेरेको चाट रही है । तो बताश्नो संगतिका प्रसर क्यासे क्‍या नहीं करवा देता । ऐसी दु्जन 
की सगति त्योज्य है जो पापमे ढकेले श्रौर क्ुब॒ुद्धि बढाये । दुर्जेत संगतिसे कीति भो नष्ट हो 
जाती है । इसका प्रभाव अहितिकर है । जब बच्चेकी उम्र कुछ बडी होती है, बच्चा किशोर 
धवस्थामे श्राता है तब उसके माता-पिताको इस शोर ध्यान देना ग्रावश्यक है कि हमारा 
बैटा कही कुसंगमे तो नहीं पड गया । नही तो उस शअ्रवस्थामे कहो शराबी बन जाय, जुवा 
खेलने वाला बन जाय, घरको लूटने वाला बन जाय । जैसी थाहे स्वच्छद वृत्ति हो जाती है। 
यदि धर्मके कुछ अ्रंकुर॒ जमाया हो पहलेसे जैसे कि मन्दिर झाना, दर्शन करना, त्यागियोके 
निकट बैठाना, उनको वैयावृत्ति कराना, शास्त्र सुनाना, कुछ यम नियम दिलाना प्रादि तो 
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इन वामिक प्रसगोमे श्रानेका फल बडा होता है । नही तो कुसग मिलनेपर वह बच्चा बरबांद 
हो जाता है । सो ऐसे कई दृष्टान्त मिलेंगे । .ु 
(२२३) दुश्संगसे कीतिफा पिनाश धर्मका घ्वस थ विपत्तिका प्रसार -यह दुज॑न 
सयति कीतिको नष्ट कर देती है । वहाँ लोग कहने लगते कि काहेका बड़ा कुल, इसने तो 
बाप दादाका भी नाम डुबो दिया । खुदका भी श्रनर्थ भ्रौर दुसरेका भी झ्तर्थ । तो यह दुर्जन 
संगति तीदो लोकोका ध्वस करने वाली है । दुष्टसंगतिसे धर्मंका विध्वस होता है, विंपत्तिका 
विस्तार होता है । बडा पुरुष वह है जो विपत्तिसे बचाये श्रौर सबको समान हृष्टिसे देखे, 
. सबको सुखी होनेकी भावना रखे । जो दूसरेको विपत्तिका निमित्त बने श्रौर दूसरेको विपत्ति 
में देखकर खुश रहे, ऐसा यदि कोई करता है तो समझो कि वह बड़ा ही श्रनर्थंकारी है। 
ग्राषंपरम्परामे सबके लायक सबको समय-समयपर उपदेश' किया गया है ।.एक चाण्डालको 
यही नियम दिलाया, जब पूछा कि तुझे किसका साँस पसंद है ? तो उसने कहा--कोौवेका । 
“ श्रच्छा तु कौवेका ही माँस छोड़ दे। घटना देखिये---किस किस प्रसगमे किसको कहाँसे' 
प्रारस्भ किया श्रोर उद्धारका कहाँसे साधन बना । जो चाण्डाल जैसा है उसके लिए ऐसे मूल 
. गुणोकी व्यवस्था की कि भाई मद्य, माँस, मधु ध्रौर प्र उदम्बर फल छोड़ दे, तू श्रावक है । 
श्रच्छे कुलमे जन्म लेने.वालेके लिए यह मूल ग्रुण बताया कि मध्य, मांस, मधुका त्याग, उद* 
बर फलोका त्याग, देवदर्शन, जीवदया, जल दानकर पोना, रात्रिभोजन त्याग | तो सबपर 
उहातुभुति हो, सबके योग्य जिस प्रकारसे इसका उत्थान हो उस प्रकारका उनको सहयोग 
करें ऐसे महापुरुष उदात्त भौर समझिये कि सबके माता-पिताके रूपमे होते हैं । जैसे मं 
धपने सब बच्चोपर एक पुध्रवत स्नेह रखतो है ऐसे ही ज्ञानी धर्मप्रेमी पुरुष नामका भी जैन, 
स्‍्थापनाका जैन, द्रव्य जैन, भाव जैन, श्रत्पज्ञानी हो, बहुशञानी हो; न जाचता हो पर एक मे 
जीव हू हित चाहता हू इतनी भर श्रद्धा रखता हो, सबपर उसका साधमिता सम्बंधित वा- 
त्सल्य होता है । सबपर उसका प्रेम होता है, पर यह मेरा है, यह पराया है, यह गणना ल३ 
चित वालोंके होती हैं और श्रपने परायेका भी निरणंय क्या ? अपनी कषायसे जिसकी कंषाा 


मि प्रौ र । ती उसे 
मिल गई उसे कहा जाता है क्रपना श्लौर जिसकी कषायसे दुसरेकी कषाय नहीं मिन्र 
कहा जाता है पराया । ये सब जहाँ दोष पाये जाते हैं, जिनके निन्‍्दाकी भ्रादेत बनी रहती है 


शमभिये वह संगति भली नही होती । मा 
(२२४) संगति वे मसनकी सावधानी--भैया, एक मोटी 'पहिचानमे तो जहां के 
को कुछ प्रेरणा मिलती है--दैराग्य मिले, शान्ति मिले, सन्मार्ग मिले वह संगति तो श्र है 
“और जहाँ पपकी प्लोर बुद्धि जाय वह सगति श्रेष्ठ नहीं है, वक्धोकि इस जीवका भ्रनर्थ की 
बाला स्वयंका विकार है। उसकी पुष्टि यदि होती है तो पह हमारि लिए बड़ी कृठिन समस्या 
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- है भ्रौर हमे उस सम्रय विवक करना चाहिये कि मेरे द्वारा किसी जीवका बिगाड न हो, मेरे 
द्वारा मेरा बिगाड न हो, इस बातकी ओर बहुत सावधानी रखनेकी जरूरत है । श्रन्यथा 
संसारमें पुण्यके बलपर कोई किसी प्रकार बडा बन गया तो उस बडा बननेका कोई महत्त्व 
नही, राजा भी मरकर कीडा बन जाता है | कीडा भी मरकर राजा बन जाता है। जहाँ 
इतना विचित्र परिवर्तन होता है वहाँ सांसारिक बड़प्पनका क्‍या महत्त्व है ? सो स्वरूपहृष्टि 
के बलसे इस बातका अभ्यास जरूर होना चाहिए घाभिक प्रसंगोमे, सामायिकमे, श्रात्मकल्याण 
के कार्योके प्रसममे कि मुझे इस ससारभे यश, कीति, नामवरी ये लाभदायक नही है, इनमे 
मुझे चित्त नही फेंसाना है । यह अ्रभ्यास होना चाहिए, यह ग्रात्मदयाके लिए बहुत श्रावश्यक 
है, क्योकि जितना बाह्य विकल्पोसे हटा हुमा रहेगा उतना ही इसे अ्रवसर है कि वह सहज 
प्रात्मस्वरूपकी अनुभूति पा ले । इस शरीरको निरख करके अ्रहक्ार होना--मै कितना ज्ञान 
वाला हू, कैसा हूप वाला हू, कैसा प्रतिष्ठा वाला हूं, कैसा चला ऐश्वयं वाला हू, जितना जो 
कुछ श्रहंकार होना है वह सब शरीरको अपनानेसे होता है । फोटो, नाम, ये सब शरीरमे 
आत्मबुद्धि वाले ही तो किया करते है नहीं तो क्‍या आग्रह ? तो श्रपने श्रापमे यह साधना 
बनाये बिना हम श्रात्मानुभवके पात्र नही हो सकते । पडे रहेंगे मात्रामें श्लौर चाहे कि मुझे 
उस सहज ज्ञानस्वरूपकी श्रनुभुति जगे तो यह बात नहीं बन सकती । तो सन्मार्गपर चलनेके 
लिए झ्रावश्यकता है हमे सत्संगकी और दुर्जन संगतिसे हटनेकी । 

(२१२५) दुष्टसंगतिसे सपत्तिका विनाश एवं नाना विकृृतियां--दुष्ट संगतिके कारण 
सम्पत्तिका भी विनाश्न हो जाता है । बंहुतसे लोग जिनके पास इतना धन है कि बिना कमाये 
ही यदि खर्च चलाना चाहे तो दो-चार पीढी चले, मगर जो एक जो सालमे ही साराका सारा 
धन खर्चे हो जाता है उसका कारण श्राजीविका सम्बंध नही है, त्याग नही है, दांन नही है, 
उसका कारण है दुर्जनसंगति । दुष्टसंगति होनेपर, कुसंग मिलनेषर बरबादी होती है । खायें 
पियें, दूसरोके उपयोगमे लगायें, इसमे कभी बरबादी नहीं होती | श्रापको ऐसी घटनायें अ्रनेक 
मिलेंगी । तो दुष्ट संगतिसे सम्पत्तिका उन्मर्देन हो जाता है। दुष्संगतिसे फिर न्याय नीति 

. कुछ नही रहती, विन्तय भी नहीं रहता । और दुष्टसंगति होनेपर ऐसी विचारधारा वह निक- 
लती है कि वह फ्रि किसीका भी सन्मात न कर पायगा श्रौर साधुजन, गुणीजन इनसे तो 
हेष ही रखेगा । तो यह दुष्ट संगति क्या क्या इस जीवको श्रनर्थ नही करती । यह बताकर 
भाचार्यदेव हहलोक भौर परलोकको बियाड़ने वालो दुर्जनसंगतिसे बच्चेका श्रादेश देते हैं। 
चित्तमे क्रोध भरा रहता है । यह दुष्टसंगतिका हो अ्रसर है ।' जो क्षमाशील हैं, मानरहित हैं, 
जैन शासनके अनुसार अ्रपने श्राचरणमे कदम बढाये हुए हैं उन पुरुषोकी संगतिमे कोई रहे - 
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छ्से क्रोधका बया अवसर ग्रायगा ? क्रोधका प्रवसर दुष्टसंगति होनेतें होता है श्रौर शाध्तिका 
दिध्वंस हो जाता है | श्रशान्त चित्त हो जाता है। ब्ात्महितके लिए जिसे श्रात्मह्ित चाहिए 
वह सही ज्ञानप्रकाश उस थोडेमे भी पा लेता । दोई विरुद्ध दशामे चलता है श्रौर बहुत कुछ 
जाननेमे सुक्ष्मता भी करे तो भी उसे श्रात्महित न मिलेगा । 

(२२६) सही अरद्धाके बिना कल्याणमार्गमे श्रानेकी ग्रससवता--सत्य श्रद्धा विना 
जीव कल्याणके मार्यमे लग ही नही सकता, भ्रौर सत्य श्रद्धा क्या ? प्रपने श्रापका जो सहज 
प्रात्मस्वरूप है श्रपने श्रापके ही सत्त्वके कारण अ्रपनि ग्रापमे जी स्वरूप है उस हूपमे प्रपने 
ध्रापको मान लेना कि मैं वास्तवमे यह हु भ्रोर ऐसी ही घुन बनाये रहना, दृष्टि बनाये 
रहना, जिसके प्रतापसे कभी यह स्थिति बने कि ज्ञानसे ज्ञानमें ज्ञान ही हो, इसका 
पौदष करना चाहिए श्रौर यह होता है शान्तिमे, कषायोंके शमनमे । भपने प्रापको 
मिष्पक्ष बनाये रहनेमे । आ्रात्माके नाते ही श्रपते श्रापका व्यवहार बनायें । हम श्रपने प्रापको 
ही गिराते हैं, और हम श्पने प्रापको ही उठा सकते हैं, हम भपने झ्रापको ही नरकादिकमे 
ले जाते हैं तो हम भ्रपने भ्रापको ही ससार संकटोसे छुटा सकते हैं। इसके लिए चाहिए सत्य 
का भागह श्रोर भ्रसत्यका श्रसहयोग । ये विकार, ये बाह्य सम पदार्थ ये सब मेरे स्वरूपास्ति- 
स्वमे नही हैं, इनका सहयोग न चाहिए ।। मेरे स्वरूपास्तित्वमे मेरा चित्यतिभास चैतन्यस्वरूप 
है. उसरूप श्राग्रह करिये । मैं सही हु ओर इस भावनाकी सिद्धिके लिए जिन्‍्होने ऐसे स्वरूप 
को प्रकट किया है उन ग्ररहंत सिद्ध श्रभशुकी भावना कीजिये, भक्ति कीजिये ओर ऐसा होनेके 
लिए जी प्रयत्नशील है ऐसे प्राचार्य, उपाव्याय, मुनि इनकी भक्ति कीजिए । पत्र परमेट्ठी ही 
तो एक आ्रादर्श है, भ्ाराष्य हैं, पूज्य है। तो जब इस ग्रपने सहज आत्मस्वरूपमें हम न रहें 
सके तो जिनके विकास हुआझ्ना है उनकी प्राराधना जो इस पंथमे चल रहे हैं, मोक्षमोर्गम प्रयत्त- 
शोल है, साधक हैं उन सांछु जनोकी भक्ति, यह तो*व्यवहारम करने योग्य बात है भौर पर- 
भार्षमे शुद्ध सहज ध्रात्मस्वरूपकी श्राराधना यह करने योग्य बात है। जब स्वरूपकी बांत कहां 
तब ऐसा ध्यान घरना चाहिए कि बस मेरे ही सत्त्वके कारण जो मेरेमे भ्रभिन्न भनादि अनेत 
तत्ब है उसकी बात कही जा रहो है । तब ही श्राप यह समझ जायेंगे कि भ्राज मुभमे विकार 
है, पर मेरे स्वरूपमे विकार नही । उस स्वरूपकी श्राराघना करनी है, उस ही को शुभ ६ | 
के रूपसे भ्रादेय बताया जाता है । तो ये सब दृ्टियाँ हमारी बनें, उसके लिए हमारा व्यवहींर 
ऐसा चाहिए कि दुर्जनोके संगमे हमारा समय न व्यतीत हो और ज़ो निश्छन्न ठुरुष हो पे 

०» सग 

झाबती इन संसार, शरौर, भोगोते छूटनेकी हो उनकी सगतिमे हमारा प्रधिकाधिक स॑ 


ग्यलस्त हरे । 


जज 


ग्राथा ४२७ १्छज्‌ 
न व्याप्र- क्षुबयातुरोइपि, कुपितों नाशीविष: पन्नमो, 


नारांतिबंलसत्वबुद्धिकलितो मत्तः करीद्री न व । 
तें शक्नोति न कतु मन्र नृपतिः कंठीरवों 
दोष दुर्ननसगतिवितनुत्ते यं देहिना निदिता ॥४२७॥ 

(२२७) समस्त घातक' संगोंसे भी कुसंगकी सर्वाधिक घातकता - इस जीवका भ्रहित 
यह दुश्संगति करती है । हमारा अहित करने वाला संसारमे कोई पदार्थ नहीं । यदि कोई 
भूखसे पीडित व्यान्न है तो वेह ग्रधिकसे श्रधिक्र क्या करेगा ? एक भवका मरण कर देगा ह 
पर यह दृष्टजनोका संग ऐसा भयंकर है कि इसके फलमे भव-भवमे जन्म मरख करना पढ़ता 
है । यदि कोई सप क्रूद् हो गया तो वह उतना अधिक अ्रहित न करेगा जितना कि दुर्जनकी 
संगति करती है। कोई बड़ा पराक्रमी” बलशालों शन्चु हो तो वह उतना भयंकर नहीं है 
जितना कि दुष्टजनोका संग भयकर है। मदोन्‍्मत्त हाथी क्रद्ध हो, राजा या बढ़े-बडे बलवान 
सिहादिक जंतु क्द्ध हो तो ये अधिकसे अधिक एक भवमे ही दुःख दे सकेंगे, पर दुष्टीका संग 
पापको बढ़ाने वाला होनेसे श्रनेक भवोमे दुःख उत्पन्न करता है । इसलिए जीवनमे दुष्टसंगसे 
बचना और सत्संगमे अपने आपको लगाना यह। बहुत ध्यान देनेकी बात है, भर ऐसे ही प्रपनी 
सन्तानके प्रति भी ध्यान रखना कि वे कुसगमे न पड़ें | ज्ञानी ध्यानी विरक्त साधु संत, 
उनकी हो संगति करते रहे । घर्मं ध्यानमे कुछ चित्त लगता रहे, व्यसनोका त्याग करा दें, 
प्रभक्ष्यका त्याग बरा दें तो उस नियमके पालनेमे उसका उपयोग लगेगा, खोटी संग्रतिकी 
श्रोर चित्त न जायगा, ऐसे ही श्रपनेकी और अपने परिजनोको भी धर्मके मार्गमें लगानेकी बात 
सोचना चाहिये श्रोर करना चाहिये । 

व्याध व्यालप्रुजंग्संगभयक्वत्कक्ष॑ वरं सेवितं 

कल्पातोदगतभीमवोचिनिचितो बाद्धिवरं गाहिता । 

विश्वालोषकरोज्ज्वलशिखो वहिनवेर 

चाश्नितस्त्रेलोक्योदरवततिदोषजनके नासाघुमध्ये स्थितं हरदा. 

(२२८) कुसंगमें सर्दाधिक बुराई--शिकारी हो, सप॑ हो ऐसे ये श्रगेक भयानक 

प्राणनाशक जन्तुवोसे भरे हुए बनमें निवास करना तो शला है, पर दुष्टोके संगमे निवास 
करना भला नही है, क्योकि यहाँ भाव बिगड़ते है, थाप वृद्धि होती है और जन्म जन्मके लिए 
प्रपनों खराबी बनती है ॥ प्रलयकालके समय उठे हुए भयानक तरंगोसे तरगित समुद्रकी घारा 
मे डूब जाना भला है, पर दुष्ट्सग भला नहीं । श्र॒भी इस छन्दमे आगे दुष्ट्संगतिकी व्याख्या 
को जायगी । उसी प्रसंगमे बतला रहे है कि बढेसे बडे उपद्रव, प्राशविनाश भी भला है पर 
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ट्संग भला नही । सारे संसारको भपष्म करनेमें समथे जाज्वल्यमान श्रग्निकी ज्वालामे 
जलकर भस्प्र हो जाना भल्रा है, परन्तु दुर्जनोके सद्भमे रहना भला नही, क्योकि वहाँ 
ष ही उत्पन्न होगे श्रतएव भव भवमे बुरा होगा | सो दुष्टसग इस जीवके लिए सबसे 

हितकारोी प्रसंग है ! - 

वाक्यं जल्पति कोमल सुखकरं कृत्य करोत्यन्यथा 

वक्रत्व न जहाति जातु मनसा सर्पो यथा दुष्टधीः । 

नो भूति सहते परस्य न गुरां जानाति कोपाकुलो 

यस्त लोकविनिदितं खलजनं कः सत्तमः सेवते ।४: 
(२२६) इुर्जनका लक्षरा प्यारे वचन, किन्तु चित्तमें, कपठ--दुर्जनको लक्षण क्‍या 
» इसका सकेत इस छल्दमे दिया गया है। यह दुष्ट पुरुष कोमल वचन बोलता है इस 
कार कि सुन करके ड्से सुख उत्पन्न हो । सो ऐसा बोलना बुरा नही है मगर बोलना तो 
इस प्रकारका है कि कोमल बोलें, सुखकारी बोलें, बड़े सम्मान वाले वचन बोलें, प्र कर्म 
उससे विरुद्ध करें । बस उसको फसाना, बहकाना यह भावना रखकर कोमल श्रौर प्रिय 
त्चन बोलते है दुरजंन पुरुष भौर वे इस प्रकार विरुद्ध चलते है, भ्रपना कपट, टेढापन, वक्र 
चलना नही छोडते, .पंदा टेढा हो चलते हैं । जिक्ष प्रकार कि सर्प कभी सीधा नही चलता 
इसी प्रकार दुर्नन भी श्रपने मनसे टेढा ही टेढा चलते हैं । तो बे कपटको कभी नहीं छोड 
पाते । पहिचानत करना भी बडा कठिन है । क्योकि जो कपट जालमें बढ़े चले हैं, जिनको 


जितना ऊँचा कपट करनेकी श्रादत है उनका ऐसा सुन्दर व्यवहार बनता है कि लोग .पहि , 


चान नहीं सकते श्रौर उल्टे ये बड़े साधु है, सन्त हैं, बहुत ही उच्च पुरुष है इस प्रकारकी 
भांवना उसके प्रति बन जाती है, बस यह ही दुर्जनका लक्षण है। मनमे और, वचनमे श्रोर, 
करे कुछ श्रौर । दुर्जन पुरुषके लक्षरा बताये जा रहे हैं । 

(२३०) दुजनका लक्षण ईर्ष्या करना व गुणी व उपकारीका प्रपमात व विघात- 
जो दूसरेकी बढ़तीकों देखकर मन ही मन जल घ्रुनकर खाक हो जाते हैं, सह नहीं सकते, 
ईर्ष्या बाले पुरुष हैं वे दुष्ट पुरुष है । उनकी संगति करनेपर कभी वह उसपर भी ईर्ष्या करे, 
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श्राक्रमण करे श्रथवा जिसका चित्त कलुषित है उस पुरुषके साथ रहनेपर सदैव घोखा ही ' 


घोखा रहता है। कदाचित्‌ वह पुरुष कारणवश क्रूद् हो जाय - तो वह गुणियोके गुणोको 
तनिक भी नही गिनता, क्रोधवश नहीं गिनता, कप्टवरश नहीं गिनवा, मानवश नहीं पिनता । 
प्रपने श्रापमे कीतिकी इच्छाके कारण गुण्ियोके-गुण नहीं ग्रिनता । जिसकी दृष्टिमे गुणीजन 
न कुछ हैं ऐसा भाव बना रहता है वहाँ दुर्जेनताका निवास है। दुष्ट पुरुष उपकारीकै उप- 
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कारको भी तनिक भी नही मानता, तुच्छ हृदय है। स्वार्थंकी गंध है। दूसरा कितनी ही तक- 
लीफ पाये उस श्रोर उसकी दृष्टि नही । इतना मन स्वच्छुद हो जाता है कि वह उपकारो 
पुरुषके उपकारको भी भूल जाता, ऐसा उसका कषायसहिंत हृदय है तो ऐसे दुष्ट पुरुषका संग 
विवेकी पुरुष नहीं करते । 

(२३१) दु्जनोंके प्रथम और द्वितीय लक्षणका पुनः परिचय---इस छदमे दुष्टोके लक्षण 
भे पहला लक्षण तो यह बतलायां कि जो बोल तो बहुत मीठे बोले, सुखकारी बोले मगर 
भीतरी भाव विरुद्ध हो । वह दुसरा मेरी चालमे फस जाय, यह मेरा सेवक सा वन जाय । 
थह मेरा ही गुणगान करने वाला, कार्य करने वाला, बन जाय ऐसे किन्‍्ही झ्राशयोसे वह मीठे 
वचन बोलता है । दूसरोका सम्मान करने वाले वचन बोलता है, दुष्ट पुरुषोका पहला प्रधान 
चिन्ह यह है, जिनकी सगतिके लिए कितना अश्रभी वर्खान हुआ्ना था कि दुष्ट सगसे भला तो 
श्रग्तिमि जल जाना है, समुद्रमे डूब जाना है, पर दुष्ट संग भला नही है, क्योकि उस प्रसगसे 
संस्कार बढ़ता, कषायभाग बढ़ता, मोहभाव बढ़ता, जिससे जन्म-जन्ममे दुख भोगना होता है। 
दूसरा लक्षण है कि वह किसी भी समय कपटको नही त्याग सकता । अपने बारेमे कितनी 
हो कथनी गढेगा, लोगोको तैयार करेगा यहाँ वहाँ प्रशसाके पुल बँबायगा, श्रनेक प्रकारकी 
प्रपनी करतुत करेगा एक अपने कपट द्वारा, जिससे कि अपने स्वार्थंकी प्िद्धि हो। स्वार्थ केवल 
धघनसचयमे ही नही है, नामवरीकी चाह रखना यह इतना दुरा स्वार्थ है कि जिसके पीछे अपने 
सग प्रसंगमें रहने वाले लोग घोखेमे झा जाते है म्ौर दु-खी होते है । तो दुनियामे अनेक प्रकार 
के जीव बस रहे है, रहे, पर श्पने आपको सावधान रखना । 

( २३२ ) श्रपने प्रयोजनसें सावधानीका कतंव्य--भैया, आपको केवल दो ही तो 
चीजें चाहिए---एक प्याजीविका, दूसरा घम्म । श्राजीविकाके बिना ग्रहस्थका निभाव नही शभ्ौर 
धर्म बिना तो ग्ृहस्थका निभाव होगा ही नहीं। श्राजीविका थोडी हो उसमे भी गुजारा 
हो जायगा, जैसा हो उसमे ही ग्रुजारा किया ना सकता, पर धर्मके बिना तो श्रात्माका कभी 
गुजारा सही बन ही नहीं सकता, सदा अ्रशान्ति रहेगी । सो दो वाते चाहिए, दोनो वातोमे 
सावधान रहना चाहिए । धर्मके प्रसंगमे इतनी ही तो बात है कि अपनेको अपने स्वभावकी 
दृष्टि बने और यह प्रास्था बने कि में स्वभावमात्र हु, चेतना मात्र हूं। जो मैं श्रपने आप 
झपने ही बलसे प्रपतती हो सत्तासे जैसा मेरा स्वरूप है बस उसकी श्रास्था बने कि मैं तो यह 
हू, बाकी सब पर है। मेरे लिए बेकार है। वे अन्य पदार्थ हो प्रथवा विकार भाव हो, ये सव 
भेरे लिए बेकार है । इनमें लगाव न रखूगा और मैं श्रपनेकी एक चेतना मात्र पनुभवमेका 
प्रयास करूगा, यह बात जिन जिन भवोमे मिले, इसका अपान ने बन, इसके लिए शुभो- 


हद सुभाषित रत्नसंदोह प्रककोशन 


पयोग भी करना पडे तो करता है श्रौर उस कालमे वह उपादेय समझता है, वह कभी भग- 
वानके सामने ऐसी स्तुति न करेगा कि हे प्रभो, तुम परद्वव्य हो, तुम्हारी, श्रद्धा करनेसे संसार 
बढता है “”, बताओ्नो यह भी कोई भक्ति है क्या ? यह तो गृणोका इस ढगसे स्मरण करेगा 
कि वह श्रपने श्रापका साता उसमें जोड लेगा, स्वरूपसाम्य । तो मृहस्थजनोमे तो हुभोपयोग 
की ही मुख्यता कही गई है श्रास्था भ्रौर श्रद्धामे क्‍या बोलेंगे कि यहाँ हमारे लेप हूं, परिग्रहमे 
वसना है, कृठुम्बमे वसना है, व्यापारके समय कितने प्रसग मिलते हैं, नोचसे नोच लोगोसे 
वार्ता करनी होती है कितने ही दुष्ट जनोका भी सग प्रसंग मिलता है तो इतना जहाँ लेप बना 
है वहाँ प्रगर शुभोपयोगको भी छोड दे तब तो यह क्या ? प्रशुभोपयोगका वतावरणा हैं । 
शुभोपयोगको छोड़ दें, शुद्धोपयोग वहाँ श्रशदय है, तब तो वह झपने झ्रापको बस बरबाद ही 
कर रहा । सो दो ही तो काये हैं--- प्राजीविका करें श्रौर श्रपनी पदवीमे धर्मका पालन करें 
झोर प्रपनी पदवीसे घर्मका पालन करें| ये दो वस्तु चाहिए, ऐसा जिनका निर्णय है वे कही 
घोखा न खायेंगे । चाहे कोई उतने तकका भी सग हो कि जिसका कपट हम पहिचान भी 
न पायें, लेकिन उसका लगाव झपने ब्रापकी श्रोर होगा, दूसरेकी धोर न होगा । 

(२३३) दुष्ट पुशषके भ्रन्य लक्षण--यहाँ दुष्टोके लक्षणमे दूघरा लक्षण बतायी है कि 
वे कपटकों कभी छोड़ नहीं सकते । तीसरा लक्षण यह कहा है कि दूसरे पुरुष किसी कार्य॑में 
प्रगति कर रहे हो लोकिक प्रलोकिक किसी भी कार्यमे तो उनके प्रति उसे ईष्या जग जाती 
है । वह उसे सहन नही कर पाता । श्रोर भीतर मानो जलकर खाक हो जाता है। चौथा 
लक्षण बताया कि गृुणीजनोके गुणोको न देखकर केवल दोष ही निरखता है, दोष ही उगलता 
रहता है। मनुष्यकी यह सबसे बड़ी भारी कमी है, भला यह तो बतलावो कि दूसरेके दोषों 
को निरखते समय उसके उपयोगमे क्या बसा ? दोष बूसा कि गुण ? दोष बसा है। तो स्वयं 
दोषमय हो गया तब तो उसकी दोष बोलनेकी श्रादत बन गई । सो गुणीजनोके गृणोको न 
निरखकर दोषोको ही निरखता है, यह दुष्ट पुरुषका चौथा चिन्ह है। ५ वाँ चिन्ह यह है कि 
उसका क्िलीने तनसे, मनसे, घनसे ज्ञानसे भला सोचनेके सदूभावसे कितनाही उप- 
कार किया हो, पर बह उपकारको नही गिनता श्रोर वह झपनी कषायोका ही लगाव 
रखता है । वह अपने लिए कष्ट नही झेल सकता । चाहे उस प्रसगमे उपकारी पुरुषके विरुद्ध 
भी चलना पड़े तो विरुद्ध भी चलता उपकारी पुरुषके उपकारको तनिक भी नही ग्रिन सकता 
भायने कृतघून नहीं हो सकता यह दुष्ट पुरुषका ५ वां लक्षण है । तो ऐसे प्रन्य भी 
लक्षण समझता । ऐसे दोषयुक्त पुरुषोका संग करना भला नहीं है। भब इनमे कितनी ही 
बातें तो अ्रचुभवमे उतरती होगी कि ऐसे पुरुषका सभ करनेसे प्रप॑ने भावीमें क्‍या प्रभाव पढता 
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है ओर किस त्तरहसे हमारी बरबादी प्रारम्भ हो जाती है । 

नीचोच्चादिविवेक नाशकुशलो वाधाकरो देहिना-- 

माशाभोगनिरासनों मलिनताच्छन्ननात्मनों बल्‍लभ* । 

सद्हृश्प्रिसरावरों घनपदुमिन्नप्रतापाहतः 

कृत्याक्ृत्यविदा प्रदोषसहशों वज्ये. सदा दुर्जेद' ॥४३०॥ 

(१२३४) दुष्ट जनोंको प्रदोषकालवृत्‌ अनर्थेकारिता--जिस दुष्टके संगका निषेध किया 
गया है उस दुष्टकी कुछ बातें बतायी जा रहो हैं जिन लक्षणोसे पहिचान बने श्रौर उसका संग 
छोड़ दिया जाय जाय । जैसे प्रदोष कालमे रात्रिके समय पश्चिम रात्रिमे वह समय कुछ ज्ञान 
नही होने देता कि वह जगह ऊँची है, यह नीची है, कहाँ क्या पडा है, क्योकि वह पश्रधकार 
का समय है । तो जैसे अधकारका समय ज्ञान न होने देनेमे कारण है इसी प्रकार दुष्ट मनुष्यों 
का प्रसंग भी झेंच नीचका विचार न करनेमे कारण होता है । क्या श्रेष्ठ है, क्या लघुता है, 
इसका विचार फिर दुष्ट संगतिमे नही रहता । देखिये--श्रच्छी कुलमे होना, अ्रच्छा वातावरण 
होना श्रच्छा सग प्रसग होना, यह बड़ी उत्तम चीज हुआ करती है। उसका बड़ा दुर्भाग्य है 
कि अच्छे कुलमें उत्सन्‍्न होकर भी कोई ऐसी दुष्ट सगति रुच जाय जिससे व्यसनकी श्लोर, पाप 
की श्रोर, दूसरेको बाघा देनेकी श्रोर प्रथवा श्रपनी कीतिकों जिश्च .किसी भी प्रकार बढानेका 
भाव बने । यह सब इस जीवके लिए विपदा है। जैसे प्रदोषकाल याने पश्चिम रात्िका समय 
है, प्राणियोको ठड भादिककी बाघांसे दुःख पहुचाता है इसीतरह यह दुष्ट प्रसग भी प्राणियोको 
नाना तरहसे दु,.ख पहुचाता है। ज॑से प्रदोष काल विशावोके विस्नपरका ज्ञान नही होने देता, 
याने कुछ दिखता ही नही कि किस जगह क्या हैं, है इसी प्रकार यह दुष्ट प्रसग भी सत्य अ- 
सत्य तत्त्वका परिचय नही होने देता । उसी समय तो चोर श्रादिक मलिन मनुष्य लोग अपना 
ऊघम बखेड़ा मचाते हैं और उनको यह पिछली रात्रि बडी प्रिय होती है । चोरी का समय 
पिछली रात्त ही हुआ करती है दो बजे तीन बजे, तो जैसे पिछली रात्रि चोरोको प्रिय है इसी 
प्रकार यह दुष्ट प्रसग, यह दुष्ट संग चोर जुवारी, परस्त्री लम्पटी आदिक पुझुषोको प्रिय होती 
है। ४ प्रकारके पाप कहे गए, उनमे अपने श्राप पर कुछ बात घटाते रहना चाहिए । मेरे 
द्वारा दुसरे जीवोको कष्ट होता क्‍या ? यदि मैं दूसरेको व्यर्थ ही कष्टका कारण बना जा रहा 
हूं तो वह मेरी चर्या धिक्‍कारके योग्य है। क्या मैं दूसरे पुरुषोपर भूठे कपटभरे वचन बोलकर 
उनका विघून कर्ता बनता हू ? यदि यह भूठ बोलनेका मुझमे संग प्रसंग बचाता है तो उसके 
लिए हितरूप नही है | ऐसा चोरी, कुशील किया, किसी पर नारीपर यदि मेरे भाव खोटे 

बनते है तो यह मेरे हितके लिए नही हे, ऐसे ही पौदगलिक इन ढेरोके लिए यदि तृप्णा पग 
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रही है तो उसमे मेरा हित नही है । श्रपनी वृत्ति पापोसे रहित दूसरोका हित करने बाली 
होनी चाहिए । 

(२३५) दुष्टप्रसंगसे अज्ञाचान्धकार व व्यर्थ विसंवादका प्रसार--यहाँ दृष्ट प्रसंगमे 
कह रहे हैं कि जैसे वह प्रदोष काल तेज आँख वालिको भी कुछ दिखने नही देता ऐसे ही यह 
दुष्ट प्रसण सज्जनोकी सज्जनता रोकनेमे चतुर होता है, शुद्ध भाव नही रह पाता। हमारे शुभ, 
अशुभ, शुद्ध, विशुद्ध कुछ परिणाम चलते रहे तो यह तो हमारे लिए हित्की बात है श्रौर 
यदि कोई बातका प्रसंग बना लेवें कि जिसमे हितसे दूर होते जायें तो वह हमारे हितके लिए 
बात नही है । कितने ही विवाद बिना काम व्यर्थ चलते हैं जिनसे कोई लाभ भी नही होता, 
पर कषायकी प्रेरणा है कि चाहे लाभ भी न हो पर चाहिये श्रपनी कपायका लगाव । जैसे 
कभी दो मनुष्योमे वार्ता छिड जाय कि भाई श्रमुक गाड़ी मान लो बास्बेमेल इस स्टेशनसे 
बाम्बेके लिए कितने बजे जाता है | तो एक तो बोला कि रात्रिको € बजे जाता है। दूसरा 
बोला--नही तू क्रूठ बोलता ११ बजे जाता है । बस इसी बात पर दोनोमे विवाद बढ गया 
ओर इतना विवाद बढ गया कि हाथापाई होनेकी नौबत श्रा गई । श्रब वहाँ कोई तीसरा 
व्यक्ति श्रायां पुछा भाई श्राप लोग क्यो ऋगडते हो, बात क्‍या है ? तो उनमे से एक बोला- 
देखो यहांसे बाम्बेमेल राधिको ६ बजे जाता है और यह झूठ बोलता कि १.१ बजे जाता है, 
दूसरा बोला--तही नहीं, भूठ तो यह बोल रहा, बाम्बे मेल तो रात्रिके ११ बजे ही यहाँसे 
बाम्बेके लिए जाता है न कि €£ बजे । तो,उस तीसरे व्यक्तिने पूछा --श्रच्छा यह तो बताग्रो 
कि तुम दोनोमे से बाम्बे किसको जाना है ? तो वे बोले---जाना तो हम दोनोमे से किसीको 
भी नही है, केवल बात ही बातकी लड़ाई है। तो ऐसी-ही बात यहाँ समझ लो, घर्म तो कोई 
करना नही चाहता पर धर्मके पीछे लडाई, पार्टीबाजी मनमोटाव करनेको-तैयार' रहते है। 
आजकल कुछ-ऐसा ही वातावरण बन गया। मेरे विचारसे तो श्राजसे कोई ५०-६० वर्ष पहले' 
का वह वातावरण श्रच्छा था जो कि मान लो कम पढे लिखे होते ये पर उनमे श्रद्धा, भक्ति 
वात्सल्य झ्रादिके कारण प्रानन्‍्द' बरसता था। आजके जो वृद्ध लोग है वे सब इस . बातको 
श्रच्छी तरहसे जानते है । तो व्यर्थके विवादके प्रसंग किसीके भी हिंतके कारण नही बनते, तो 
ऐसे प्रसगोसे दूर रहे और अपने श्रापको वर्तमानमे ,कुछ शान्ति संतोषका श्रनुभव” हो तो हम 
श्रागे प्रगतिकी भी श्राशा रख सकते हैं। जब वर्तमानमे ही हम व्यग्र हो गए तो हम - भागे 
हितकी क्‍या श्राशा कर सकेंगे ? सो श्रपनेको -बहुत सम्हालकर रखनेकी जरूरत है । यहां कोई 
किसीका शरण ,भौर रक्षक नही है, खुदकों खुदके, विवेकसे काम लेना होगा और, श्रपने ही 
ज्ञानप्रदेशी प्रभुसे कुछ निर्णय लेकर ,अपना जीवच चलायें, इसमे ही अपना हित है । 


गाथा ४३१ श्८९ 


धघ्वांतध्वंसपरः कलंकिततनुवृ द्विक्षयोत्पादकः 

पद्माशी कुम्ुदप्रकाशनिपुणो दोषाकरों यो जड. । 
कामोदह्केगरस: समस्तभवितां लोके निशानाथवत्‌ 

कस्त नाम जनो महासुखकरं जानाति नो दुर्जन ॥४३१॥ 

(२३६) इुर्जनोंकी ध्वान्तध्वंसभिन्तता--यह दुष्टसग निरूपण॒का परिच्छेंद चल रहा 
है याने दुजंनकी संगतिसे जीवका कैसा अ्रनर्थ होता है यह बात बतायी जा रही है। उसी सिल 
सिलेमे यहाँ दुर्जंनका लक्षण बताया गया । दुष्ट पुरुष कौन-कौन कहलाते है ? तो इन विशे- 
षणोंमे साहित्यिक ढंग है सो शब्दों द्वारा ज्ञान कराया गया है। प्रथम विशेषण दिया है कि 
यह दुर्जन चद्रमाकी तरह ध्वातध्वसपर है। श्रब इन सब विशेषणोके दो दो अर्थ चलेंगे । 
चंद्रमाका श्र्थ और दुष्टजनोका श्रथें, चंद्र है ध्वांत्ृध्वंसपर, ध्वांत मोयने अधकार उसके ध्वस 
मायने विनाशके करनेमे तत्पर जब चंद्रकी किरण फैलतो है तो वहाँ ग्रधकार नही रहता । तो 
दु्जेन कंसे है ? ध्वांतध्वंसपर, ध्वांत मायने श्रज्ञान अ्रधकार, उसका ध्वस करने वाले जीव उससे 
पर मायने भिन्‍न है, मायने अ्ज्ञानका नाश नही करते किन्तु भ्रज्ञान नाशक पुरुषोसे जुदा है । 
दुर्जेन दुष्रोकी सगतिसे अ्ज्ञानका प्रसार होता हैं, बुद्धि खराब हो जाती है, तो उसके अज्ञानकी 
ही बातें बनती है। दुष्ट संगतिका चर्सान किया जा रहा, इसमे दुष्ठोका लक्षण कहा गया था 
शोर आ्ागेके छदमे कहा जायया | यह कहा गया था कि दुष्टजनमे सबसे पहला लक्षण तो यह 
है कि बात तो बड़ी कोमक सुखकारी नम्जताकी बोलेंगे, पर उनके चित्तमे कपट रहेगा, यह 
दुश्का प्रधान लक्षश है । देखनेमे बडे सुहावने, बड़े सुखकारी वचन बोलते है मगर चित्तमे 
कपट भरा है । कंपट क्यों हुआ करता ? विषयोके लोभसे । कोई इन्द्रियके विषयोके लोभसे 
कपट कर रहा है तो कोई कीति नामवरीकी चाहसे कपट कर रहा है। सो कपटी पुरुष दूसरों 
का अ्रहित झ्ौर दुःख नही विचारता है। चाहे दूसरेकी कसी ही बरबादी हो, पर स्वयंका 
स्वार्थ सिद्ध होना चाहिए, यह उनके मनमे बात रहती है, पर ऐसे पुरुषोका संग प्रारिमियोका 
श्रहित करता है। ये दुजंन भ्रज्ञानी अज्ञानविनाशक पुरुषोसे विपरीत है । 

(२३७) दुर्जनोकी कलंकितशरीरिता व वृद्धिबाधकता--दूसरा विशेषण है कलकित- 
तनु। । चन्द्रमाके शरीरमे कलंक बना है। चन्द्र कहलाता है पृथ्वोका यह पिण्ड जो लोगो को 
_ दिखता है। यह खुद देवता नही है किन्तु चन्द्र देवताके रहनेका विमान है । सो उस विमान 
मे कलक है, उसमे काला काला दाग रहता है। जिसे कोई लोग कहते है कि बुढ़िया रहटा 
कात रही है, कोई लोग कहते है कि यह जगल है, उसमे हिरण बना है । तो वह जो दाग 
है वह चंद्रमामे कलक है | तो यह दुष्ट कसा है ? कलकिततनु., दोषसहित शरीर वाला है । 


गु 
्ड 
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जिसका मन दोषसे भरा हुप्ना होता है उसके शरीर पर भी दोष उतरते हुए दिखते हैं। तो 
यह दोषोका घर है, ऐसे दुर्जंनो की संगति लाभकारी नहों होती । तीसरा विशेषण है, वृद्धि- 
क्षयोत्पादक, याने चन्द्रमा तो वृद्धि भौर हानिक्रो उत्पन्न करता है । कृष्णपक्षमे चन्द्रकी कलायें 
घटती जाती हैं । शुक्लपक्षमे चन्द्रको कलायें बढती जाती हैं । तो दुजेत कैसा- है ? वृद्धिक्षयी- 
त्पादक याने दूसरोकी वृद्धिमे यह दुःखी होता है तो उनका विचाश करनेका ही उसके चित्तमे 
चिन्तन चलता है । उसे कोई बडे पुरुष नहीं सुहाते । कोई धनमे बडा है तो उससे द्वेष रखेगा । 
तो दु्जंनोका हृदय ऐसा कषायसे भरा है कि वह दूसरे लोगोकी प्रगति नहीं देख सकता । तो 
जो ऐसी दुष्ट प्रकृतिका है वह दूसरेकी प्रगति नही देख सकता । ऐसे दुर्जेनका सगर करना 
बह दूसरेकी प्रगति नही देख सकता । योग्य नही है । 

(२३८) दुजनोंकी धनविनाशकता दुःखकारिता व दोषपुर्णता--चोौथा विशेषण है 
पक्षाशी । चद्रमा तो पक्चा मायने कमलको मुरमका देने वाला है याने कमल दिनमे फूलता है 
श्रौर राजिमे मुरका जाता है | तो यह दुर्जन कैसा है कि पश्चा मायने लक्ष्मी, उसका विनाश 
करने वाला है याने घनका नाश करने वाला है। दुष्टोकी संगतिमे संगति करने वालेका घन 
खतम हो जाता है । जैसे बड़े घरके बालक छोटे हृदय वाले बालकोका संग्र करें, उनकी दोस्ती 
बनायें तो उसमें कुलीन बालक लुटते ही हैं, उन्हे लाभ कुछ नहीं प्राप्त होता । तो दुष्टोके 
_संगसे सम्पत्तिका भी नाश होता है । ५ववाँ विशेषश है--कुमुदप्रकाशनिपुण, चंद्रमा तो कुमुद 
जातिके फूलोंका प्रकाश करनेमें निपुणा है । जैसे गदुलके फूल रात्रिकों फूलते हैं, तो ये ढुर्जन 
कैसे हैं ? कुमुद प्रकाश निपुण, कु कहो खोटा, मुद कहो हष॑ श्रर्थात्‌ ढुःखके प्रकाश करनेमें 
निपुण है । ये दूसरेका दुःख ही करेंगे । दुष्टसंगसे कोई जीव सुख शान्तिसे नही रह ,सकता । 
छठा विशेषण है दोषाकर । जैसे चन्द्रमा दोषा मायने रात्रिका करने वाला है तो यह दुष्ट 
दोषोको आ्राकर मायने खान हैं। कषायभरा, स्वारथेंभरा, कपट भरा दुनियाको धोखा देनेका 
ही कोम है, तो ऐसा दोष कर दुर्जन संगति करनेके योग्य नहीं है । 

(२३७) दुष्टोंकी सूर्खता काभोद्वेगप्रियता व प्रपीडाकारिता--७वाँ विशेषण है जड़ । 
चंद्रमा तो जड़ है मायने शीतल है और दुर्जव जड़ मायने मूर्ख है । संग उसका बताया गया 
है जो अपने समान हो या अ्रपनेसे ग्ुणोमे शभ्रघिक हो । उसका संग लाभ करने वाला होता 
है। धौर जो अ्रधम हैं, दुष्ट प्रकृतिके हैं उतके संगमे कभी चैन नही मिल सकती । पर्वाँ विशे- 
पर है कामोहेगरस । जैसे चन्द्रमो कामके उद्वेगको बढ़ाने वाला है ऐसे ही दुर्जन पुरुष काम 
के उद्वेगसे प्रीति करने वाले हैं । जिनको काम विषय अ्रधिक रुचे, दूरी स्त्रीजनोकी देखकर 
भी कामकी बाघा ज्यादा झाये भौर विषय रुचे वह पुरुष दुष्ट कहलाता दै। ऐसे दुजनोका , 


धाक्षा! ४३२ है ६छड्ढे 


संग किसीको भी छाभकारी नही है । सो यह दर्जन पुरुष महाव दुःखको उत्पन्त करने बाला 
होता है । यहाँ अंभिम विशेषण दिया है महायुखकर चंद्रमा तो महान्‌ सुखका करने वाला है 
प्रौर दुर्जज महा श्रसुखकर याने बहुत बड़े दु.खका करने बाला है! इस छुंदमे श्राचार्यने साहि- 
त्यिक छटाके श्राधारपर दुजंनकी विशेषता कहा है | अभ्रब अगले छन्दमे दुर्जनके कतंव्यसे उन- 
का परिचय कराया गया है । 

दुश्ले यो विदधाति दुःखसपरं पश्यन्सुखेनान्वित 

हष्ट्वा! तस्य विभूतिमस्तचिषणों हेतूँ बिना कुप्यति | 

वाक्य जत्पति किचिदाकुलमवादुःखावह यन्नृणा 

तस्माददुर्जेनतो विशुद्धमतयः काँडाड्धा विभ्यति ॥४३२॥। 

(१४०) इुलंचोकी परदलेशकारिता व प्रसुखासहता--दुष्जनोकी प्रकृति होती है 
कि वे दूसरे मनुष्योकों सुखी चही देख सकते है | वे दूसरोको सुखी देखकर भीतर ही भीतर 
जल थ्रुन जाते है । ऐसी दुष्टद्ा विरले पुरुषोमे पायी जातो है, वे तो बहुत नीच .वृत्ति वाले 
है। सो ऐसी बात प्रायः लोगोमे नही मिलती, पर किसी किसी पुरुषमे यह दु्धावना मिल 
जाती है। वह दूसरोकी सुखी नही देख सकता | कीई सुखी न हो, मै ही एक मात्र सुख्धी 
रहू बाकी सब दुःखी रहे, यही जिन्हें पत्तद है ऐसे दुर्जनोकी कौच कहानी कहे ? ये दुर्जनन 
पुरुष किसी व किसी प्रकांर दूसरोपर विपत्ति डालकर उनको दुःखी कर देते है । होते हैं 
कुछ ऐसे दुष्जन कि जो दूसरोको दुःखी करनेकी ही बात सोचा करते है और उस उपायमे 
यदि वे सफल हो गए तो उसमे बड़ा हर्ष मानते है । यह है हिसानन्द शौद्रध्यान । दृसरोको 
दुःखी देखनेभें ही मौज मानना यह बहुत अधर्म प्रकृति है, दुजेन पुरुष दूसरोको बढ़ती हुई 
विशृतिको देखकर क्रद्ध हो जाते है, क्रोध उमड़ जाता है । कैसा विचित्न उनके पापका उदय 
है कि वे स्वय बडे कठिन दु खमे पढ़े रहते है। यहो उनको दुःख है, वे दूसरोकी विश्वृतिद्रों 
नही देख सकते । 

(२४१) दुजनोंकी श्मेण्शीलता व डुर्वेचननब्यवह्ारिदा--ये दुष्ट जन लोगोपर हिना 
ही किसो कारण क्रोध कर बैठते है । क्रोध करनेकी प्रकृति बहुत बुरी प्रकृति है इससे यह 
मनुष्य थ इस लोकसे सुखी रह सकता है श्लौर न परलोकमे सुखी रह सकता है। प्रज्ञाद 
वसा है। जरा जरा दातपर क्रोध उमड़ ध्ाता । जिनके ज्ञान है उनके एक समान वृत्ति 
चलतो है । वे क्षमाशील होते है, दूसरोको क्षमा कर देते हैं, किसी भी समय फोध्भाव नही 
लाते, पर दुष्टजनोकी प्रकृति ऐसी है कि कोई व कोई कारण हो वो क्रोध करें, पर कारण 
भी कुछ नही तो भी क्रोध करनेकी उचकी आदत बनी हुई होती है । ये दुश्जन दुसरोको 
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खोटे वचन कहकर शआ्राकुलित कर देते है और इस कारण दूसरे लोग बडे दुःखी हो जाते हैं । 
जब हृदय खोटा है, स्वार्थमे अधा है तो वचन सही कैसे निकल पायेगे । जो भीतर बात 
बसी है उसके अनुकूल ही वचनव्यव॒हार होगा | सो जो निर्मल बुद्धिके धारक है ऐसे पुरुष 
उन दुष्टजनोक्रे उत वचनबाणोसे दूर रहते है, भयभीत रहते हैं अर्थात्‌ ऐसा प्रसग नही बनाना 
चाहते कि जिससे सुझपर दुष्टजन वचनबाणोकी वर्षा करें । ये वचन बाणाकी तरह चुभते है। 
बल्कि उससे भी अ्रधिक चुभते है। एक बार बाणका घाव तो कोई सहसता है पर वचनोका 
घाव नही सह सकता । और ऐसा क्या पडी है कि ऐसे खोटे वचन निकलें कि जिससे दूसरों 
का हृदय दु खी हो जाय । मर्मभेदी वचन किसलिए निकाले जायें ? मगर दुर्जत्ोको तो भीतर 
अज्ञान वसा है साँसारिक सुख ही उसे सर्वस्व जचते है, तो कपट वहाँ बढता ही है श्र उनके 
वचन भी दूसरोको दु'ख्ी कर दें इस प्रकारके निकलते है। 

(२४२) कुसा तजकूर एत्संग करवेका उपदेश--यह एक शुद्ध व्यवहार बनानेके 
लिए श्राचार्यदेव यह सब उपदेण ०र रहे है, सगति यदि भली रहेगी तो इसका उत्थान होगा। 
समति जिसकी खोटी हो जाती है वह मभी प्रकारके व्यसनोमे लग जाता है । जुवा खेलनेकी 
श्रादत बन जाती जिससे अपने घरका सब घन लुटा देते । नही रहता घन फिर भी जुवाकी 
प्रादत कहाँ जाय ? तो वह भोरी करता है। फिर झूठ बोलना पडता है, दुसरोपर डकैती 
करता 3, फिर ऐसा ज्सिरा भाव गंदा हो गया वह ब्रह्मचर्य कहाँ पाल सकेगा, वह तो पर- 
स्‍्त्रीगामी, वेश्यागामी बन जाता है। तो खोटा सम करने वाले पुरुष बडी विपत्तिमें पंड 
जाते । कुलीन घरोमे सत्सगका वातावरण होनेसे उनके सतान अ्रच्छे भावके होते है । बचपन 
से ही मंदिर्मे आया, विनती पढ़ना, पृत्रा सीखना, पूजा करता, ब्रती, त्यागी, साधु सत श्रायें 
तो उनकी सेवा करना, मुगियोका गुणगाल करना यह सब ऐसा सत्सग हैं कि जिसमे रहकर 
बच्चा सम्हला रहता है गौर वह अपना इहलोक भी सम्हालता है ओर परलोक भी सम्हाल 
लेता है । 

यस्त्यव॒त्वा गुणसह॒ति वितलुते ग्रृहणति दोषान्परे 

दोषानेव करोति जातु न गुण च्रेधा स्वय दुष्टधी। । 
युक्तायुक्तविचारणाविरहितो विध्वस्तवर्मक्रियो 
लोकानदिगुणोपि कोषि न खल शकतोति सवोधितु ॥॥४३३॥ 

(२४३) गुणहृष्टि न करऊे दोषप्रहण करनेकी दुर्जनप्रकृति--दुष्ट पुरुष अपने मन ही 
मन समभवार बनते है कि उनको सममानके लिए वडे-बडे पुरुष भी समर्थ वही हो पाते । 
जिन्‍्होने समरत लोवाकों झ्रावत्दमण कर दिया एसे पुरुष भी दुष्ट पुरुषोकों सरबोण्न वही कर 


गाया ४३२ शरद 
पाते । ये दुष्ट जन दूसरोके गुणोको छोड़कर द्वोषोपर ही हृष्टि देते हैं । जैसे एक जोंक कीड़े 
होता है जो प्रायः पानीके किनारेपर रहा करता है वह यदि किसी दुधारू गाय या मेंसकी 
धनमें लग जाय तो भी वह दूधको नहीं ग्रहण करता, बल्कि उसके खूनको ही ग्रहर्ण करता 
है, ऐसे ही दुप्टजन ग्रुणी पुरुणोके गुगोकोी न देखेंगे बल्कि उनमे दोष ही सिकालेंगे । उनकी 
दोषोकी दृष्टि है, उनके हृदयमे भी दोष भरे हैं। तो वे क्षायका उगाल किया करेंगे । दोष 
ही दोष देखेंगे । तो यह दुष्टजवोका प्रधान लक्षण है कि वे गुणग्राही नहीं होते किन्तु दोए- 
ग्राही होते और दोषोको ही उत्पन्त कराते रहते हैं | ऐसे दुष्टजन गुणोकोी तो पैदा चही कर 
सकते, किन्तु दोषोका ही विस्तार करते रहते हैं | ऐसे!मनुष्योका संग न करना जिनकी आदत 
दोष बखांननेकी श्रघिक रहती है, जिसकी धाहे निन्‍दा करते हैं, जिस चाहेकी कमी बताते है, 
दोष बताते हैं, यह श्रादत्त जिनके लग गयी हो उसका संग करनेसे कोई लाभ नही । 

(२४४) दुर्जनोकी विवेकहोनता व धर्मवाशकता--ये दुष्ट जब योग्य श्रयोग्यक 
बिल्कुल विचार नही करते । कैसा विचित्र कर्मोदय है कि ये दुर्जन पुरुष कैसा दु.खी है ? 
उनके सन, वचन, कायकी कोई चेष्टा भली न होगी, वल्कि दुसरोके दु.खका ही कारणभुत 
होगी । तो दुष्ट पुरुष योग्य श्रयोग्यका विचार नहीं रख पाते और वे घामिक क्रियावीका 
नाश करनेमे उद्यमी रहते हैं। धामिक कियायें जो परम्परासे श्रामनायमे चली श्रायी है उन 
सबमें कोई न कोई रहस्य रहसा है अन्यथा छढि न चले, पर उस रहस्यको जब कोई नही 
जानते तो वे केवल रूढिपर चलने वाले हो जाते । पर श्राज जितने पर्व ओर जितने क्षेत्र 
जितने जो कुछ भी व्यवहारधर्मसे किये जा रहे हैं उन सबमे तत्त्व है, गुणकी शिक्षा है, मगर 
जिफके तत्त्वहृष्टि नही होती, केवल दोष देखनेकी ही जिनकी आ्रादत होती वे पुरुष बढ़े भय- 
कर होते है, वे धामिक क्रियावोको उखाडकर फेंक देते है, पर ये माने जाने जितने हमारे 
पुरषा लोग जो कुछ भी करते झ्ाये है उनमे श्रवश्य ही कोई उत्तम रहस्य है, लक्ष्य हूँ, पर 
उसका ध्यान रहे नहीं तो उसकी रूढि बन जाती है । 

(२४५) मसहापुरुषोसे चली श्राई हुईं प्रथाका प्रयोजन न जाननेपर ही छढिकां भा 
रोप--एक एसा ही कथानक है कि एक सेठने जब उसका कोई काम काजका श्रवसर आया, 
प्रीति भोज किया तो वहां यह सोचा कि लोग जिस पातलमे भोजन फरते हैं उत्तीमें छेद कर 
जाते है, पातलमे एन परोसा गया तो लोग भोजन कर चुकनेके दाद दातोका मल विका- 
सनेके लिए उस पातलमे से ही सीकें निकालते है जिससे उस पातलमें छेद हो जाता है । य 
घोचकर उसमे दया किया कि जब पावलमे भोजन (प्ूडो, छन्‍्तीड़ी, मिठाई श्रादि 
उसके सा ही चार-चार धंगुलकी दो दो सीक भी परोत्त दिया । तो देखिये सीछ परोसनेत्रत 
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यहाँ प्रयोजन तो यह था कि कोई पातलसे छेद न करे पर इस प्रयोजनका पता न होनेसे 
देखना क्यासे क्या विडम्बना बन गई । सेठ जी तो गुजर गए। श्रब उनके लडकोंका कोई 
कामकाज आया, मानो किसी लडकेकी लडकीका विवाह हुआझ्ा तो उस लडकेने सोचा कि 
हमको अपने पिताका नाम ऊँचा रखता है, श्रपने पिताकी कोई बात गिराना नही है, बल्कि 
उठाना है | सो हमारे पिताने जैसा समारोह किया था उससे हमे डवल काम करना है, कम 
नही करना है । तो सेठने मानो दो मिठाइयाँ बनवायी थी तो उसने ४-५ मिठादयाँ बनवायी 
श्रौर झौर भी चीजे झपने पितासे अधिक बनवायी । सभी घोजें पातलमे परोसी गईं। जब 
सीक परोसनेकी बारी आयी तो अगरुलके बजाय १२-१२ अग्रुलके डडे परोसवाये | देखिये-- 
प्रयोजनका पता न होनेसे सीककी जगह डडा परोसनेकी नौबत आर गई । श्रव उसके मरनेके 
बाद जब उसके लडकेको कोई कामकाज करना हुआ तो उसने विचारा कि हम श्रपने पितासे 
भी दूने स्टैन्डडंसे काम करेंगे । उन्होंने ४-५ मिठाइयाँ बनवायी श्री तो हम ८-१० प्रिठाइयाँ 
बनवायेगे । देखिये चाहे दो चार मिठाई बनवाई जाये चाहे ८-१० खर्चा करीब-करीब उतना 
हो लगेगा । क्योकि ४-४ मिठाइयां होनेसे अ्रधिक अधिक परोसना पड़ेगा और ५-१० मिठा- 
इयाँ हो जानेसे थोडा थोडा परोसना पडेगा । खर्चमे कोई खास फर्क नही होता, क्षो उसने 
करीब १० तरहकी मिठाइया बनवायी ।॥ जब पगत बैठी तो सन्नी चीजें परोसल्े गए, अन्तमे 
जब सीककी बारी श्रायी तो उसमे कोई डेढ डेढ हाथके डडे भी पातलमे परोसवा दिए । प्रब _ 
क्या होगा उन डडोका धो बताश्रो ? तो प्रयोजचका पता न होनेसे जैसे वहाँ विडम्बना बन 
गई इसी प्रकार यहां घामिक कार्योामे भी प्रयोजनका पता न होनेसे रूढिवाद बन गया और 
कुछसे कुछ अ्टपट वृत्तियाँ लोगोकी बन गई । पहले जमानेमे जो भी घामिक क्रियाकांड किये 
जाते थे उन्तमे कुछ तथ्य था, बेकार न थे, पर आज उनके प्रयोजनका पता न होनेसे वे सब 
बातें उठ गईं और यदि कोई उनको करता भी है तो देखने वाले लोग उसकी खिल्ली उडाते 
है तो हमे उन घामिक क्रियाकाण्डोका ख्याल रखना चाहिए पूजन, दर्शन, वंदन, यम, नियम 
प्रादिकर्म । हमारी सर्वत्र एक घामिक दृष्टि रहे, पर दुष्ट लौग उतर धार्मिक कइृत्योका विनाश 
कर डालते है। 
दोदेषु स्वयमेव दुष्टधिषणों यो वर्तंमानः सदा ' 
तन्नान्यानपि सब्यते रिथतिदतस्चैलोक्यवर्त्यगितः । 
कृत्य निदितमातनोति वचन यी दुम्भ्ुव जल्पति 
चापारोपितमार्गगादिव खलात्सतस्वतों विभ्यति ॥४३४।॥ 
(२४६) दुष्टफी दुष्ट बुद्धिका एक डगाल--दुर्जन पुरुषोकी बुद्धि दुष्ट होती है, उनकी 
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बुद्धिमे ऐसी ही बातें उतरेंगी जिनसे दसरोकों पीडा हो, धोखा हो । शौर ज्यो ज्यो वे दूसरों 
को कष्ट देंगे त्यो त्यो वे श्रानन्‍्द मनायेगे । दुष्ट जब तीब्न रोद्रध्यानी होते है | रोद्रध्यान तो 
ध्यौरोके भी पाया जाता है| सम्यश्दृष्टिके भी यविरत पअ्रवस्थामं रीह्रध्याव होता है मगर भद्र 
घौर जो दुष्ट प्रकृतिके लोग है उनके रीद्रध्यान ही खुख्य है, मावों उनभे जीव हो नही है, 
'झूछ बोलनेसे, मजाक करनेमे उनको बहुत आ्लानरढ आता है । 'वाहे किसीपर कैसी हो श्राफत 
भ्ाये, किसीकी चीज चुरा लेना इसे तो वे कुछ भी अ्योग्य वही क्षमकते । दुसरेकी स्त्रीपर 
कुदृष्टि करना, व्यभिचारक्की प्रकृति होता यहु सब गुडागर्दी दुष्ट पुरुषोंसे होती है । तृष्णा 
लालच इस ढंगसे होता कि कुछ न कमाना पड़े किन्तु लूटमार करने, धोखा देनेकी श्रादत 
होती है । तो ऐसे जो दुष्ट जन है उतका संग न करना घाहिए, क्योकि दुष्संगसे अपने परि- 
णाम भ्रो बिगडते है । ये दुष्ट जन सदा दूसरोके दोषोकों तरफ हो दृष्टि रखते है | गुश्ियों 
के ऐब देखना, साधारणजनोके ऐब देखना, उन्त ऐबोकी कथनी करना, दोष सुत्र सुनकर प्रसन्न 
रहना, यो दोषहष्टि रहती है । वे दुष्टजन बड़े दयापात्र है जिनको #रपवी कुछ सुध नही है, 
खुद विपत्तिमें श्रपत्तेको डाल रहे है, वे दुष्ट जब अज्ञानी है, इस ससारमे रुलने वाले हैं । सो 
है तो वे दयापाध् मगर उचकी सगति कोई करेगा धीरे धीरे उतका भी वैसा ही परिणाम बन 
जायगा । यह दुर्जज जिस पुरुषकी या जिस पदार्थकी सगति करता है उसके दोष ही दोष 
भ्रहण करता रहता है । दुष्टवाकी प्रकृति प्राय: जन्मसे होती है, किसीकी सोहबतसे भी बसी 
प्रकृति बन जाती हैं । न्‍ 
(३४७) दुषमसें दोषक्की उद्शुति--दोष देखनेकी, दोष बोलनेकी जिसकी प्रकृति है 
ऐसा पुरुष चाहे किसी समय बडा हितू बन रहा हो तो भी उसका सग ठीक नही होता । वह 
वो दोष ही ग्रहण करता है, यदि खुदके युणपर हृष्टि हो वो दूसरी जगह गुणा ग्रहण करे । 
जैसे खुदमे वीतराग होनेका परिणाम बने तो बीतराग भगवानकों भक्ति की जाय तो ऐसे ही 
जिसमे छुद गुरा हो वह दूसरेके गुणोको देखेगा । जो स्वय दोषमय है उत्ते सब जयह दोष हो 
दिखेंगे । जैसे लोकमे देखा जाता है कि कोई पुरुष किसी कारण दुख है तो उसे दुनियामे 
उब दुःखी नजर आते है, वयोकि उसका उपयोग स्वय दुःखमे है #'* कोई पुरुष सांसारिक 
सुलसे है तो उसे सभी जगह सुख नजर आझायगा, उसे कोई दुःस्शी न दीखेगा। 
कोई दुःखी भी हो तो उसे देखकर यह समझेगा कि यह दास्तवमे दु.खी नही है, 
यह तो दुःखका रूपक बना रहा है | यो-चर्जर आयगा । एक चुटकला है कि एक खबास 
वादशाहकी हजामत बनपते श्राता था । तो नाई लोग बाते बहुत करते है हजामत बनानेमे, 
सो वह खवास ठांदशाहसे भी खूब बातें करे । एक बार वबादशाहने उससे पूछा कि खघासजी 
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थह तो बताग्रो कि इस समय हमारी प्रजाके लोग दुःखी है या युखी ? तो खबास बोला--- 
महाराज इस समय श्रापको प्रजा बहुत सुखो है घर घर घी दूधकी नदियां बहती हैं। तो 
बादशाहने फिर पूछा कि तुम्हारे यहाँ कितनी गाय, भैसें है ? तो २०-२५ जितनी भी बताया, 
तो बादशाह समझ गया कि इसके यहाँ खूब घी दूध होता है श्रीर सुखसे रहता है इसलिए 
इसको सारी प्रजा सुखी नजर आ रहो, सो क्या किया कि उसपर कोई भूठा मृठा आरोप 
लंगवाकर उसकी स« गाय, भेसें कुडक कर ली | फिर ५-७ दिन याद वही खवास बादशाह 
की हजामत बनाने श्राया तो बादशाह फिर पूछ बेठा--कहो खबास जी इस समय हमारी 
प्रजा सुखी है या दुःखी ? तो खबास बोला--महोराज इस समय श्रापकी प्रजा बडी दुखी 
है, घी दूधके तो दर्शन ही किसीको नही होता | तो बादशाह बोला--देखो जब तुम खुद 
सुखमे थे तब सारी प्रजाकों सुखी समझ रहे थे ग्रोर जब॒ तुम खुद दु ख़मे हो तो सारी प्रजा 
तुमको दु खी नजर आ रहा । खैर तुम चिन्ता मत करो, तुम्हारी सब गाय, भेसें तुमको वा- 
पिस कर दी जायेंगी । तो प्रपने भ्रचुभवसे ही देख लीजिए यदि खुदकों मौज है, खूब काम 
चल रहा है, सब प्रकारसे खुशहाली है, तो उसे सारी जनता सुखी नजर झ्रायगी श्र अगर 
खुद दु खमे है तो सबके ऊपर उसे दु.ख ही दुख दिखेगा । यह तो एक श्रादत है ऐसी । तो 
दुर्जन पुरुष स्वय दोषसे खूब भरे है, छल कपट उनमे बहुत्त श्रधिक भरा है, तृष्णा बहुत 
श्रधिक बढी हे, और और भी दोष भरे है तो ऐसे दोषसे भरे दुर्जन पुरुषको बाहर नजर 
श्रायगा तो दोष ही नजर श्रायेंगे, गुण नजर न श्रायेगे, और जिनको ग्रुणोमे प्रेम है. उनको 
गुणा ही नजर शायेंगे । ह 
(२४८) दुर्जतोकी दोषप्रियता व दोषग्राहिता-- देखिये--जैंसे आजकल साधु जन, 
मुनिजन जितने साधक होते है तो वे गुण ही गुणसे भरे हो यह बात नहीं हो सकती, भ्रगर 
दोष न होते तो वह साधक ही क्यो बनता ? वह तो साधक कहलाता । श्राखिर साधक बन 
कर दोषोका ही तो निवारण कर रहा है | तो साधु जनोमे कुछ दोष भी होते और ग्रुण तो 
विशेषतया होते, यह नियमकी बात है | श्रगर दोष न हो तो वह अ्रहत ही न हो जाय । 
सो कुछ दोष तो होते ही है, यह तो प्राकृतिक बात है, मगर उनकी झास्था तो मोक्षमार्गकी 
है श्रौर अपनी बुद्धि माफिक वे ग्रुणके रास्तेपर ही उल रहे है। अब श्रावक जन जिनको 
गुणोसे प्रेम है उन्हे साधु संतोमे गुण ही गुण नजर आयेंगे, अगर कोई एक भ्राध दोष भी हो 
तो वे भी गुराग्राही प्रकृतिके कारण गुणके रूपसे ही नजर श्रायेंगे, दोष रूपसे नही, और 
जिनका दिल दोषोसे भरा हुम्ना है। कषायसे भरा हुआ है उनको साघुवोमे 8२ 2 
श्रायेंगे, गुणकी तरफ रंच भी दृष्टि नही । वो जो दुष्टजन है उनकी दृष्टि दोषोपर ही रहती है 
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झोर वे. दूसरोके दो हो गहणश करते है श्रौर वे दूसरोंकों दोषी ही,समकैते है । श्रभी कोई 
व्यंभिचार प्रिय पुरुष हो, जो व्यभिषारकी घादत रखता है, परस्त्री, वेश्यागमन आदिक 
कितने ही प्रकारके दोष रखता हो तो उसकी नजरसे प्रायः सब लोग दोषी ही नजर श्रायेंगे| 
श्रौर वह सब पर शंका रखेगा कि शायद ये भी ऐसे ही होगे । भले ही ऊपरसे ऐसे दिख रहे 
मगर इनकी भी श्रादत यह ही होगी, यो ही उसे नजर श्रायगा । और जिनको कब्रह्मचय प्रिय 
है उनको शवंत्र ये गुण नजर पश्रायेंगे, सब ठीक है, शीलसे रहते है, श्रपती धामिक वृत्तिसे 
चल रहे है** यही नजर शझायगा । तो जो दुष्ट जन है उनको सर्वत्ष दोष ही नजर श्राते है । 

(२४६) छूर चित्त बालोंके संगकी हेवथता- यहाँ दुर्जनोकी व्याख्या करनेक्ा ध्येय 
नही है किन्तु दु्जंनोंका सग न कश्ना चाहिए यह बात बता रहे है। जो जैसा है सो रहे, 
हमको दुर्जनोके दोषोपर हृष्टि, नही देता है मगर दुर्जनोका संग छोड़ना है । सग छोडनेके ही 
प्रयोजनसे दुर्जनोके दोषोका वर्शान किया जा रहा है। ये दष्ट; जन निन्‍्य से निन्‍्ध कार्य भी 
कर डोलते है । जिसको चाहे मार डालते है । श्राजकल श्रनेक लोग ऐसे उहृण्ड हो गए है कि 
थोड़ेसे रुपयोक्ते पीछे लोगोकी जान ले लेते है। कही भी लूट मार रहे श्रथवो जरासा भी 
गुस्सा श्राया श्र उनके हाथमे हथियार हो तो जान ले लेनेमे जरा भी रहम नही करते ॥ तो 


समभिये ऐसे लोगोका हृदय कितना क्र है । तो जो ऐसे दुष्ट जन है वे निन्‍्चसे भी निनन्‍्य 
ह के डालते है श्रोर वे कडवे, दूसरोको तुरध्त दुख देने वाले वचन बोलनेमे रच भी नहीं 
कते । 

(२५०) सब जीवोंके शुख्क्की भावना होनेपर प्रवृत्तियोंकी शुभरूपता--देखो जीवन 
में श्रोर अधिक गुण न आरा सकें तो एक यह गुण तो झा ही जाय कि हममे जितनी सामथ्य 
है उत्तना दूसरोका भला करनेका ही प्रयास करें, भौर शझपने वचत दूसरोको सुखकारी, हिंत- 
कारी बोलें । उन वचनोसे चाहे बुरा बोल ले चाहे भला बोल ले । श्रगर बुरा बोलते है तो 
जब तक छुदमे दुःख न हो तब तक कोई बुरे वचन नही बोल सकता । जब स्वय दुःखी हैं 
तब ही बुरा बोलते है । भौर बुरा बोलनेके फलमे श्राफतें बढती है, दूसरा व्यक्ति तो बुरे 
वचन सुनेगा वह भी बुरा बर्ताव करेगा | फिर झगडे बढते जाते है । तो खोटे वचन न बोलें, 
प्रिय, हितकारी, परिमित, कमले कम वचन बोले और मत इतना विशुद्ध रखें कि सबका 
भला हो । किसीका विगाड सोचनेसे पापका ही बध होगा श्रौर यह जीव दुःखो रहेगा इसलिए 
मच इतना साफ होना चाहिए कि किसी भी जीवका अश्रनिष्ट न विचारें, दुख न विचारें, 
कभी कोई किसी तरहका द्वुव्यंबहार भी करे तो भी उसका झहित न विचारें। इतनी साधना 
धगर किसीकी बन गई हो तो समफ्न लो कि वह उन्नत्तिकी श्लोर चल रहा और किसीने अगर 
दुव्यंबहार किया झोर हम भी उसके साथ दुव्येवहार करने लगे तो इसके मायने यह हुझ्ना कि 
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सदा तो मुख है ही, उसके साथ हम भी मूर्से बच नए । तो शफ्ने पबचीपर एदा नियत 
ह्या चाहिए फिर देखिये उसका धाननन्‍्द । श्रगर दूसरेरे सम्पानके वचन वोलेंगे तो वह भी 
श्रच्छे वचन बोलिया आर वह खुश होकर प्रापकी सेवाने तत्पर रहेगा । तो छोटे वचन न 
नि कान | और सबका भला बोचनः थे दो बुर प्रपनेमे थाने चाहिएँ, नहीं तो मनुष्य हंनेका 
लाभ क्या ? 
(१५१) सन, करों, मेनन प्राविका सही उपयोग ८ छोतेपर इनके पुनः थे. मिलदे 
शोर स्थवर जैसे भण्ोसे एलते रहमिकी नोहत--मभनुष्यको श्रेष्ठ भव गिला है, दारी गतियीमे 
सनी जीव पोये जाते है पर इतना श्रेष्ठ मद अन्य यतियोभे नही होता जितना श्रेष्ठ मन भजु- 
प्यमे हो सकता । श्रौर इस मनके छामपर ही इसका नाम अनुष्व रकखा गया । जिसके श्रे& 
मन हो उसका सास मनुष्य | तो इतना श्रेष्ठ छथ पाकर थदि हम मसको बियाड़ें तो कर्म 
मानों यह कहेंगे कि तुके मनकी जरूरत ही नहीं है, ठुके मन दिया है, श्र तूने इंट महक 
खोटा उपयोग किया है तो श्रव तुझे मतत ते मिलेगा थाने एक तु श्रसभी वन जायगा। सभी 
इन्द्रियोका ऐसा ही प्रयोग है । कर्शोन्द्रिय मिली है तो काशोसे प्रभुका उपदेश सुनना, वेगटान 
का पूजा पाठ स्तवन सुतता इसमे करोॉन्द्रियका उपयोग है ॥ धब कोई मनुष्य श्रेह्ठ कर्रोल्िय 
को पाकर भी यदि खोटी हो बात सुनना चाहता है, रागरागवी, प्रेमकी बातें, कामवर्दधेक 
बातें सुनना पसंद करे तो उसको फिर अगले भवमे कान घोडे ही सिलेंगे । कर्म मानों ध्े 
यह कहेंगे कि तुमे कानोकी जरूरत नही है तु चल चारइन्द्रिय जीव बन जा। अब झोई 
थ्रांखोका यदि खोटा उपयोग करे जैसे किसी श्रन्य स्त्रीका रूप निहारना खोटे भावसे वा ऐसे 
ही खेल तमाशे देखना, सिनेमा देखना, राग रामनीकी बातें देखना, चोरी चमारीकी बातें 
देखना आदि तो ऐसा आ्रांखोका उपयोग करने वालेको यह समझ लो कि उसे प्रगले भवमें 
ग्राखें न मिलेगी, तीनइन्द्रिय या उससे भी कम (इच्द्रियका जीव बनेगा । तो इन इच्द्रियोका 
यदि सही प्रयोग न कर सके तो श्रागे यह श्राशा न रखें कि कोई प्रच्छा भव मिलेगा। हमारा 
मन सही हो, वचनव्यवहार ठीक हो, कायकी चेष्छ- ठीक हो तो आगे भी हम प्रभति पायेंगे । 
(२५४२) वुछ्ोका सर्ंभेदी वलसव्यवहार-- जिसका मन, वचन, काय दूषित है ऐंते 
दुजेत पुरुषोका सग भला नहीं है । दुष्टोका वचन ऐसा खोटा' निकलता है और ऐसा दुरा घाव 
करता है जैसे कि घचुपपर चढा हुआ वाण घनुषसे छुट जाय तो जिसको लगे उसको व्यधां 
पहुद्ाता है ! देखिये--मुखकी जो शक्ल है सो जिस समय यह ग्रुस्सामे ग्राता है झ्लौर वचन 
बोलता है तो इसका सुख धनुषकी तरह वेढा हुआा हो जाता है। चित्रबे घतुषका जैसा चित्रण 
है ठीक वैसा घनुष सा बन जाता है। भौर जब यह बोलता है तो यह धनुषकी तरह वढे 
जाता है भ्रौर इस चढ़े हुए घनुषसे बचनवारा निकलता है तो जैसे घतुष प्रसे वाणा निर्केल 
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जाय तो फिर बदि वह घतुष चलाने बाला कुछ पछतावा करे, व्विक करे, बच्तें करे कि है 
बार मैंने व्यर्थ ही तुमेः छोड दिया, तु वापिस आ जा, तो ग्ह छोड़ा हुआ बाण वापिस वही 
शा सकता । वह तो जिसका लक्ष्य करके छोड़ा गया इसके हृदवयकों बेव देगा, ठीक ऐसे ही 
थह मुख घतुषकी तरह है और इससे जो दर्य निकलते हैं वे बाणकी तरह हैं | यदि शुखसे 
वचन ऊूपी बाण मिकल चुका तो फिर कौर कितनी ही मिन्नतें करे पर बह वापित्त नहीं हो 
फूचा, बह तो जिसका लक्ष्य करझे बोला यया उसके हब्यमे गहरी घोट पैदा करेया । जब 
कष्णयय जगती है तब इस जीवको सूक्तता कुछ वहीं है, बह दुर्वचन बोलता है, पर दुर्वंचन 
बोलनेसे इसकी फायदा व्या मिला ? उल्टा विपत्तिमे पड गया । जिसपर वहु वनदाणा लगा 
उसका भी अनर्थ हो गया । तो जो कष्षायलान है, कपट रखते है, श्आारामप्रिय है, नृष्णाका 
जिनके वहुत लगाव है, भ्रन्यायका दुसरोसे व्यवहार कर, उनको पीडा देकर धर्नोराजेल करना 
चाहते है वे दुष्ट है, और ऐसे प्राशियोकी सबत्ति करना श्रतर्थंकारी होता है । 
' योन्येषी भषणोच्चत, श्वशिश्युटन्छिद्रेक्षणः 

सर्ववदब्राहा: परमाखुवन्युरण वहक्‍भद्येतोन्विद: । 

तानाख्पक्षमन्वितः छरवदवदकों भ्ुजगेशवत्कस्थासी ह 

ले करोति दोषधिलयशिचत्तण्यर्था दुजेन. ॥४३४॥ 

(२५३) दृप्टॉंकी भोकले व दोषदेखनेफी प्रद्धत्त--दोषोका घर यह दर्जे पुरुष किस 

के चित्तकी पीड़ाको नही करता । जिसकी श्रादत कुत्ते भ्रथवा कुत्तेके बच्चेकी तरह दुसरोको 
देखकर भौकनेकी है । जसे बिना ही कारण कुत्तेके बच्चे जिस मनुष्यको देखते हैं उस ही की 
तरफ भोकने लगते है ऐसे ही ये दुर्जत भनुष्यको देखते है, वे चाहे गुरावान हो चाहे दोषवान 
हो, उनसे कुछ न कछ कह ही बैठते है ! दुष्ट प्रकृति वाले पुरुषोकी श्रादत बकदाद करनेकी 
अधिक होती है, गुणीकी थी मजाक करते, दापीकी भी मजाक करते, तो ऐसे पुरुषोसे जो 
कुलीन जन है, भले लोग है वे दूर ही रहते हे, बल्कि कभी कोई दुष्ट गुडा पुरुष कुछ बात भी 
कहे तो वे सज्जन पुरुष इस तंरहसे निकल जाते है जसे मानों कुछ युवा ही नहीं । श्र यह 
'हुए भी यह जात लेगा कि इसने तो मेरी कुछ बात सुना ही नहीं । तो जो दुष्ट जन है वे कुत्ते 
के बच्चोकी त्तरह विना हो कारण जिस चाहे मजुष्यको देखकर बरवाद करते हैं, भौंकते रहते 
हैं, ये दृष्ट पुरुष सांपकी तरहु छिद्र हो देखते हैं। जैसे साँण इसी फिक्रमे रहता है. कि युझे 
कोई छिह दिख जाय जमीनसे कही पर जिससे में ब्हाँ पर घुसकर श्रपने प्राण बचा सक | 
भले ही वह सांप कही वबाहुर लोठे फिर भी उसके चित्तमे यह बात रहती हूँ छि वह है बिल । 
बह है. छिपनेकी दयहू | यहु बात पहुले सालूम करके रखता है दव ही दाहुरमे वह ठोलदा- 
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कट । धुदाण्यि सत्टलंदीह प्रवश् 
इंसय तो बुर है ही, उसके साथ हम भी मूर्ख छन गए। तो शपने परदवीपर एक नियंध्रर 
(९2५9 । चाहिए नर देखिये उसका जास॑त्ए प्र दूपरेशे सम्यानके बचत बोलेंगे त्तो वह भी 
श्रच्छे वचन वोलेगा और वह खुश होकर श्ञापकी सेवाये तत्प” रहेगा | तो खोटे वचन व 
निकालता और सबका भला योचनः ये दो गुर अ्पनेसे प्रामे चाहिएँ, नही तो मनुष्य होनेका 


लाभ क्या ? 
( १५१ | लंच, प्ह्ग, सेन इादिकर सही उपयोच हल होनेगर ऐसे पुर: पल पिलदे 


क्षीर र्थावर जैसे भज्येमे एलते रहतेकी नौबत--मनुष्यको श्रेष्ठ मत्त मिल्रा है, चारो यतियीमे 
सैनी जीव पोये जाते है १० इतना श्रेष्ठ मन प्रन्य गतियोमे चही होता जितना श्र हु मत मु 
प्यमे हो सकता । श्र इस मनके दामपर ही इसका नाम मनुष्य स्का गया )। जिसके श्रेष्ठ 
मन हो उसका माम मनुष्य । तो इतला श्रोप्ठ झूम पाकर यदि हम मनकों बिगाड़ तो कई 
मानो यह कहेगे कि तुमे मसकी जरूरत ही नही है, तुझे मन दिया है, और तूने इशा मन्‍्का 
खोटा उपयोग किया हे तो श्रव तुझे मत न मिलेगा याने शत तु श्रसंजी बन जायगा । सभी 
इन्द्रियोका ऐसा ही प्रयोग है । करशॉन्द्रिय मिली है तो कानोसे प्रशुका उपदेश सुनना, धगवाव 
का पूजा पाठ स्तवन सुनना इसमे करोंन्द्रियका उपयोग है ॥ अब कोई मलुष्य श्र 8 कर्रोन्ट्रिय 
को पाकर भी यदि खोटी हो बात सुनना चाहता है, रागरागनी, प्रेमकी बातें, कामवर्डक 
बातें सुनना पसंद करे तो उसको फिर अगले भवमे कान थोडे ही मिलेंगे । कर्म मानों शर्तें 
थह कहेंगे कि तुझे कानोकी जरूरत नहीं है तू चल चारइच्दिय जीव बन जा । अब नोई 
श्रांखोका यदि खोटा उपयोग करे जैसे किसी श्रन्य स्त्रीका रूप निहारता खोटें भावसे या ऐसे 
ही खेल तमाशे देखता, सिनेमा देखना, राग रागनीकी बातें देखना, चोरी धमारीकी बातें 
देखना झ्रादि तो ऐसा आ्रांखोका उपयोग करने वालेको यह समझ लो कि उसे श्रगले भव 
अझखें न मिलेगी, तीनइन्द्रिय या उससे भी कम इन्द्रियका जीव बनेगा | ठो इन इच्द्रियोका 
यदि सही प्रयोग न कर सके तो श्रागे यह आ्राशा न रखें कि कोई प्रच्छा भव मिलेगा। हमारा 
मन सही हो, वचनव्यवहार ठीक हो, कायकी चैक्ल ठीक ही तो प्रागे भी हम प्रगति पायेंगे । 
(२५२) दुघ्दोका सर्मभेदी वचनव्यवहार--जिसका मन, वचन, काय दूषित है ऐसे 
दुजंन पुरुषोका संग भला नही है। दृष्टोका वचन ऐसा खोटा' निकलता है श्रोर ऐसा बुरा धाव॑ 
करता है जैसे कि घतुपपर चढा हुआ वाश घतुषसे छूट जाय तो जिसको लगे उसको व्यथा 
पहुचाता है ! देखिये---मुखकी जो शक्ल है सो जिस समय यह गुस्सामे आता है जा वचन 
बोलता है तो इसका मुख धनतुषकी तरह चेढा हुआ हो जाता है । चित्रेमें घतुघका जैसा चित्रण 
है ठोक बसा घनुप सा बन जाता है । श्रौर जब यह बोलता है तो यह घनुषकी तरह जप 
जाता है भौर इस चढ़े हुए धतुषसे बचनवार निकलता है तो जैसे घतुष पस्से वाए्य निकल 
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कठिनतासे वशमें श्रा पाते है । ये सर्पषकी तरह वक्त होते है, इनकी गति, इनकी प्रवृत्ति' टेढी 
ही होती है । तो ये दुष्ट गन दोषोका घर होनेके कारण सश्नी जीवोके चित्तकों कष्ट पहुचाते 
रहते है । क्या नफा है कि मेरे द्वारा किसीको कष्ट पहुंचे ? यदि में किसीका बहुत श्रधिक 
उपकार भी नही कर पाता, नही है सामथ्ये इतना तो ध्यान रखा जाय कि मेरे द्वारा किसी 
को कष्ट भी तो न पहुचे, मगर दुजनोमे यह बुद्धि नही होती है । दोषोका घर होनेके कारण 
ऐसा ही मन, ऐसे ही वघन, और ऐसी ही कायको चेष्टा होती है कि दूसरे लोग घोखा खा 
जायें श्लौर कष्ट सहन करें। तो ऐसे दुर्जनोका सम त्याज्य है यह बात इस प्रकरणमे बतायी 
जा रही है । 

गाढ़ फिलष्यति दूरतोडपि कुश्तेड्स्युत्यानमार्देक्षय 

दत्तेडद्धासनमातनोति मघुर वाबय प्रसन्नाननः । 

चित्तांतगंतवचनो विनयवान्मिथ्यावधिदु ष्टर्धी 

दुखायायृतभमंणा विषयो सन्ये कृतों दुजंनः ॥४३६७ 

(२५६) दुर्जनोक्ता ऊपरसे पश्रतिमधुर व्यवहार घ शन्तः ठगनेका भाव--यहाँ दुर्जनका 
प्रकरण चल रहा है, दुर्जतकी सगत्तिसे बचना बहुत ब्रावश्यक है, क्योकि जीवनमे दुष्ट्संगतति 
से बडी बडी विपत्तियाँ झ्रातो है। सो ही इस प्रकरणमे यह बतला रहे है कि दुष्टोका संग 
तजना चाहिये । दुष्ट कैसे होते है, उनकी क्या पहिचान है, यह वर्णांन चल रहा है । मुख्य 
पहिचान और उनकी सुख्य क्रिया है यह कि दूसरोको देखकर वे उनका बडा सम्मान करेंगे, 
पर भीतरमे कपट रखेंगे, यह दुष्ट जनोकी क्रिया होती है, दुर्जेत पुरुष दूसरोकों दूरसे ही 
देखकर उठकर सत्कार करेंगे, पास भ्ानेपर बड़े प्रेमसे मिलेंगे उनको अपने प्रासनपर बैठायेंगे, 
बड़े प्रसन्‍न होगे, बड़े भले वचन बोलेंगे, इतना करनेमे तो कोई हानि नहीं मगर उनके दिल 
भे कपट है श्लौर कोई अपनी स्वार्थ साधनाकी ही बात रख रहे है इस कारणा ये सब उनके 
प्रवगुणमे थ्रा गए । करेंगे दूसरोका सत्कार भौर भीह्वर रखेंगे उनके प्रति कपट जिससे अपना 
स्वार्थ सिद्ध करेगे श्रौर उन दूसरोका चाहे कुछ हो । 

(२५७) वस्तुत फकर्मंसंगकी श्रतर्थकारिता--मुख्य बात तो यह है कि वास्तवमे देखा 
जाय तो दुष्टसग तो क्मोंका सग है, उन कर्मके सगसे दूर हटना चाहिए, पर उसका पात्र 
वही बनेगा जो कुसगकों छोडकर सत्सगम रहेगा । वही कर्मोके नाथका उपाय बना सकता 
है । लोग बाहर देखते है श्रोर श्रोर बातें, यह मेर। शत्भु है, यह मेरा विरोधी है, यह गैर है 
पर यह नही देखते कि मेरे साथ जो कर्म लगे है वे ही मेरे शत्रु है, दुसरा जीव कोई मेरा 
शत्रु नही । स्वयके पापका उदय होगा तो दूसरे भी उसके एक साधन बन जायेंगे दुः्खके, 


है 


र्हर सुमाधित रत्नसंदीहि: प्रथेंधंति 


फिरिता है। तो जैसे साँप छिद्रको ही खोज॑ता, छिद्र मायने बिल ऐसे ही दुष्ट लोग दुसरेके छिंद्र 
को ही मायने दोषको ही देखने वाले होते हैं। कैसा पापका उदय है उन दुष्ट जनोके कि उन 
का उपयोग सदा मलिन रहता है, गुणकी श्रोर उनका चित्त ही नही जाता । तो दुष्टजन साँप 
की तरह दुसरेके दोषोको ही खोजते /हते है । 

(२५४) इु्जनोकी श्रग्नाह्मता व द्विमुखता--दुर्जेत परमारुक्री तरह श्रग्राह्म हैं । जैसे 
कोई परमाणुको ग्रहरा नही कर सकता । ये जितने दिखने वाले पदार्थ है हैं तो ये पुद्गल, 
मगर अनन्त परमाणुवोके पिण्ड हैं तब हम इनको छू सकते है, इन्हे किसी उपयोगमे भी ले 
सकते है, मगर एक परमाणु ग्रहरा करने लायक नही हो पाता । उसका पता ही नही पाड़ 
सकते कि है कहाँ ? ऐसे हो दुर्जन पुरुषके भीतरका कोई पता हो नही पाड सकता कि इसके 
दिलमें क्या बसा हुत्ना है । तो जैसे परमाणु इन्द्रियके ग्रहणमे नही पश्लाता इसीप्रकार यह दुर्जन 
पुरुष भी दूसरेके द्वारा पकडा नही जा सकता । याने वह किसीके फन्देमे नही श्रा पाता । वह 
उहण्ड है । सज्जन लोग तो उससे दूर ही रहा करते हैं । जैसे मृदग दो मुख वाला होता, 
दोनो तरफसे बजता है ऐसे ही यह दुर्जन पुरुष भी दो मुख वाला है, तब ही उसे दोगला 
कहते है। उसके दो गले है, मायने किसीसे कुछ कहना किसीसे कुछ कहना एकसे दूसरी बात 
कहना, दूसरेसे उससे खिलाफ बात कहंँना, मित्रोमे वह हैष उत्पन्न कर देगा। कोई दो मित्र 
हो और दुर्जनको मिल जायें तो उसे उसके खिलाफ कहेगा, उसको उसके खिलाफ कहेगा | 
दोष वाले मनुष्योकी यह श्रादत हो है खिलाफ बात बोलें जिससे उसे भी गुस्सा श्राये । उसे 
दोष ही प्रिय होते है । तो जँसे मृदगके दो भुख होते हैं भ्रौर दोनों मुखोसे बजता रहता है 
ऐसे हो दुजंन पुरुषके भी दो सुख होते हैं, किसीसे कुछ कहा किसीसे कुछ कहा श्रौर दोनों 
सुखोकों ही बजाता रहता है । 

(२५५) दुष्ठ जनोको विचित्ररूपघरता व अवशता--ुंष्ट पुरुषोका अ्रलंकारके रूप 
मे साहित्यके ढगसे चित्रण किया है । ये शरदऋतुकी तरह हैं । जैसे शरद ऋतुमे नाना तरह 
के फल फूल वाली होती है ऐसे ही दुर्नेत पुरुष भी तरह तरहके रूप बदलने वाले होते हैं । 
शरीरका रूप भी बदलें, मनका रूप बदलें, वचनका रूप बदलें । श्रत्यन्त धोखा देने वाले होते 
है । ऐसे युगके निन्‍्दा प्रिय दोष देखने वाले पुरुषोका समग्र न करना चाहिए । इस रूप बद- 
लनेके कारण कभी किसीका शत्चु बन जाता, कभी किसीका मित्र बन जाता, यह ही रूप बद- 
लता है | कभी यो जचेगा कि यह मेरा बडा हितू है पर है वह दुष्ट, कपट वाला तो किसी 
समय उससे भयकर चोट पायगा । यह दुष्ट पुरुष काले सर्पकी तरह भ्रवश है । जैसे महाभ्रुजग 
किंसीके द्वारा वश नहीं किया जा पाता, मुश्किलसे वश होता है ऐसे ही दुर्जन पुरुष भी बडी 
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कठिनतासे वशमें श्रा पाते है । ये सर्षकी तरह वक्त होते है, इनकी गति, इनकी प्रवृत्ति! ठेढो 
ही होती है । तो ये दुष्ट अन दोषोका घर होनेके कारण सभी जीवोके चित्तकों कष्ट पहुंचाते 
रहते है । क्या नफा है कि मेरे द्वारा किसीको कष्ट पहुंचे ? यदि मैं किसीका बहुत श्रधिक 
उपकार भी नही कर पाता, नही है सामथ्य इतना तो ध्यान रखा जाय कि भेरे द्वारा किसी 
को कष्ट भी तो न पहुचे, मगर दुर्जनोमे यह बुद्धि नही होती है । दोषोका घर होनेके कारण 
ऐसा ही मन, ऐसे ही चधन, ओर ऐसी हो कायकी चेष्टा होती है कि दूसरे लोग घोखा खा 
जायें श्लौर कष्ट सहन करें । तो ऐसे दुर्जनोका प्तम त्याज्य है यह बात इस प्रकरणमे बतायी 
जा रही है । 

गाढ श्लिष्यत्ति दुरतो5पि कुरुतेव्य्युत्यानमाद्रेक्षय 

दत्तेईरद्धासनमातनोति मधुर वाक्य प्रसन्नानन' । 

चित्ांतगंतवचनो विनयवान्मिथ्यावधिदु ष्टर्धी 

दुखायाभृतभमंणा विषयो मन्ये कृतो दुर्जतः ॥४३६४७ 

(२५६) दुजेनोक्ा ऊपरसे श्रतिमधुर व्यवहार घ श्रन्तः ठगनेका भाव--यहाँ दुर्जवका 
प्रकरण चल रहा है, दुर्जतकी सगत्तिसे बचना बहुत ब्रावश्यक है, क्योकि जीवनमे दुष्टस्ंगति 
से बडी बडी विपत्तियां झाती है। सो ही इस प्रकरणमे यह बतला रहे है कि दुष्टोका संग 
तजना चाहिये । दुष्ट कैसे होते है, उनकी क्या पहिचान है, यह वर्णान चल रहा है । सुख्य 
पहिचान और उनकी सुख्य क्रिया है यह कि दुसरोको देखकर वे उनका बडा सम्मान करंगे, 
पर भीतरमे कपट रखेंगे, यह दुष्ट जनोकी क्रिया होती है, दुर्ज॑न पुरुष दूसरोकों दूरसे ही 
देखकर उठकर सत्कार करेंगे, पास आ्ानेपर बड़े प्रेमसे मिलेंगे उनको अपने श्रासनपर बैठायेंगे, 
बडे प्रसन्‍न होगे, बड़े भले वचन बोलेंगे, इतना करनेमे तो कोई हानि नही मगर उनके दिल 
मे कपट है श्र कोई अ्रपन्ती स्वार्थ साधनाकी ही बात रख रहे है इस कारणा ये सब उनके 
प्रवगुणमे आर गए । करेंगे दूसरोका सत्कार और भीह्चर रखेंगे उनके प्रति कपट जिससे अपना 
स्वार्थ सिद्ध करेंगे श्लौर उन दूसरोका चाहे कुछ हो । 

(२५७) चल्तुतः कर्मसंगकी श्रनर्थकारिता--मुख्य बात तो यह है कि वास्तवमे देखा 
जाय तो दुष्टसग तो कर्मोका सय है, उन कर्मोके सगसे दूर हटना चाहिए, पर उसका पा 
वही बनेगा जो कुसगकों छोडकर सत्सगमे रहेगा । वही कर्मेकि नाथका उपाय बना सकता 
है । लोग बाहर देखते है श्रोए शोर बातें, यह मेरा शत्रु है, यह मेरा विरोधी है, यह गैर है 
पर यह नही देखते कि मेरे साथ जो कर्म लगे है वे ही मेरे शत्चु है, दूसरा जीव कोई मेरा 
शत्रु नही । स्वयके पापका उदय होगा तो दूसरे भी उसके एक साधन बन जायेंगे दुःख्वके, 


है 


१६४ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवयद 


हक स्वयंके हक उदय बिना दूसरोसे कभी कष्ट नहीं मिल सकता | तो पिमित्तद्टिसे 
देखें तो कर्म ही बरी है। मै स्वभावसे ज्ञान झौर श्रानन्दमय हु, स्वरूप ही भेरा ऐसा है, जो 
की वर्ड ए है वही भेरा स्वरूप है | फर्क यह हो गया कि प्रश्न निर्दोष है, वीतराग है भौर 
यहाँ हम श्राप सब रागसहित है | जैसे एक चावल बोरीमे भरो या कनस्तरमे भरा है श्रौर 
एक चावलका सीभकर भात बन गया, तो जाति दोनोको एक है, एक श्रभी कच्चा पडा है 
श्रौर एक पक गया है मगर स्वरूप दोनोका एक है, ऐसे हो हम श्राप श्रत्णी कच्चे है. झौर 
भगवान सीछ गए, सिद्ध हो गये । सिद्ध कहते किसे है ? जो सीक गए, जो अतिम पराकपर 
उतर गए । सीमना क्‍या है कि जैसा हमारे आपके आात्माका सही स्वरूप है बस वही भर 
रह जाय उसीके मायने सिद्ध भगवान है । 

(२५४८) बीत रहे संकटका रहस्य--वर्तमानमे हो वया रहा है कि हम आपके साथ 
एक तो शरीर बँव गया, कर्म बँघे है ही मुलमे शौर उसके कारण रागदेष मोह श्रादि विकार 
ज१ रहे है तो यह तीनका बधन हो गया मेरेमें शरीरका, कर्मका भ्रौर विकारका । तो समझ 
लो हम आप कितनी गिरी स्थितिमे है, कितने कष्टकी स्थितिमें है । ?ाज कुछ पुण्यका उदय 
पाया, कुछ सुख समागम पांथा तो उनमे लोग मस्त हो जाते, कितती भ्रज्ञानदशा है । १९ 
श्राचार्यदेव कहते है कि भ्ररे. क्या सुखमे मग्त हो रहा, तेरेपर तो भयकर विपदा छायी है ! 
श्राज कुछ कर लेगा, दूसरोपर शान जमा लेगा, पर निभेगा तो नही संदा। कर्मंचध होगा, 
संसारकी परिपाटी चलेंगी । तो चुद्धिमान पुरुष वह है जो इत तीनो बधनोसे हटनेका उपाय 
बनाये । जिममे मस्त हो रहा है, जिसको मान रहे मेरा घर, मेरा कुठुम्त, मेरा बच्चा, भ्रभुक 
तमुक, और बड़े खुश हो रहे, पर इस खुशीका कुछ महत्व नहीं, क्योकि आज पुण्यका उदय 
है सो यह सब दिश्व रहा, पर आगे यह कुछ न रहेगा यदि अच्छी करनी नहीं है तो पापका 
उदय श्रायगा और इसे कठिन दुख होगा। झौर वैसे भी मोटे रूपसे देख लो तो जिनको 
जितना अधिक सुख है दुतियावी दृष्टिसे उनको नियमसे उतना ही श्रधिक दुख प्रायगा। 
सब बातें बीत हो रही है हम श्रापपर । क्या प्रधिक सिखाना बताना इस सम्बंधमे । श्राज 


अगर कोई परिजनके लोग हमसे बडा-बडा प्यार करने वाले हैं, झ्ौर उनमे (मौन मान रहे 
है तो क्या ये समागम सदा रहेगे ? अरे इन सबका वियोग नियमसे होगा । सबपर ही बीत 


रही है यह बात । तो जितना श्रधिक सुख घाना जायगा उस 
मानना पडेगा । तबछरा कष्ट देखिये | 
र--यह ससार श्रजायबंघरकी 


(२५६) मात्र ज्ञाता द्रष्टा रहनेका स्वकीय अधिका ; 
तरह है । इसको तुम देखे जावो पर छुबो नही, इसमें लगाव न रखो । किसी ग्जायबघरमें 


के वियोगमे उससे अधिक दुख 


गाया है धर १६४ 
-देखने वाले जाते है तो उन्हे देखमेभरकी इजाजत रहती है, ये कोई चीज छू नहीं सकते | 
' श्गर किसी चीजमे हाथ लगायेंगे तो उसके निरीक्षक लोग उसे पकड लेगे, दण्ड देंगे, अपमान 

करंगे । तो ऐसे ही दुनियामरे जितने भी समागम मिले है ये समागभ केवल जादने देखनेश्रके 
लिए है। इनमे लगाव करनेकी, प्रेम करनेकी इजाजत नही है | कोई श्रृगर इनसे लगाद 
रखता है, प्रेम रखता है तो उसको कर्म दण्ड दंगे | तो देखिये---तीन चीजें बतायी--शरीर, 
कर्म ध्लौर विकार । जितने कष्ट हम श्आापपर श्रा रहे है वे सब इस शरीरके सस्वधसे ही तो श्रा 
रहे है। भूख्ध प्यासका लगना, खाँसी ज्वर आदिकका होना सम्मान प्पमोध ध्रादिकी बातें 
होना ये सब इस शरीरके सम्वधसे ही तो है । लेकिन शरीर निराली चीज है ।,जिनके शरीर, 
नही रहा उनकी पूजा होती है । श्रव जन्म नही होना है जिनका वे आदर्श है। तो इतनी बात 
तो चित्तमे श्राना ही चाहिए कि हे प्रथो मेरेको शरीर व्‌ चाहिये । श्रागें भी कभी घुझे शरीर 
ने मिले । इस शरीरके बिना जैसा मैं श्पने श्राप हूं वैसा हो हो जाऊँ यह भावना होचा चा- 
हिए। शरीर सिला क्यों ? कर्मके उदयसे । तो इसके प्रति भावना रखिये कि कम यसुझे थे 
चाहिये । ये कमे दु खके हेतुभूत हैं । मै कर्मसे रहित हैँ । जैसा यह मैं केवल हूं वैसा ही रहचा 
चाहता हूं । जब कम नहीं तो विकार भी नहीं । पर ऐसा होनेका उपाय क्या है ? उपाय है 
स्वहपहुष्टि । अपने स्वभाव श्रात्मत्व अचुभध करना, मैं यहु हु । जो मै अपने भाप अकेला, 
भ्रपने सत्त्वसे जिस स्वभावमे हु, जिस रूप हु उस रूप अपनेको अनुभवता, यह है उपाय सर्वे 
उपयोगोसे हट जानेका । 

(२६०) गात्मतबेस्वको प्रह्माकृष छनुस॒व छाश ऋत्महित कर लेबेका प्रघुरोध-- 
देखिये-जीवनभे झाज शअ्रन्य जीवोकी अपेक्षा कितनी भली स्थिति पायी है । श्रेष्ठ मन मिला, 
जैनशासनका शरण मिला, श्राचायय॑ सतोका उपदेश शुगम मिला है, ऐसी भली स्थितिशे हम 
यदि श्चात्माके फल्याणका उपाय न बनायें और जो घर्मव्यवहार बल रहा उसको एक श्रपनी 
आसान रूटीन (दिन धर्या) सी ही बनाकर रह जायें प्लीर उसमे भी प्रयोजन यह ही रखें कि 
भेरेकी सुख शान्ति मिले, केवल इतना ही प्रयोजन रखें तो समक्रिये कि यह दुर्लभ अवसर 
हम खो रहे हैं । ध्यान यह रखना चाहिये कि जैसा मै खुद अपने आप हु दस वही मात्र मैं 
रह जीऊँ, सारा ऋगषडा बंद फर भेश मिट जाय, बस यह दृष्टि होनी चाहिये | श्राज जिन 
जिनका सब मिला है | जो जीव श्राये है घरमे दया उनसे प्वेम्रग्मे भी झापका कुछ सम्बन्ध 
था ? अनन्त जीवोसे से कोई दो-चार जीव श्ापके घर श्रा गए तो उससे मोह किया जा 
रहा | ये ही मेरे-सब कुछ हैं । घो यह ठो प्रश्माव है, श्लौर इसमे वहुत विकट कर्मेबन्ध होता 
है यप्षपि ग्रहस्थीमे रहुफर प्रेथ. रखना होगा, रोय चलेगा पालव णेषणकी जिस्मेदारीसी 


१६६ मुभाषित रत्तसंदोह प्रवचन 


भी मानी जायगी | उचित व्यवहार होगा पर यह समझो कि यह सत्र गुजारेके लिए करना 
पड रहा है । पर मेरा हो है सब कुछ ऐसा मान करके यदि कोई चले तो उसमे मिथ्यात्वका 
बध है। मेरा सर्वस्व तो मेरा स्वरूप है जो मेरेमें श्रनादिसे श्ननन्तकाल तक रहता है | बस 
यह ही मैं हू, अन्य कुछ मै नही । यह श्रद्धा जब तक नही बनतो तब तक ससारमे जन्ममरण 
करना पड़ेगा । तो वास्तविक दुष्ट कौन रहा ? मेरा ही मोह रागह्ेष । उसका निमित्त कारण 
कौन रहा ? कर्मविपाक । यह कर्मविपाक क्‍यों श्राया ? यह पहले बेच गया था । 'यह पहले 
क्यो बेँधा था ? हमारी ही गल्तीसे, हमारी कषायसे । इससे मोह और कषाय ये हमारे प्रबल 
बैरी है, ये दृष्ट भाव है, ये मुझ झ्रात्माको बरबाद कर रहे है, सो गपने आ्रापपर दया करें शोर 
यह हिम्मत लायें कि मैं इन मोह कषायोसे हटकर अपने आपके स्वरूपका प्रकाश ही पाऊँ । 

(२६१) ज्ञान भ्रौर वैराग्यकी वास्तविक उपकारिता--पहले जो पुरुष छोटी अवस्था 
मे ही विरक्त हो जाते थे, सुकौशल मुनिकी चर्या देख लो--कोई उनकी प्रधिक उम्र तोन 
थी । जवानी प्रारम्भ ही हुई थी, कारण पाकर विरक्त हो गए । लोगोने उनको बहुत बहुत 
समझाया कि अभी तुम्हारी पत्नीके पहला गर्भ है, कमसे कम बच्चेका मुख तो देख लो, ज्से 
राजतिलक करनेके बाद विरक्त हो जान्म । तो क्‍या उत्तर उनका था कि जो भी बच्चा पेटमे 
हो उसको मैंने श्रभीसे तिलक कर दिया । जिससे मोह नही रहता गऔर प्रात्मज्ञान जग जाता 
है बह तो श्रात्महितकी ही बात करेगा, श्रन्य बात न करेगा । लेकिन श्राप देख लीजिए, 
भोही मनुष्योका' खोटे का करते करते सारा जीवन गुजर जाता है, बृद्धावस्था आती है, 
मरण होता है लाभ कया हुआ उससे ? ज्ञान श्रौर वैराग्य ये दो ही इस जीवके लिए उपकारी 
है, श्रन्य कोई उपकारी नही । यहां कोई मेरा मददगार हो ही नही सकता । यदि कोई बच्चा 
दच्ची यदि मेरी सेवामे तत्पर हो रहे तो समझना चाहिए कि मेरे ही पुण्यका उदय है जिससे 
ये सब मेरे सेवक बन रहे । श्रन्यथा राजा श्रेण्किका लडका जिसका नाम कुरिक था पहे 
प्राखिर राजाका लडका ही तो था मगर वह अपने पिताका ही विरोधी हो गया ओर राजा 
श्र शिककों उसने कितना कष्ट दिया***। यद्यपि राजा श्रेशिक सद्व्यवह्वारी था, किन्तु उसके 
पूर्वबद्ध कमका ऐसा ही तीन्र उदय श्राया। 

(२६३) स्वयंके भलेपन श्रौर प्रुण्यविधाकसे ही सुविधा विश्वामका लाभ--कीई 
यदि भला बर्ताव कर रहा है तो हम भले हैं तभी तो भला बर्ताव मिल रहा 
है दूसरोसे । यदि हम भले नही है, हमारा उदय खोटा है, हमाड्ा भात विप* 
रीत है तो फोई भला व्यवहार करने वाला न रहेगा । तो खुदकी खछुदपर बडी 
जिम्मेदारी है । जो दूसरोका भासरा तकते है उनका जीवन भी क्‍या जीवन है । वे अपने 


काया ४३९ ध्ष्ट्फ़ 


लीवनको यो ही ॥बता रहे | तो ज्ञान प्लौर वेराग्यकी विशामे बढें श्रोर दूसरेदी प्रपेक्षा न 
रहे, एक ही हो कि मुझे अपने श्रात्माको पहिचानता है श्लौर अपने झ्ापके ध्रात्माकी निरख- 
कर भ्रन्तः प्रसन्न रहना है। संसारके जालसे सदाके लिए छूटना है । ऐसा कोई कदम रे 
बह तो बडा ऊंचा कदम है । तो यह समझ लीजिए कि हम लोगोका ग्रतर्थ करने बाला 
हमारा ही विकार है श्रौर उस विकारका निमित्तभूत कर्म उसका वधन मेरे लिए खोटा है । 
सो भ्रपनेको, शरीरसे रहित, वर्मंसे निराला, विकारसे परे केवल प्रतिभासमान चैतन्यमान्र जहां 
केवल ज्ञानप्रकाश है श्रन्व कुछ नही है, इस रूपमे अपने आपको निरखना यह है धर्मपालन । 
बाहरी साधन तो साधनमात्र है। उन साधनोमे रहकर यदि यह भीतरी काम किया जा सके 
तो उसके घर्मंपालन है, ओर यदि यह भीतरी काम न कर सके तो वह रूढि पालन है । 
जैसे यहाँ दुनंन पुरुष दूसरोका बडा सत्कार करें, मीठे वचन बोलें, पर भीतरमें ऊपट रखें 
तो भ्रन्तिम परिणाम दु खका ही रहता है ऐसे ही ये पुण्यकर्मके उदय बडे श्रच्छे लग रहे है, 
सुस साधत्त मिल रहे है, मनचाहे भोग साधन प्राप्त हो रहे हैं मयर इसका परिणाम बया 
है ? कटुक । नियमतः ये सब मुझे छोडेंगे । जितने भी सग मिले हैं वे सब श्रापको छोड़ 
देंगे | चाहे श्रपपसे पहले ये चीजें झ्लग हो जायें या खुद मरण कर जाय तो ये छूट गए । 
तो यो छूटना भला नही है किन्तु खुद उनको छोड दें ज्ञानवलसे, संयमबलगने और ऐसा जोवन 
बिताये तो उसका भला है, सो ग्तंमान सुख साधनमे पझ्पनेकी रमाना नहीं विच्तु इस विप- 
त्तियोको देखना कि मेरे साथ शरीरका बंधन लगा, कर्मका बंवबन लगा, रागद्वेप विकारका 
प्राफ्मण हो रहा, मुझे तो वडी सावधानी चाहिए जिससे कि ये सारी विपत्तियाँ दूर हो 
जायें । 

(२६३) झात्मनिरीक्षण व आत्मप्रगतिछ्ठिब्तन---भंया | रोज रोज ऐसी प्रार्थना 
करते पूजनमे, भजनमे, स्तवनभे कि है प्रो श्राप प्नन्त प्रानन्दमय हैं, श्राप ही सर्वश्ष हैं 
निर्दोष है, श्रा्दर्श है | ध्रापकी उत्कृष्ट प्रवस्धा है, पर ऐसा आप शपने लिए चाहते कि नहों 
भाहते ? चाहते । श्रोर चाहता तब कहलायगा जब कि हम उसके प्नुसार परमात्म पंथपर 
ती चलें उनके बताये मार्गपर तो चलें | उनका बताया मार्य है मोह दर करना, सो जोवनमे 
यह शधपना गृतारा तो लगाइये कि मोह दूर किया जा रहा है था भीतरमे मोह और हृढ हो 
रहा है ? घेबल बातरे तो वुछू न बनेगा । भोजनकी छूब बात करें ओर शोडन से मिले तो 
पेट तो नही भस्ता, तो ऐसे ही हम बातें तो घर्मबी खूद कर और मार्गपर जरा हरी न नर्तें 
तो उ सवा फस तो नहीं मिलता । श्पना लेखा ज॑ सा रागारंें । में वितया दही झर मोहमे 


शेष रहा हू दि अपने शात्माफी कभी सुप द्वी नहीं ले पता, इनो विश्राम हो नही शिल 


।। 


हद सुभाषित रत्वसंदीह-प्रवणनी 


पाता कि ज्ञानमात्र श्रात्मतत्वका असुभव तो कर लूं। यदि ऐसी गति है तो कुछ थोड़ा अपने 
आपपर भ्रफश्ोस करवा चाहिए और उसका उपाय बतना चाहिए । उपाय यह ही है शान 
क्षौर वैराग्य । सीधी सी बात । अगर शान्ति चाहिये, आनन्द चाहिए, 'स्वत्तत्रता चाहिए, सत्य 
आनच्दका अ्रचुभव चाहिए तो ज्ञान, और वैराग्यमे बढिये पर चल रहे इससे उल्टी छाल । 
शातम हित हेतु विराम ज्ञान, ते लखें आपको कष्ट दाव । बआत्माका हित करने वाला है ज्ञाव 
भाव श्रोर वैराग्यभाव, पर यह मिथ्याहृष्टि जीवको कप्टदायक प्रतीत होता है। ज्ञानभावमे 
चाहिए धपने स्वरूपका चिन्तन । मैं दर्शनज्ञानस्वरूपी हु । जैसे दर्पण है।ल& तो उसमे दो 
जातें पायी जाती है | खुदकी स्वच्छता श्रीर दूसरे पर, पदार्थोकी ऋलक, ,जान यह मेरा स्व- 
रूप है । राग करना, हेेप करना यह मेरा स्वरूप नही । यह तो कर्मकी फोटो है । इससे मैं 
निराला हु बस इसपर हृढ रहिये तो समभिये श्राप ज्ञानमे बढ़ रहें, और इसीके प्रतापसे 
सबका मोह भी छूटेगा, राग छूटेगा । परमे रहकर भी स्वरूपकी सुध तो रखें-फिर ग्रहस्थीरे 
सम्बंधित कार्य भी करें ब्योकि य्ृहस्थीमे रहना तभी वन ,सकता है जब कि सब ठीक-ठीक 
व्यवस्था बनी रहे । गृहस्थीमे रहते हुए यह तो उन्नतिका मार्ग है और यदि मोहमे लिप्त हो 
गए तो यह ससारमे उलनेका मार्ग है । - 

यहच्चदनसंभवोषि दहयो दाह्ात्मका सर्वदा 

सपन्‍्चोषि समुद्रवारिणि यथा प्रार्गातको दुंढुमिः 4 . 

दिव्याह्ारससुद्भवोषि भघति व्याधियंथा बाधकस्तहढु- 

बु'खकर: खलरतनुमर्ता जातः कुलेप्युत्तमे ॥ ४३७ ॥। ह 

(२६४) दुष्ट जनोक्षी दुःखकरता--जिन पुरुषोका सन कपटसे, खुदगर्जसि भरा हुआ 

रहता है, जिनको क्रोध करनेकी आदत है ऐसे पुरुषोका सग छोडने योग्य बताया है, क्योकि 
जिसमे खुदको भी दोष श्रामे लगे और कषाय बढ़नेका प्रसंग होने लगे, विपलि भी आये तो 
ऐसा सत्सग शत्महित चाहने वालोकों योग्य नहीं होता, इसी कारण इस श्रकरणमें दुष्टजनो 
के लक्षणका बर्णव चल रहा है । यह प्रसंग सबंदा जीवोको जलन करने वाला होता दे # 
जैसे चदनके वृक्ष ठडे माने जाते है, चंदनका लेप ठंडा मात्रा जाता है, पर चदनके वृक्ष 
उत्पन्न होने वाली ऋग्ति सदा जलाने वाली ही होती है, : ऐसे ही जिसका हृदय क्रूर है, रद 
है वह घाहे किसी समय कितना ही मीठा व्यवहार कला हो उसका सम जीवोकों कष्ठ देते 
वाला ही होता है । इसलिए जिसका हुंदय स्वच्छ है, धर्मसे प्रीति रख रहा है ऐसे पुरुषका 
संग ही इस जीवका भला कर सकता है। ज॑से'समुद्रके जलसे दि पैदा होता है, ऐसा लोग 
कहते है तो भले ही समुद्रके जलसे हो दिये, जिससे भ्रमृद भी होता हैं लेकिन बिष तो प्राणो- 


क्र पु जप हे 

४ग घातए हा दरता है । ऐप ही दाहे उठे कुलमे ही दसों न उत्तत्त हआा हों, चाहे फिनना 
| डा न्‍््तृ अर अल वन-क 2०... कक. कक गरम रत कक कक ऋ०रण्क- कब्र - कक ब्ः _बल्>>कक रे ः ००४ कप च्क्ख द्वि आ/+ ० व 

ही उसे पढ़ा लिखा लिया द्वो, लोक -्य्ण्णन्से थी दुछ चनतुराए पा ली हो, फिर भी यदि हृदय 
४ +, उको- अजनक, कट २३० च+की ७ यही दर कन्नक सा कि कक 4०० अ०७* कम का व्जाार्जी 8 अनकत मै बन्‍का की 

स्वाथ, उंपट छ। घर्ते भरा इचा रहता ६ यो उसजझाे सं : गिवाफोीं हितदारी नहीं होता । 


हर 
जँसे रोग कभी हितवारी नहीं होता । घाहे बहू रोग हश मोदा झाहार वरनेमे हष्ा हो पर 
गम तो दुशस ही पंदा करता 


प्र 
श्गा बना हो, लेविन वे दःखवे ट्टी दारणभत होते है | इस कारण सागति भली दइस्नी | 
हु ध हर | ध्ह पं ५ ३ ] बड 


(२६४५) सतक्षतंप्योथ सत्सगदते छुमन्ध--पूजरामे वहुते ता--झ्रार्य पुरुणोकी हू 
गगति प्राप्त हो, सबके सत्संवदी बात ही वर्सी हो। जैसे प्रन्तमे बोलते £--प्रारत्रका हो 


पठयद शलदा, शास्म्का पठत हो तो शारत पटनेसे हुदयपर छाप किसकी पढ़ती है ? शो सतत 
धगया हैं, सिद्ध झात्या है, महापुरप है, लगा, मार्टव, प्रार्जड घादिक धर्मोके पालमहार हू 
उनका हो तो प्रताप पजते है। तो पहाँगर णी सरमंग घल रहा है। लाभ सत्मगति गह हो 
गाताद्‌ ही सलाग है । धानी, प्यूगी, तप्स्दी, छंत प्ुृय्पोद्ा लाभ मिल रहा, सदवृतति सुझस 


ः ः हे '+९<₹" कर ७५० ््स््क- 'कन्मक अपर, का श ; + आर अर: +ह ० 
नदबा। पारिदर अच्छा है, उसका सुशागाल दरदा ाटहिए | उसके गुणोदी संगति मिल गई, 
प्रधगिर हष्टि क्ोमी तो बंणोंदा एफर ऐोपा है| लाभ सत्सगतिका, सते पुरणेे दोफोरों 


रण । प्रतस तो दिग्ही धर्मात्मा जनोके धारा दागी कोई झपदादरने बात पाती मो सो घर्म- 


है >क ९-०९ लक न्लय्जतण 5 ना जल बात. कन्या प्श्न पुरी श लटक कई न शत 
भावना छ््तुं उम्तदों टदाया, होगीमे प्रश्ट » परना, हाँ उसे ममभीया, अपनी गोष्टीसे 


२७०१ सुभावित रत्नसंदीह प्रन्‍्क्‍ने 
- बिरन्‍्दर रहेगा तो प्रपनी भी प्रगति है। कभी लोग प्रश्त करने लगते हैं कि हमारा मन बढ़ा 
चंचल रहो करता है । जब हम ध्यान करने बंठते तो मन स्थिर नही रहता, इधर उधर 
दोडता है तो उसका कारण कया है ? तो उसका कारण [यह है कि कुसंगमे भधिक रहना हो 
रहा, सत्संग बहुत कम मिलता है। जैसे घर गृहस्थी बाल बच्चे इनका प्रसंग यह भी कुसग 
है भ्रात्महितकी दृष्टिसे । जिस बातमें मोह बढ़े, रागद्वेष बढें वह सब कुसंग कहलाता है। 
प्रच्छा, भरके वातावरणसे दुकानपर गये तो वहाँ भो कितनो ही तरहके लोग मिलते हैं, न 
जाने कितनी तरहके हृदय वाले लोग मिलते हैं, सबके साथ बात करनी पडती है भौर धना- 
जनके प्रसगमे कितना कितना श्रम, पौरुष, विचार करने पडते हैं। तो उन सब संगोका फल, 
वो मिलेगा । जहाँ उपयोग बाहर ही बाहर रमा भ्रौर वह भी रमा श्रयोग्य साधनोमे तो 
चित्त फिर स्थिर कैसे रह सकता ? चित्तकी स्थिरताका कारण है सत्सग । स्वाध्याय किया 
जाय मननपू्वक प्रपने प्रापपर शानसे घटित करते हुए श्लौर उसका लाभ लिया जाय। 
भ्रस्यास बनाइये । संत, त्यागी, ब्रती, ह्वानी, जो संतार शरीर भोगोसे विरक्त हों ऐसे ,पुरुषो 
का सग भ्रधिक होगा तो चित्त स्थिर होने लगेगा । चित्त जो स्थिर नहीं रहता उसका मुह्य 
कारण है कुसंग । सो गृहस्थीके प्रसगमे, घरमे, बाहर सब जगह रागी द्वेषी मोही लोगोका 
स्ग भधिक मिलता है यही कारण है कि चित्त स्थिर नही हो पाता | 
(२६७) सारहोन तरवोंसे लगावका फल कष्ट--ससारमें किसी भी बातमे कुछ 
सार रखा, है कया ? ममता तो किये जा रहे हैं पर यह तो बतलावो जिस जिसमे ममता 
पहुच' रही है वह वस्तु प्रापके लिए सारभूत है क्‍या ? प्रात्माका हिंत कर सकते हैं क्‍या ? 
सब प्रपनी अपनी बात जानते है कि कहाँ ममता लगी हुई है । सो सोच लीजिए । जिस 
कुटुम्बमे, जिस किसी भी व्यक्तिमें मोह ममता जग रही है वे भ्रापकी परिशति कुछ बना 
सकेंगे क्या ? कोई सुधार कर सकेंगे क्या ? श्रापको मोक्षके रास्तेमे लगा सकेंगे क्‍या ? भरे 
उनका लगाव तो प्पने कल्यारासे विरुद्ध ही चलायगा। तो सार कहाँ रखा ? धन वैभवकी 
तृष्णा बढाये जा रहे हैं, खूब उसका सचय करनेमें लगे हैं पर भाव्मके लिए वह कुछ रे 
भूत चीज है क्या ? प्रात्माके साथ वह जायगा क्या ? और जब तक पास हैं तब तक 
उससे शान्ति मिल रही है क्‍या ? जो विश्वके बडे बड़े धनिक हैं उनतर जरा दृष्टिपात करके 
देख लो, वे निरन्तर प्राकुलित रहते है, क्योकि विकल्पका भाश्रय उनके बहुत बढ़ गया है | 
तो जहां इतने विकल्प चल रहे हैं वहाँ इस जीवका शान्तिका क्या प्रसतग ! सारी बात खोज 
डालों कही सार रखा है क्‍या ? खुदका भी देह जिसमे इसनी ममता बन रही है, लक जा 
कांबारपर ही प्रहकार ममकार, रोग, शोक, सम्मान मपमान ख्ाविककी सारी बात बा | 


गाल ४३२४७ र्‌ण्हृ 


है वह देह भी कुछ सारभूत है क्या ? कुछ भी सारभूत नही है, बल्कि जीवकों बड़ी विपत्ति 
रूप है । जब बिल्कुल भिन्‍न वस्तु है श्रात्पा शोर शरीर, शरीर पौद्यलिक है, प्रात्मा चेतन 
है, जाति भी नही मिलती हैं तो फिर इस शरीरसे प्रात्माकों कुछ लाभ मिलेगा या बिगाड़ 
होगा ? बिगाड ही होगा । तब फिर दस शरीरसे भो ममता क्‍यों ? 

(२६८) गुरिगभिक्ति, आत्मभक्ति व निर्मोहताका प्रसाद--देखिये धुन होनी चाहिए 
गुणी पुरुषोमें श्रोर प्रपने प्रात्माके स्वरूपमे । तीसरी बात कोई भली नही है । जिनके सम्य» 
कत्व है, ज्ञान है, सयम है, त्रत, तप, नियम है ऐसे पुरुषोकी प्रीति करें श्नौर अपने श्रात्माके 
स्वनावकी रुचि कर तो कुछ सारका मार्ग मिलेगा, मगर बाह्य संग प्रसंग कुट्ुम्ब मित्र श्रादिक 
इन संग प्रसंगोमे कुछ भी सार नही मिलनेका । प्रबत्तक जिन्दगी भी काफी बीत गई, वृद्ध 
हो गए पर चित्तसे बाह्य विषय व्यामोह नही निकलता । परिवार तो छोडना ही पड़ेगा । 
वह यों छूट जाय इससे पहले विवेक करके खुद क्यो न छोड दिया जाय ? तो ऐसा विवेक 
रखे, मोह ममता हटायें, गुजारेके लिए भले ही प्रेम व्यवहार करना पडता है, घरमे रहना 
लड भगडकर नही हो पाता । शास्त्रोमे बताया है कि स्त्री पुश्र श्रादिक परिजन करके ले 
जानेंकें हेंतुभूत है तो क्या घरमे रहकर श्रापसमे यो बोलेंगे कि तुम तो मेरे लिए नरक ले 
जानेके हेतुभूत हो, हटो यहाँसे"”। शझरे गुजारा चलानेके लिए सबके साथ प्रेमका व्यवहार 
करना पड़ेगा पर अपनी प्रतीतिमे सही बात बनी रहे | वहाँ किसीसे मोह ममता न रखे । 
यदि मोह ममता न रहेगी तो उनके बीच रहकर भी किसी प्रकारकी उल्क्रम न प्नायगी । 
उल्मन जितनी होती है बह मोहके कारण होतो है । कुछ बचपनसे बढे, कुछ ख्याल हुश्रा 
धर्मका तो सोचते है कि हपे जीवनमे ज्ञान और धर्मकी सिद्धि करता है जब कुछ ही दिनोमे 
हो गया विवाह तो प्रब स्त्रीकी श्लोर ग्राकषंण हो गया, धर्ममे श्रव लगन कम हो गई, और 
कुछ दिन बोद यह प्ाशा करने लगते कि मेरे सतान हो । जब संतान हो गये तो उनके 
पालन पोषणामे लग गए । जब वे सन्तान बड़े हुए तो उनको पढाने लिखाने तथा उनके वि- 
वाह भ्रादिकी श्रनेक बातें सामने झा १ई । वहाँ फिर घन कमाने तथा सब प्रकारकी व्यव- 
स्थायें बनानेकी पढ़ती है । यो जोवनमे कभी चेन नहीं मिल पाती । घनाजन करनेमे तो 
कभी चैन मिल ही नहीं पाती | जिसके पास जितना धन है वह उससे प्रागेकीं ही सदव॑' 
दृष्टि रखता है, वह जितना है उससे सन्तुष्ट नही हो पाता । परपदार्थोंकी भ्राशा तृप्णामे सारी 
जिन्दगी यो ही निकल जाती है | तो प्रब कुछ प्रपने हिंतकी भी बात सोचना बाहिए। अपर्ता 
रात दिनके २४ घटेमे कुछ समय जाप, सामायिक, पृजा पाठ, प्नात्मध्यान प्रादि कार्यो 
लिए भी लगायें, ध्पने भाव विशुद्ध बनायें | तो जिन जिन पदा्थोंका सज्भ द्वोनेसे धात्माः 


/ 


| 


२०३ जुभाषित रत्नसंयोह धक्का 
संसार वढता है वे सब इस आत्माके लिए कुसंग है। सो घरमे रहनेमे बडी सावधानी चाहिवे। 
तो यह तो चर्चा है, जो इस भवमे परका हित चाहते है उनके संगकी, मगर जिनके चित्तमें 
कपट बसा है, कुछ भी धामिक नातेसे प्रीति नही है, और श्रज्ञानकें कारण स्वार्थ ही जिनके 
समाया हुआ है, अपने आपमे क्रोध, मान, माया, लोभ प्रादिक कषायें बसाये रहते है ऐसे 
पुरुषोका संग हम लोगोको धामिक वातावरणसे दूर कर देता है । इसी कारण बतला रहे कि 
प्रधिकसे अभ्रधिक सत्सगका प्रयत्न करना चाहिये | 

(२६६) वतंमात उपलब्ध श्रेष्ठ श्रवसरफो व्यर्थ व गसानेका विवेक--भैया यह बडी 
भली बात है कि जैन कुलमे पैदा होने वालोको सत्सगके बहुत अ्रवसर आते है । एक तो वर्ष 
में इतने दिन है पर्वेके, त्ीथकरोके, कल्याणकी तिथियोके या सोलह कारण, कर्मंदहन श्रादिक 
ब्रत विधानोके, उनके सहारे धर्मध्याव चलता है । ब्रत चले, उपवास चले, ज्ञानध्यान चले,. 
पूजा चले, यो कितने ही श्रवसर आते । समय समयपर साधु सत जनोका समाग्रम भी प्राप्त 
होता है, वह भी लाभदायक है | बडा अ्रवसर प्राप्त होता है मगर यहाँ ही कोई इसकी शोर 
दृष्टि न दे भ्ौर श्रपने श्रापके स्वोर्थ भर मोहमे ही चित्त लगाये है तो समझो उसने श्रपनाः 
दुर्लभ श्रवसर व्यर्थ खो दिया । देखो जिस देवकी हम श्राराधना करते हैं वह देव परम विशुद्ध 
है । पूजामें किस शोर श्रापका ध्यान जाता ? जो पूर्ण केवलज्ञानी सर्वज्ञ है। सर्व॑ दोषोसे 
पुरांतया रहित है, जिसमे कभी विकार आनेका सदेह नही है ऐसे परमात्माकी श्रोर ध्यान 
जाता है । कैसी विश्युद्ध भाराधना जैनशासनमे बतायी गई है श्रौर वह भी इस प्रयोजनसे कि 
जिस मार्गसे चलकर प्रभु भगवान हए बस वही मार्ग मेरे लिए हिंतकारी है। उस मार्गसे में 
भी चलकर सदाके लिए ससारके सकटोसे हट जाऊ। तो देवपूजामे कैसा शुद्ध भावनाका 
प्रसग मिलता है । शास्त्रस्वाध्यायमे प्रथमानुयोग, करणानुयोग, वरणातुयोग श्र द्रव्यानुयोप 
जिसका भी स्वाध्याय किया जाता है उससे रागकी शिक्षा नहीं मिलती । कसा ही कथातकः 
हो उस कथानकमे भी वैराग्यकी शिक्षा बसी हुई है। आचाय॑ंसतोके उपदेशका ध्येय ही यह 
है--वै राग्यकी श्रोर ले जाना । तो कितना श्रापकों शुभ अवसर मिला है, जैनशासनके गुरू 
जो त्यागकी शोर ही बढ रहे है, केवल आ्ञत्माके मननकी श्रोर ही जित्रकी धुन रहती है! 
जिनके विषयवासना नहीं, किसी 'प्रकारका सचय नहीं, कषायक्रा अवसर नही ऐसे साधु सतः 
जनोकी सेवा भक्तिके अवसर मिलते है। तो अपने उद्धारके लिए इस वर्तमान समयमे कसा: 
सुन्दर श्रवसर मिल रहा है तिसपर भी यदिं कोई इस ओर न लगे श्र बाह्य पदार्थोकी धुन, 


। समय गमा दे तो यह तो उसकी भूल है । उसका भवितव्य भत्रा नही 


तृष्णामे ही श्रपन य 
ता योमि श्रपना उपयोग लगाये तो हमारा 


है । प्रपना भवितव्य प्रपने श्राधीन है। हम सत्का 


कक ४२६ र्‌८३ 


कला होगा | छह धायश्यक फर्तंथ्योंमे कैसी पवित्रता है। प्रशुुकी पूजा करें, उनके य्रुणोक्ता 
शान करें, गुरुवोंकी सेवा करे, स्वाध्याय करें इन्द्रिय्संयम पालें, यथा तथा न खावें, जीवोकी 
दया पालें, मेरे द्वारा किसी भी जीवका प्राशविदयात्त व हो । इच्छायें झ्राती हैं उनका निरोघ 
करें। में इच्छारहित केबल ज्ञाताद्रष्टा मात्र रहें ऐसी भाषना बनायें झोर प्न्तिम श्रावश्यक 
है दान । घन पाया है तो उसे प्रच्छे कार्योमे लगायें जिससे दूसरोका उपकार हो, झपना भी 
भला हो | तो ये छह प्रावण्यक कार्य श्रावकीके ये कितना पवित्र विघारोकों बढाने चलते हैं 
तो जो हमे समागम मिला हैं उस समागमका ?हुमें पूरा लाभ उठाना चाहिए। ऐसी उमंग 
अपने चित्तमे रहे तो यहु हम प्रापके लिए बहुत ही भलेका काम बनेगा । 

लव्य॑ जन्म यतो यत* पृथुगृुणा जीव॑ंति यधाशिता 

ये तपरापि जने वने फलबति प्लोपं॑ पुलिदा इव । 

निरित्रशा वितरण धृतमतयः शश्वत्पला: पापिनस्ते 

युचति कर्य विचाररहिता जीदतमन्य जन॑ ॥४३८॥ 

(२७० ) हुए जनोंफी जंगली सील लोगोंकी तरह भयकर प्रवृत्ति--जिस प्रकार 
जंगली भील लोग जिस हो जंगलमे पैदा होते है, जिस ही जगलसे उनका संरक्षण हीता हैं, 
जहाके फल खाफर भूख मिटाते हैं । जि जयलके बलसे ही जीवित रहते हैं उसी जंगलकों 
दयारहित होकर वे निर्दृद्धि पोपी जला डालते है प्रोर उस समय कितने ही नीवित जीवोको 
मार गिराते हैं, एसी तरह दुर्जेत जिससे गुण सीखता है, सेकडो#हुनरकी बात सीखता है, 
जिनके सहारेपर जीदित रहता है उसी फल वाले उपकारो पुरषको दुष्टबुद्धि होकर राक्षसके 
तमान दयारहित हीता हुप्ना मार गिराता हैं, श्र्धात्‌ कोई क्षितता भी उपकार करे उसका भी 
घपकार कर बैठता है । तब वह जिससे कोई सम्बंध नही, जिसका उसपर कोई उपकार नहीं 
ऐसे पुरुषोक्ो तो छोडेगा हो क्यो ? झ्र्धात्‌ यह दुर्जन पुरुष उनका शहित किए बिता नहीं 
रह पाता । दुए प्रकृति होनेसे सदेव लित्तमे क्रोध भरा रहता है । कोवका कारण दुष्टता होती 
हैं। क़रता हुए बिना छित्तमे क्रोध नही झा सकता । तो यह [दुर्जन पुरुष क्रोघी होकर सभी 
जीवोको दु:ख पहुच्ता है । ऐसे दुष्ट प्रकृति बाले मनुप्यका सग त्यागने योग्य है । 

यः साधूदितमध्रगोचर मतिक्रातों द्रिजिह बातनः 
घु्ठों रक्तविलोचनोसिततमो मु चत्यवाच्य॑ विपं । 
रशोद्दो हपष्टिदिषों विभीधित जनों रप्रावलोकोयत: 
दत्त दुर्घनण्च्रम कुटिल्गं शबवीयि बतु वर्श ॥४३६॥ 
(२७१) एुग्ड एमोसी उशशता फ्रौर स्वष्छन्दता-डुर्जन पुरंप सज्जनोडे कष्ट हुए 


कक चुमाचित रत्नसंद्रोड जक़क ' 
व्ननोका उल्लंघन करते हैं। दुज॑नोको ध्पनी दुरुद्धि पर ध्रहंकार रहता है । उस अहंकार 
के कारण बढ़े पुरुषोके कहे हुए वचनोका उल्लघन कर देते हैं। प्ौर गे दुष्ट पुरुष को नोभ 
नाले होते हैं । एक ही बातवों दो त्तरहसे कहने वाले होते है भथवा कहो दो गला । किसी 
पुरुषसे वही बात प्रशंसात्मक रूपसे कहता है भोर किसी पुरुषसे प्रसेक्षमे निन्दारूपसे आान्र 
करता है । ये दुष्ट अन सदा क्रूद्ध रहा करते हैं भौर इस कारण श्रांख- झ्लादिक भी लाल हो 
जाया करते है । ये पेटके कोले होते हैं, इनमे कपट होता है, इनके मनभे क्रुछ रहता, वचनमे 
कुछ कहते शोर इनकी शुद्धिपर किसीको भरोप्ता नही होता, क्योकि ये विश्यासके योग्य नही 
होते । ऐसे ये दुजंन न कहने योग्य वश्वनहूपी विषको सदा उगलते रहते है प्र्भात्‌ जो वचन 
न कहे जाने चाहिएँ ऐसे वचन निकलते रहते है। उसका कारण यह है कि हृदय उनका 
मलिन है भ्रतएव वचन उनके सही नहीं निकल पाते, जिनकी हृष्टिमे, चिन्तवनमे विषका सा 
' प्रसर रहता है, क्रूर परिणाम निरन्तर4रहता है । जिस समथ ये दुर्जेन प्रपनी दृष्टि डालते 
हैं उस समय उसका सबब ताश कर छोड देते हैं, जिनको देखकर लोग सदा भंग धाया, करने 
हैं । ये दूर्जन पुरुष स्व दूसरोके दोष खोजनेमे लगे रहते हैं। ये बुष्टजन उन नाग्रोके समान 
भयकर हैं जो विषले होते है। जो स्व छिद्र देखनेकी खोजमे रहा करते है | जैसे भयकर 
सप॑ सपेरोके भी वश नही प्रा पाता, मत्रवादियोके भी बशमे नहीं हो पाता ऐसे ही ये इुजेन . 
पुरुष किसीके वश नहीं भा पाते, ऐसा स्वच्छन्द चित्त रहता है कि जिस बित्तपर किन्‍्हीं भो 
बड़े पुरुषोका, सज्जनोका असर नहीं हो पाता । ये नेश्रमे विष॑ले होते है, लोगोके लिए बडे भर्य॑- 
कर होते हैं। ऐसे कुटिल सपंकी तरह ये दुजन पुरुष सदेव सर्वके श्रहितकारी होते हैं । दुष्टो 
का संग रहनेसे झात्मपरिणामोमे शुद्धि नहीं प्राती, इस कारण ऐसा सग सर्वेधा त्यामने गोस्क 
ही है। | ु 
नो निर्ध्तविषः पिबन्तपि पयः संपशते पन्नगों 
निवागः कठ्ठतों पयोमघुघटेः चिक्तोपि नो मु चति । 
नो सीर॑रपि सर्वदा विलिखित “घान्य ददात्यूषर 
नैव मु बति वक़्त! खलजन- ससेवितोप्युत्तम, ॥४४०॥ 
(२७२) दुष्ट जनोकी कुटिलताकी कठितता-- जैसे साँपकों दूध भी पिलाया जाय 
तो भी सांप श्रपने विषेलेपतकों कमी छोड नहीं सकता | जब वह सप॑ उगलेगा तो विष ही 
उगलेगा । इस हो श्रकार दुर्जन पुरुषका कितना ही उपकार किया जाय पर जब भी वह उग* 
लेगा तो विषैले वचन ही उगलेगा जिनको सुनते ही द्ृदयपर 'चोट झाये भ्ौर बिसके कारहा 
दूसरोका बियाड़ होवे । जैसे नीमका पेड चाहे दूधसे सीचा जाय या शबकरसे सीचा जाय या 


गाना ४४१ २०४ ह 


भीठे जलसे सीचा जाय, पर- नीमका पेड कभी मीठा नहीं हो सकता सो प्रकोर बड़े-बड़े 

. बुरुषोसे सेया गया भी दुर्जन पुरुष भ्र्थात्‌ जिसका बड़े पुरुष भी सत्कार रखें, सेवा करें ऐसी 
घ्थितिमें भी दु्जंन पुरुष कभी दुर्जनता नही छोड़ सकते । सज्जनोकी संगतिमे रहकर भी ' 
दुर्जन पुरुष. भ्रपनी कुटिलताको किसी भी प्रकार नहीं छोड़ सकते क्योंकि उनका ऐसा हो 
विकट कर्मोदय है, ऐसा ही. चिरकालकी संग्रतिका असर है, ऐसा ही उनका सस्कार है जिस 
कारण सज्जनोके बीच रहकर भी कभी सज््जनता नहीं पा सकते । ऐसे दुष्ट जनोके संगमे 
रहने वाले पुरुष स्वयं श्रधीर हो जाते है श्लोर नाना विपत्तियोमे पड जाते है । इससे श्ात्म- 
हित चाहने वाले पुंरुषोका क्तेव्य है कि वे दुष्ट पुरुषोका संग कर्भी न करें। 

वैरं यः कुरुते निमित्तरहितो मिथ्यावचों भाषते 

नीचोषतं वचनं शुणोति सहते ;स्तौति स्वमन्य॑ जन॑ । 

नित्यं निदति ,गवितोभिभवति. स्पर्धा तनोत्यूजितामेव॑ 

दुर्जेनमस्तशुद्धधिषरं संतो ,वर्दंत्यंगिनां ॥ ४४१ ॥। 

(२७३) दुज॑नोंमें प्फारण बेर करते, दर्वेचन बोलने व निन्‍दा करनेकी ख्रोटी प्रक्ष 
ति--दुजेन पुरुष बिना ही काररणण विपत्ति कर डालते है। उनकी प्रकृति बैर, दोष, शन्रुता 
संस्कारमे पड़ी रहती है, ऐसे दुष्ट पुरुष. बिना ही कारणके बैर करते रहते है, भौर ये भूठ 
मृठको बात बनाकर यहाँ वहाँ कहने रहते है । दुष्टोको !मिथ्या वचन कहनेमे या दूसरेके दोष 
कहनेमे सतोथ होता है । ये नीच पुरुषोके कहे गए वचनोको बड़े चावसे सुनते है श्लौर नीच 
पुरुवोके वचनोको सहन कर डालते है। ये दुष्ट पुरुष स्वयं श्रपने श्राप भ्रपनी प्रशसा गाते हैं 
धोर प्रहंकार होनेके कारण सदा दूसरोको निन्‍्दा श्रोर दूसरोका तिरस्कार किया करते है। 
नीच भौर तुच्छ जीवन ही दुष्टोको पसन्द रहता है। वे शुद्ध वातावरणमें कदाचित्‌ पहुच' 
जायें तो उनको ऊब भाती है श्रौर वहसे हटकर नीच वातावरणको ही पसंद करते है । ये 
दुष्ट जन हमेशा स्पर्धा श्रथवा दूसरोसे शर्ते ठाना करते है । स्वयं गुणहीन होकर भी गुवियों 
से भ्रपने भ्रापको भ्रधिक मानते हैं और उनसे श्रघधिकपना जतानेकी ही सदेव कोशिश करते 
रहते हैं । ये दृष्ट जन पवित्र बुद्धिसे रहित होते है, इनकी बुद्धिमे वह बात भाती है_ जिसके 
प्रयोगसे दंसरोका बिगाड़ होता रहना है । ऐसे दुष्ट पुरुष किसी भी प्रकार संग किये जाने 
योन्य नहीं हैं, क्योकि दुष्टोके संगसे इस भषमे भी अ्रापत्ति आती है भ्ोर विशुद्ध भाव नष्ट 
हो जानेसे परभवमे भो दुःख भोगना पड़ता है। 

भानो: शीतमतिग्मगोरहिमता शए गात्पयो5घेनुत: 
पीयष विषतोमृताहिषलता छुक्लत्नमंगरारत: 


२०६ बुधाषित रत्वसंदोहु प्रदान 
वहुनेवारि तत्तोनलः सुरसज नियादुभवेज्जातुधिन्नो 
वाषयं महित सता ।हतमतेरुत्पथ्ते दुर्जेनात्‌ ४४४२७ 
(२७४) दुर्जनोंसे सदवचन निकलमेकी श्संभवता--पाहे एक वार घूरजमे ठंडी 
पैदा हो जाय, पर दुर्जन पुरुषोसे कभी श्रेष्ठ हितकारी वचन नही निकल सकते । दुष्टजन जब 
थी बोलेंगे तक्ष दूसरोको क्लेश करने वाले खोटे ही वचन बोलेंगे । हू श्रपनी गोष्ठीमे श्रथवा 
जो इसे रुच जायें उनसे मधुर वन बोलेंगे सो वे भी ठगनेकी श्रभिलाषासे ही बो्ेंगे । उन 
के मधुर वचन बोलकर किसी न किसी स्वार्थकी साधना श्रपने विषयोकी साधना ही उनके 
प्रयोजनमे रहती है। एक बार चाहे चद्रमा गर्मी उत्पन्न कर ले, वैसे घन्द्रमे गर्मी कभी उत्पन्न 
नही होती, बल्कि गर्मीके दिनोमे भी शुक्लपक्षक्री रातोकी श्रपेक्षा कृष्ण पक्षकी रातें कुछ ठडी 
ही रहती है। सो चंद्र कभी गर्मी उत्पन्न नहीं करता, पर भान लो यह असस्भ्व बात भी 
सम्भव हो जाय पर, दुर्जन पुरुषोसे कश्मी भी हितकारी वचन निकलना सम्भव नहीं! उनकी 
चेष्टा दुसरोके लिए सुखकारी नहीं हो सकती । गायकी सीग अ्रति रुक्ष होती हैं, उनमे काए्ल- 
ताका नाम नहीं, सो चाहे गायकी सीगसे कभी दूध भी निकल जाय, भसम्भव बात भी सम्भव 
हो जाय तो हो जाय, पर दुष्ट बुद्धि वाले पुरुषोसे कभी भी सही वचन नही निकल सकते | 
कभी विष श्रमृत बन जाय, कोई विप खा ले ओर अमृतका काम कर दे, ऐसा भी चाहे सम्भव 
हो जाय तो भी यह सम्भव नहीं हो सकता कि दुर्जेन पुरुषोके वचन कभी भी हितकारी और 
प्रिय मिकल सके । कभी अमृतसे विषकी बेल उत्पन्न हो जाय तो हो जाय, श्रसम्भव बात 
भी एक बार चाहे सम्भव हो जाय, पर दुष्ट बुद्धि वाले पुरुषोके वचन कभी भी श्रेष्ठ नही हो 
पकते । जब भी बोलेंगे तो दुसरोको दुःख देने वाले श्लौर खोटे वचन ही बोलेंगे । कोयला 
,भीतर बाहर सर्वत्र काला ही होता है । कोयलेमे सफेदीका कही भी श्रश नही होता, सो धाहै 
कोयला कभी सफेद होने लगे, पर दुष्ट बुद्धि वाले पुरुषोसे कभी मोहनीय वचन क्र्थात्‌ जो 
कुछ श्रेष्ठ हो, भले हो, जिनसे आशय ठोक ऋलकता हो ऐसे वचन नहीं निकल सकते । कभी 
क्र्निसे चाहे जल बहने लगे या कोई नदी निकलने लगे, ऐसी ब्रसम्भव बात' भी चाहें सम्भव 
बात भी चाहे सम्भव हो बैठे पर दुष्ट पुरुषोके मुखसे कभी सुन्दर हितकारी उपकारी वचन 
नही निकल सकते । कदाचित वे कभी उपकार भी करें तो उतका वह उपकार कोई किसी 
समय किसी प्रयोजनको लेकर धुनमे हो जाता है । सो उनका भी झ्राशय कोई अपने स्वार्थंसे 
भरा हुआ रहता है। दुष पुरुष किसीके उपकारके काम नहीं आ पाते । उनके वचन भी कभी 
घही नही भिकल पाठे । जलसे अग्नि चाहे पैदा हो जाय, तो कभी कभी बडे-बड़े समुद्रोगे 
बश्वानल उत्पन्‍्त हो जाता है, ऐसा कठिन बात हो जाय सो वह गइवानल कोई पअ्रग्नि नहीं 
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किन्तु जलमेसे जल सम्बंधित ही सताप है। कणचित्‌ जलसे ऐसी श्रग्नि पैदा हो जाय जैसे 
ईंध्षममे भ्रग्ति लगी रहती है, ऐसा पझसम्मव -समाचार बन जाय लेकिन दुर्जन पुरुष कभी 
प्पने घुखसे श्रष्ठ वचन नहीं निकाल सकते ) यो ही चाहे नीमसे मीठा मीठा रस चूने लगे, 
लोगोंको नीमके रससे मिठास श्वाने लगे प्रथवा वह मीठा बन जाय, तो ऐसी श्रसम्भव बात 
भी सम्भव हो जाय परन्तु दुष्ट बुद्धि वाले पुरुषोके वचन कभी सही नहीं निकल सकते, वे 
दूसरोको उल्कनमे डालने वाले ही वचन बोलते है । तो ऐसे दुष्ट श्राशय वाले पुरुषोंका संग 
ग्रहण करना बिल्कुल योग्य नहीं है । 

सत्या योतिरुज वर्ति यमिनों दंगे शुचेर्धृते्ा 

लज्जालोज॑डर्ता पटोमु खरता तेजस्विनों गवेता । 

शांतस्वाक्षमतामृजोरमतितां धर्माधिनों मुखेता- 

सित्येव॑ गुणिनां गुण्स्त्रियुवन नादूषिता दुर्जनै। ॥४४३॥ 

(२७५) शुशोकों दोषऊय बनाकर फहनेकी दुजनोंसें दुष्ठप्रकृत्ति--इस लोकमे दुर्जन 
पुरुष सज्जनोके गुणोको भी दुषित कर रहे' है ॥ जिन लोगोकी दृष्टि गुरोपर नहीं पहुचती 
भर गुणा भी अ्रवगुणके रूपमे दिखते है | तो जिसको दूसरोके दोष ही नजर श्रायें और गुण 
भी दोषझपसे हो पजर ग्राये ऐसे दुजेन पुरुषोका सग सदा ,ही कष्टको उत्पत्न करने वाला 
होता है । यो इन दुजेनोने सज्जनोके सारे गुणोको दूषित कर डाला भ्रौर समस्त गुणोको 
किसी न किसी कोरणके बहाने ये खोठा ही बतलाते है। ज॑से कोई पुरुष संसारसे विरक्त है 
प्रथवा महिलायें नो अपना शील बत पालन करती हैं, ब्रह्मचर्यकी अ्रखण्डित करती है उन्हे 
खोटी कह द॑, दोषी बतलायें, गुणवान पुरुषोको भी ये दोषी बताते रहते है । जो दोषी है ही 
नही, बिल्कुल दोषरहित है, गुणसहित है तो एकदम मिथ्या वचन कहकर उनको दोषयुक्त ही 
बताते रहते है । जो संयमी पुरुष है, श्रपते सन, वचन, दशयकों वशमे रखने वाले है उनको 
ये कपटो, तृष्णावान भ्रादि नाना प्रकारके ऐब लगाकर दूषित ठहराते है । जो पुरुष पवित्र 
है, ब्रतके धारक है उनको धुर्ते श्रादिक कहकर पुकारते है । वो गुरुजन है, लज्जाणील है, 
जपने यम सयमकी साधना करने वाले है ऐसे गुरुननोकी विनय करनेमे दुष्ट जनोकों लज्जा 
श्राती है, वे उचकी विनय नही कर सकते, क्योकि दुबु द्धेके कारण उनके स्वय श्रहकार 
बना हुम्ना है। वे प्रपनी दुबु द्धिको सही बुद्धि मानते है श्रौर अन्य जनोकी बुद्धिको, गुणियों 
को बुद्धिको दृधित कहते है, और ऐसा समभते कि लोग कुछ समभते नही हे । 

मेरेमे जो जतुराई हैं श्लर चतुराईके बलसे (हम जो चाहते है वह काम 
कर डालते हैं, ऐसे दुष्ट पुछषष जिनके संगमे रहते है उनका जीवन इस लोकमे भी 


श्नण्द ि संदो 
कष्टकारी रहता है भौर भ्रगले भवमे हे ले जकि कलह 
जन ग्रुणी ज्शोको भूखे ' अकबर हि हक पा हद 
अं ॥ तुर हैं, वक्ता है, भला उपदेश करने वाले हैं 
ञ उन्हे व्यर्थ बकवाद करने वाल! कहकर बदनाम किया करते हैं । जो पुरुष तेजस्वी हैं, परा- 
क्रमो हैं, स्वाभिमानमे रहते है उन्हे ये भ्रहकारो बतलाते हैं। दुष्टजन शान्त पुरुषोंको असम 
बतलाते हैं। झनेक सज्जन हैं ऐसे जो भ्रपराधीके भ्रपराघको तुरन्त क्षमा कर देते हैं भ्रौर 
शान्त चित्त होकर सहन करने वाले होते है । तो ये दुष्ट जन यह समझकर कि ये स्व बातें 
सहन कर लेते हैं, दूसरेके द्वारा कितने ही उपद्रव, श्राक्रमण दुवंचन मिलें तो भी ये शान्टिसे 
सह लेते हैं तो ये प्रसमर्थ हैं श्रतएव सह लेते हैं, क्योकि जिसको जैसी दुष्ट प्रकृति है उसके 
प्रनुसार हो सबका हृदय परखते हैं, ये दुष्टजन सरल 'पुरुषोको यो सममते हैं कि ये कुछ 
जानते ही नही । जो मायाचार नही जानते, सरल व्यवहार रखते हैं ऐसे पुरुषाकों ये दुष्ट 
पुरुष श्रपने चित्तमे मू्खे समभते हैं, बुद्धहीन, भोंद्‌ समभते हैं। तो घम्मंके शर्थी पुरुष हैं 
जो घमंका सेवन करते हैं, धर्म घारण करते है उन्हे ये पुरुष बेवकूफ कहकर पुकारते हैं | 
थे बुद्धिहीन है शोर घमंके कांयोँमे लगे है, इन्हे दुनियाकी कुछ खबर नही है, इस प्रकार 
धर्मात्माजनो'को ये मु्े कहकर पुकारते है | दुष्ट जन ससप्तारमे जितने भी गुरा हैं उन सबको 
ये दृषित ठहराते हैं। इनकी दृष्टिमे न कही गुण है और न कही कोई धम्मं है, ये स्वयं ही 
धर्महोन हैं श्रोर अनेक दोषोसे दूषित रहते हैं । दूसरोसे ईरष्या करते, भपनेसे हीन समझने, 
पपनेको चतुर मानते, स्वच्छ हृदय बनाकर स्वार्थमे श्रघे रहते ऐसे पुरुष दूसरे पुरुषोके गुणों 
को कैसे गुण समझ सकते हैं ? उन्हे दोषरूप ही वे ठहराते हैं। तो जिनकी निरन्तर दोषहृष्टि 
रहती है, सर्देव निन्‍्दाकी प्रकृति रहती है ऐसे पुरुषोके सगमे रहने वाले पुरुष झपनी भलाई 
कैसे कर सकते हैं ? 
प्रत्युत्याति श्मेति नोति नमति प्रहलादते सेवते 
भुक्ते भोजयते घिनोति वचनैग्र हृशाति दत्ते पुनः । 
ग्रग श्लिष्यति संत्तनोति वदनं विस्फोरिताद्रेक्षणं 
चित्तारोपितवक्रिमोनुकुरुते कृत्य यदिष्ट खलुः ॥४४४॥ 

(२७६) दुःसंगसे निवृत्त होकर लोकोत्तम प्रभुकी भक्तिमयी अलोकिक संगति करने 
का फर्तेव्य--सगका प्रभाव प्रायः सभीपर पड जाता है, खोटो सद्भुति होनेसे भ्नेक प्रकारके 
उल्मन बन जाया करते है। इसी कारण कुछ दुष्ट जनोके हृदयका परिचय दिया | प्राय: 

_ जिनके चित्तमे कपट है जिनको श्रपने स्वार्थंका ही ख्याल है, स्वार्थक मायने बाहरी विषयोंकी 
पूति करना । बाहरमे चाहे वह कसी ही चेष्टायें कर परन्तु ध्यान उसका प्रपने स्वार्थ सिद्धिका 


हर 
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हो रहता है । ऐसे दुर्जनोंका संग बड़ा कष्टकारी होता है सो कुसंगका पूर्ण त्याग किया जाना 
चाहिये। जब मनुष्य कुसंगसे हट कर सत्संगमे रहता है तो उसकी बुद्धि स्वच्छ 
रहती है। स्वच्छ-ुद्धि होनेसे ग्रात्माक' गुणोका विकास होता है। तो प्रात्महितार्थी 
पुरुष लोकोत्तम व अश्रंलौकिक तत्त्वकी भक्ति करता है । लोकोत्तम प्रभु है उन्होंने अ्लोकिक 
तत्व पाया है। ज्ञानी पुरुष प्र्चुभक्त व प्रात्महष्टा होता है प्रश्ुुके गुणोंका स्मरण करनेपर 
स्वरूपका स्पर्श होता है | इस नातेसे प्रभ्रकी स्तुति की जाती है । यदि लौकिक जनोकी भाँति 
प्रभुका यह स्वरूप बना दिया जाय कि ये मुझे सुख देते हैं इस कारण प्रभुकी विनय करनो 
चहिये, तो भला बतलावो कि प्रभ्नुकी भक्ति डरसे हुई या गदगदू होकर हुई ? यदि ईश्वर मुझे 
सुख दुःख देता है ऐसी श्रद्धा है तो ऐसी श्रद्धा वाले लोग प्रभ्लुकी भक्ति डरसे करेंगे, गदुगद्‌ 
होकर न करेंगे । गदगद हृदय तब्र होगा जब कि स्वरूपसाम्प समममें गश्रायगा । प्रभु चेतन 
है, हम श्राप भी एक चेतन पदार्थ है। सर्व चैतन्य पदार्थोंका वही स्वरूप है जो चेतनमे हुग्रा 
करता है । प्रभुमे स्वरूप श्रोर परिणमन एक समान हो गया है, हममे स्वरूप श्रोर परिणमन 
एक समान नही है । जैसे ठंडा जल उसका स्वभाव श्रौर परिणमन दोनों समान है । जैसा 
स्वभाव है उस हो के श्रनुकूुल परिशमन है गरम जलमे स्वभाव भर परिणमन इनकी समा- 
नता नही है । हवभाव ठंडा है । परिशमन गरम है। तो हममे स्वभाव वही है जो अ्रश्रुका 
स्वरूप है, पर परिस॒मन कषायदान बन रहा है यही तों भ्रन्तर है यह श्रन्तर तो मिटाया जा 
सकता । स्वरूप समान है। यह तो बहुत बडा बल है कि हम कषायकों दूर कर सक्षतै हैं, 
प्रमुवत्‌ हो छकते हैं । तो प्रभुभक्ति सातिशय किसके होती है ? एकरस होकर प्रभुभक्ति बने 
झौर प्रभुमें श्रोर श्रपनेमें भ्रन्तर न रहे ऐसी श्रभेदभक्ति रहे, यह तब ही हो सकता जब स्वरूप 
की समता दृष्टिमि हो । तो जब यह बात रहेगी चित्तमें कि ये प्रश्न सुख देने वाले हैं, ये हमारे 
कुठुम्बकी रक्षा कर देंगे, ये हमारी प्रगति कर देंगे, या इनकी भक्तिसे हमारा यह काम प्रगति 
का बनेगा । यह भाव प्गर रखेंगे तो सातिशय भक्ति नहीं बन सकती, उसमे डर कारणा 
रहेगी, पर शप्रानन्दाश्रुसे गदगद हो जायें, इस प्रकारको भक्ति न बनेगी । 

(२७७) सहजात्मस्वरूपकी निरख--अपने स्वरूपको वेखिये--यह है दर्शनज्ञाना- 
नल्दस्वरूप । दर्शन प्रन्तमुंख वित्मकाश है, ज्ञान बहिमख चित्प्रकाश है। दर्शनका महत्व 
शानसे क्या कम है ? स्वरूप ही तो है। दर्शन कहते हैं एक भ्रन्तः स्वच्छताको श्रौर ज्ञान 
उसे कहते हैं कि जिसमें स्वका प्रतिबोध रहता ऐसी कला ॥ तो स्वच्छता जिसमे है उस हो 
में प्रतिविम्ब हो सकता है। जैसे दपंणमे दर्पणकी निजो स्वच्छता श्रौर दपंणमे बाहरी ग्रमेक 
चीजोंका फोटो प्राता तो फोटो भ्राना यह तो ज्ञान जैसा काम है श्र निजकी सिलमिलाहट . 
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रहना#प्रच्दर वह दर्शन जैसा काम है। तो श्रात्माके दशेन स्वरूपका भी ध्यान दीजिये, जिसे 
कहते, है सामान्यचेतना, निराकार चेत्तना श्रन्तः स्वच्छता । मैं दश्शनज्ञान स्वरूप हु, सहज आा- 
ननन्‍्दस्वरूप हु । 


(२७८) जीवमे गड़बड़ी, गड़बड़ीका कारण व उसके यथार्थपरिचयका प्रभाव-- 
प्रहो विकारवाली यहु गडबडी क्‍यों मुझ दर्शनज्ञानानन्दस्वरूपीमे हो गई ? गडबड यद्यपि अ्रभी 
यह जीव चल रहा है मगर यह गडबडी जीवके स्वभावकी चीज नही है। यह बात सुगमतया 
तब समभमे आयगी जब निमित्त नैमित्तिक भावका यथार्थ स्वरूप ज्ञानमे रहे । यहां दो 
भूलें हो जाती है--एक तो यह भूल कि जगतके ये जितने पदार्थ दिख रहे है रूप, रस, गध, 
स्पर्शवान, इनका नि्ित्त मान लेते है कि मेरे विकारक्के ये निमित्त है, पर मेरे विकारके ये 
बाह्य पदार्थ निमित्त नही होते | इनका जब प्रालम्बन लें, इनको जब ज्ञाममे लें तो ये आ्राश्नय 
भूत कारण कहलाते है। विषयभूत पदार्थ विकारके निरमित्त कारण नही है वास्तवमे किन्तु 
प्राश्रयभूत कारण हैं । ,एक तो यह ध्यानमे रखना, दूसरी बात यह ध्यासमे रखना कि 
निमित्त कारण कही कहने मात्रका ही निमित्त नहीं है, श्रर्धात्‌ कुछ नही है यो कह डालनै-. 
जैसी बात नही है, निर्ित्त कहलाता है कर्मोदेय, सो हमारे जितने विकार प्रसंग होते हैं वे 
कर्मोद्यका सन्निधान पाकर ही होते हैं । कर्मेदियके प्रभावमे कही भी विकार होना बताया 
हो या होता हो सो खूब खोज लीजिये | ऐसा हो ही नहीं सकता । ये विकार स्वभावतया 
नही होते । यदि निमित्त सन्निधान बिना विकार होने लगे श्रपनी मर्जीसि, अपनी बातसे, 
तो एक बार प्रात्मा सिद्ध प्रभु हो जाय तो भी विकोर होनेका सदेह बना रहेगा श्रथवा 
कभी विकार मिट ही नहीं सकता । यदि विकार निमित्त सन्निधान ब्रिना होता हो तो सदंव 
विकार चलता रहेगा, विकार मिटेगा नहीं । ये विकार' परभाव हैं, नैमित्तिक है झ्रतएव ये 
हटाये जो सकते है । इस यथार्थ परिचयमे स्वभावदृष्टि सुगमतया होती है । स्वभावहद्टि पाने 
के लिए ही मिमित्त नैमित्तिक भावका परिचय होता है, त कि वहाँ कुछ निर्मित्तके जुडनेका 
परिचय किया जा रहा है या प्रपने उपयोगमे निमित्तकी बलवता धारण करनेके लिए परि- 
चय कराया जा रहा है। । 

(२७६) निमिलन॑सिलिकभावके परिचियक्षा प्रयोजन श्रहंकार व कायरता मिटकर 
ह्थवभावहष्टि होता-- निमित्त मैमित्तिकके परिचयका श्रयोजन मात्र स्वभावहृष्टि है । मैं भपने 
स्थभावको मिराला स्वच्छ कैसे निरख पारऊं । जैसे दर्षणका स्वरूप, स्वभाव निराला निजमे 
स्वच्छता मात्र है उसे यह श्राप कैसे समझ पाते हैं? जब यह भाव इहंता है कि इसमें हाथ 
दया या पुस्तककी दाया, कपडेकी छायां ब्रादिक जो भी फोटो पड रहे हैं ये सा हैं 
यह ध्यानमें रहेगा तो उस फोटो विकारसे आप * उपेक्षा करके दर्पणकी स्वच्छताकी दृष्टि 
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श्रापको सुगमत॒या मिलेगी । तो ध्यासमे यह लाना धाहिये कि निभित्तसे उपेक्षा, तैमित्तिकसे 
उपेक्षा करनेके लिए ही इनका सही परिषय किया जाता है । तब ही तो समयसार बधाधि 
कारमे बारबार यह समझाया गया है कि तू ऐसा रुूयाल मत कर कि मैं इसको सुखी करता 
हू, दुःखी करता हू, सुखी करता हू, मारता हू, क्योकि यह त्तेरा भाव '्र्थ क्रियाकारी नही 
है । जैसा परिणाम तू कर रहा है वहाँ वैसा काम बन जाय त्तेरे परिणावके किए जानेसे तब 
तो उसे श्रर्थ क्रियाकारी फहेंगे, किन्तु ऐसा नहीं होता । तेरे वशकी ही बात नही है | तू 
उनका निमित्त कारण नहीं । उनका जीवन उनकी श्रायुके उदयसे ही होगा, उनका मंरण 
उत्तकी आञयुके क्षयसे ही होगा । उनका सुख दुःख उनके साता प्रसाताके उदयका निमित्त 
पाकर ही होगा । यह रपष्ट लिखा है। तो यहू ध्याव दिलाया गया है कि तू यथाथें निमित्त 
नैमित्तिकको देख श्रौर इन ब्राश्रयभूत पदार्थोमे मैं करता हूं या मुझे इसने कुछ कर दिया ऐसे 
प्रहंकारको भ्ञोर कायरताकों तज दें । देखिये--कायरता तो यो छूटी निमित्त,नैमित्तिकके 
परिचयमे कि इन शआाश्रयभूतके प्रति क्षदेह न रहा क्रि ये पेरेको सुखी दु खी करेंगे, ये मेरा 
विगाड करेंगे *** । तिए्चय हो गया कि मुझ द्वव्यका ये अत्य जीव कुछ नही कर सकते | स्व 
छप तो थो है कि निमित्त भी उपादानमे कोई वृत्ति नही कर रहा है, वह तो दहां-डपस्थित है, 
पर उस उपस्थिति बिना यह उपादान अपनी विक्ृतिकी कलाको नहीं खेल/पाता है,। इसीको 
कहते 'है विकार होनेके प्रसगमे ऐसा ही वस्तुस्वभाव है याने उपादानमे खुद ऐसी कला है कि 
वह भ्रशुद्ध उपादान श्रचुकूल निमित्त पाकर उस प्रकारका विकार परिशास करता है, पर नि- 
मित्त सान्निध्य बिना विकार परिणमन होता नही है। श्रतएव वे परभाव है और वे हटाये जा 
सकते है । सब कुछ उपदेश स्वभावदृष्टि करानेके लिए है न कि बाह्यवस्तुवोका द्वी परस्पर संबंध 
ध्यान जुडाव निरखनेके लिए। विकारसे हटे स्वभावमे श्राये, बस यह ही पौरुष करना है। यह 
या बनेगा, यह दृष्टि बनेगी तो आ्रापको स्व बातें ऐसी स्पष्ट होगी कि श्राप विकारसे हटेंगे और 
स्वभावमे लगेगे । 

(२८०) जीवके बेरीका तिर्शाय--देखिये मेरे प्रति दुष्टताका काम कोई भी इन्द्रिय 
विषयभूत पदार्थ नही कर रहा है ॥एदृष्टताका साक्षात्‌ काम तो उसका अज्ञान और कषायभाव 
कर रहा है और निमित्त दृष्टिसि जिसे कहते है भ्रष्टकर्म, ये शत्रु है, दुःखके कारण है, सो वे 
दुष्ट लगे है भ्रौर वंसे सबके श्रचुभवमे झा रहा कि जितने भी हम आपको कष्ट हो रहे है. वे 
हूस शरीरके कारण हो रहे । यदि शरीर हमारे साथ न होता तो हमारे लिए कोई कष्ट व 
था । हम शरीर वाले है, शरीरका बन्धन भी साथ चल रहा है तो सारे कष्ट हम पर श्रा रहे 
है, जन्मका कष्ट, मरणका कष्ट, जीवनमे हृष्टवियोग भ्रनिष्ट सयोग, व्याधि, वेदना श्रादि पनेक 


श्र सुभाषित रत्वसंदोह प्रवचन 
प्रकारके श्राशा तृष्णा भ्रादिक जितने भी हम भाप कष्ट पा रहे है वे सब इस शरीरके लगावसे 
पा रहे हैं। कल्पना करलो कि यदि मेरे साथ यह शरीर न होता, मैं श्रकेला ही रहता, 
जैसा मेरा स्वरूप है वेसा ही मैं प्रंकट होता तो मेरे लिए क्‍या बाधा थी? अनन्त आनन्द था 
निशकुलता थी, पवित्रता थी । निस्तरग रहता । यह शरीरका प्रसंग श्रोर इस शरीरका लगाव 
यह हमारी सारो बाधाबोंका कारण बन रहा है | एक बात श्रोर भी सोचिये--जब कभी घधा- 
मिक चर्चायें करते है भ्रौर प्रपनी भ्रपनी प्रादतके भ्रनुसार जब तालमेल नही खात्ता तो यह 
जल्दी क्रीध नयो भा जाता है ? चर्चा तो धर्मकी कर रहे, ज्ञानस्वरूपकी कर रहें, आत्माकी 
कर रहे वहाँ क्रोध क्यो श्रा जाता ? उसका भो कारण है शरीरका लगाव | यह मेरी बात 
नही मानता“ परे यहाँ मेरेके मायने क्या ? जिसकी फोटो उतरती है, जिसका कि नाम रखा 
है यह शरीर, इसे कहता है मैं, भौर इसने मेरी बात नहीं माना, वहाँ यह भाव नही है कि 
ज्ञानमांष मुंक प्रात्माकी बात नही मानी । वहाँ तो शरीरको निरखकर ही वह तित्तमे प्रव- 
धारण कर रहा कि इसने मेरी बात नही मानी । तो श्राप देख लो, सारे कमट उल्मन, वि- 
वाद, भागड़े ये सब कुछ इस शरीरको व्यामोहके कारण हो रहे हैं । तब यह भावना भादये 
कि मैं शरीरसे ध्योरा हूं, कर्मसे न्‍्यारा ह्‌ प्लौर कर्मके प्रतिफलनसे निराला हूं। स्वयं केवल 
चैतन्यमात्र हूं, यह है मेरा स्वरूप | श्रोर इस स्वरूपकी श्रपना लिया जाय फिर कषोय न 
होगी । विवाद न होगा । प्रशान्ति न होगी, उल्कन न रहेगी | जब स्वरूपकी दृष्टि तो हो नहीं 
पाती । शरीरको तो माने हुए हैं कि यह मैं हूं भौर धर्मके कुछ प्रसगमे मुखिया नेता बननेका 
दावा रखते हैं तो वहाँ फिर ये कषाय बनते हैं_प्रन्यथा केषायका क्या काम ? 

(२८१) कल्याणार्थीका कर्तेव्य सहज स्वभावसे आत्मत्वकी प्रतीति भौर इस ही 
का अनुयोगोमें समर्थन--जिसे कल्याण चाहिए उसका करत॑व्य॒ तो यह है कि अपने सहज 
स्वभावकों निरखकर उसको अपनाये । उसमे श्रात्मत्वका भ्रनचुभव करे । यह है उसके कल्याण 
का उपाय झशौर उसी स्वभावके निरखनेके ये सब परिचय हैं। प्रथमानुयोग, करणानुपीग, 
चरणानुयोग, द्रव्यानुयोग सबमे जो कुछ लिखा है उन सबका उद्देश्य यह है कि ये इसी 
स्वभावका दर्शन कर लें । अ्रचुयोगोकी पद्धति जुदी जुदी है, पर प्रस्तमे निष्कर्ष ध्येय यह ही 
प्ायगा कि स्वभावष्टि करें । पुराणोमे कितने हो कथन पझ्लाये हैं। वंया यूंहस्थी थी, क्‍या 
भोग भोगे, श्रन्तमें कैसे विरक्त हुए, कैसे तपश्चरण किया, कैसे उन्होंने मोक्ष पाया उनका 
कल्याण कब हुमा ? तो सर्वंसंग छोडकर केवल स्वभावहृष्टिमे ही समय व्यतीत हो तो उनको 
यह निर्वाण मिलि । यह ही तो शिक्षा मिलो १्रथमानुयोगके कथनमें । भ्रब उसमे कंथन 
प्रनेक प्रकारसे किए गए हैं, पर शिक्षा यह ही मिलती है। करणानुयोगमे जीव और कर्मकी 
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जो दशायें बतायी गई है उनमे निमित्तनैमित्तिककी घटना बतायी गई है जीवोके परिणाम 
का निित्त पाकर कर्ममे दशा बनती है, शुद्ध निर्मल परिणाम हुए तब कर्मोंका विध्वंस 
होने लगता । कषाय परिणाम हुए तो कर्म कमंत्व श्राने लगता । हो रहे दोनों जगह दोभी 
काम । एक काम दो का नहीं और एकके दो काम नही । परिणति सबकी भश्रपने भ्रापमे हो 
रही है मगर ऐसा सहज निमित्त नैमित्तिक योग चल रहा है वस्तुस्वरूपको परखिये | प्रत्येक 
पदार्थ श्रपने परिणमनसे ही परिणाम रहा है। हाँ प्रनुकूल निर्मिसयोगमें यह उपादान इस 
रूर परिणाम जाता, पर परिणमने वाला वह अकेला उपादान ही है उस रूप । सबका अपने 
में प्रपता हो परिणमन चलता है । तो चूँकि जैसे सामने श्रायी हुईं चीजका तिमित्त पाकर 
दर्पशमें फोटो प्रतित्रिम्ब हुआ है तो इस कारण बह परभाव है तभी तो छुरन्त हाथ हटा 
दिया तो प्रतित्रिम्ब भी हट गया | हाथ कर दिया तो प्रतिबिभ्ब हो गया । इतना सब कुछ _ 
होने पर भी हाथक्री परिणति हाथमे ही है। हाथकी कोई परिणति हाथके प्रदेशसे निकलकर 
बाहर नोहोगी, , पर ऐसा ही योग है। यह योग स्वभावदृष्टिका परिचय कराता है। मैं स्व- 
भावत: विकाररूप नही परिणम रहा । मेरा स्वरूप विकार परिणमनके लिए नही है किन्तु 
मात्र चिदवृत्तिक लिए है। जैसा मेरा सहज स्वरूप है उस प्रकारकी वृत्ति चले यह है मेरे 
स्वरूपका काम स्वभावका काम शौर बाकी जो हो रहा है वह सब झौपाधिक है। इन 
झोपाधिकमें लगाव न रखें, श्रपने सहज स्वरूपकी संभाल करें। तो स्वभावदर्शनके लिए 
कररणानुयोगमे भी जीव श्रोर कर्मकी दशावोके प्रसंगमे बताया गया है विशुद्ध भ्रध्यात्म कि 
तू यथा्थंतया किस रूप है इसको पहिचान । 

(२८२) श्रोपाधिकमावसे मिराले स्वभावमात्र अन्तस्तत्त्वके परिचयका अमत्कार--- 
मैं स्वयं ग्रपने सत्त्दके प्रतापसे चैतन्यमात्र हू। केवल प्रतिभास ही, इतना मात्र हूं । इसमें 
जो रागद्वेधादिक विकार चलते हैं वह कर्मकी छोया, माया, फोटो है, उपचारसे वे कर्मके 
कहे जाते वस्तुतः वहाँ निमित्त नैमित्तिक घोग है । जैसे प्रकाश जो है सो ही है, हरा कागज 
लगा तो हरा प्रकाश हुझ्ला | पश्व इस हरे प्रकाशमें प्रकाशका स्वरूप बयां है भ्रौर हरापन 
क्या है ? यह भेद तो जान रहे ना ? प्रकाश तों है प्रकाशकका निजीरूप भौर यह हरापन 
प्रोपाघधिक रूप है। रागद्वेषादिक ध्लोपाधिक रूप हैं श्रोर निज चित्वृत्ति, चितृप्रतिभोस यह 
एक स्वाभाविक वृत्ति है। इस मिश्रस्े मिश्रणकों हटाना, इसमे भेव करना भ्ौर प्रपनेको 
स्वभावमात्र निरखना यह ही तो एक पौरुष है, जिसके किये जाने पर हमारेमे प्रगति होगो । 
तो पभपना किसीको शत्रु न समझे, कोई जीव मेरा हित नहीं करता, उसका प्रपना परिशमन 
चल रहा । ज॑सी योग्यता है जैसे कषायादिक भाव हैं उस प्रकारसे उसका परिणमन अल रहा 
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है पर वह मेरा कुछ बना नहों है। सुख दुःख रागद्वेघादिक ये मेरे कमाये अ्रजित कर्मोके 
विपाक्के भ्रनुसार है, इनके भनुसार नही है। तो बाह्य ग्राभ्रयभूतसे मेरा बिशाड नहीं है 
ऐसा जानने से कायरता मिटती है। में किसी भी दूसरे प्राणीको सुख दुःख देने वाला चहीं 
हु, ऐसा जानतेसे अहकार मिटता है । श्राप देखिये प्राय. सभी कभी अहकारके शिकार हो 
रहे है । कभी कायरताके शिकार हो रहे है, ऐसी ही बुद्धि तो चलती है, मडरा रहो है । 
देखनेमे बड़े सुन्दर जचते है बडे-बढ़े लोग, बडे-बडे ढंग जैसे मानो बहुत ही उदात्त हो, पर 
घित्तमे प्रहकार श्रोर कायरता ये मूलसे नही मिटे तब तक इसका धर्ममे प्रवेश नहीं हो 
पाता है। खूब सोच लीजिए कि श्रहंकार बुद्धि कैसे मिटती है ?! निभित्त नैमित्ति कके सम्ब- 
स्थमे की जाने वाली भूल खतम करनेसे मिटेगी, जो यह भूले लगा रखी है कि मैं इनके 
सुख दु'खका निमित्त हूं, में इनके सुख दुःखका करने वाला हु तो न मैं निभित हू दूसरेके 
सुख दुःखका, न मैं करने वाला हू, मेरे सुख दुःखका निमित्त मेरा कर्मोद्य है। ऐसा जान- 
ते ही अपना अभ्रहकार खतम हो जाता है । ये मेरा न जाने क्या बिगाड कर देंगे, मैं इनको 
प्रसन्‍न रखूंगा तो ये भुझे सुख देंगे, इस प्रकार (की जो भीतर कातर बुद्धि चलती है यह 
भी कहे मिटे ? तो वह भो मिठेगी निमित्त वैमित्तिकके यथार्थ परिचयप्ते। ये मेरे सुख 
दुःखके निमित्त नही है, ये मेरा सुधार बिगाड़ करने वाले नही है ।, लोगो पर जो कुछ यहाँ 
बीत रहा है वह कर्मंविपाकके अनुसार बीत रहा है। भ्रन्‍्य मेरेकों कुछ नहीं करते, ऐसा 
जान लेनेपर यहसे कायरता तो हट गई । ; 

(२८३) देववाद व पीएयवादका निशंय--प्रव कोई कहे कि कर्मको निमित्त जाने, 
तो वहाँ कायरता रहेगी । तो भाई श्रष्टसहस्रीमे ब़्ताया हैं. कि दैवसे कार्य होता कि पुरुषार्थ 
से ? सांसारिक कार्योकी बात कह रहे । मोक्षका कार्य सो पौरुषसे ही है ! उसकी बीत नही 
कह रहे, पर ससारिक कार्य तो साक्षात्‌ दैवके निभित्तके अनुसार होते है । मगर इसीका द्दी 
कोई हठ कर ले तो बताश्रो बह जो देव बना वह किस कारणासे बना ? वह श्रात्माके परि- 
णामसे बना । तो परिणाम मायने पोरुष है, शरीर फ्र्मोदय मायने देव है | तब एकान्त नहीं 
कर सकते । जब यह कह दिया जाप कि जैसा मैंने किया वैसा भोग रहा हू तो यह हो गई 
पौरुषकी श्ोरसे बात प्रौर जैसा कर्मोदय है. वैसा मैं भोगता हूं, यह हुई देैवकी बात । सर्वे 
समन्चय है । यथार्थ शात रखें तो उसमे उल्मव सब खतम हो जाती है । 

| सर्वहिंगविचक्षण भरचुरमातु घल्तवान्य विष । 
प्राणाकर्षपदोपदेशकुटिलस्वातो द्विजिहवान्विता । चर 
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तश्दछिद्रान्वेषणतत्परो भरुजगवद्वज्यों बुधदु जन: ॥४४५॥ 

(१८४) दुजनोंकी सर्बोह गविलक्षशता--दुर्जेन पुरुष सर्पकी तरह नाना प्रकारसे 
प्रतर्थंकारी होते है इसी कारण जैसे लोग सर्पसे दुर “रहा करते है ऐसे ही विवेकी पुरुष 
दुजनोसे दूर रहा करते है, न कोई सर्पको भ्रपने पास रखता है न सपंके रहनेके स्थान पर 
पहुचता है ऐसे ही विवेकी पुछंष न भ्पने पास किसी दुष्ट पुछ्षको रहने देते है श्रीर न दुशेंके 
संगमे वे जाते है। सपंकी तरह कंसे श्रनर्थक है ये दुजन, सो देखिये--सर्वप्रथम तो जैसे 
सपप॑ सभी तरहके उदवेगका कारण होता है। जहाँ सप॑ निकला कि सब लोग घबडा जाते 
हैं, सबको उद्वेग हो जाता है, चित्तमें विद्दलता हो जाती है, इसी तरह दुरंन पुरुष सबके 
चित्तमे उद्वेग उत्पन्त करने वाले होते है | वे दुर्जन पुरुष दुष्ट जन जहाँ भी पहुचते है वहाँ 
उनसे भ्रनेक लोगोको बाधा होती है तो उद्वेग उत्पन्न होने लगता है। तो ये दुर्जंन सपंकी 
तरह सर्व प्रकार उद्ठेग उत्पन्न करानेमें समर्थ होते हैं। दुष्टजन प्रपनी प्रकृति छोड़ नहीं 
सकते । उनमे इद॒र्ष्या भरी है, क्रोध भरा है, स्वार्थ भरा है । उसके निकट जो रहेगा उनके 
मन, वचन, कायकी चेष्टावोके कारण उद्वेग होता ही रहेगा । तो विवेकी पुरुष दुर्जन पुरुषोका 
संग नहीं किया करते । सर्प किसे उदवेग करानेके लिए नहीं बनता ? वह निकला प्लौर 

- लोगोको उदवेग हो जाता है। डर लगता है । लोगोंको उससे प्राण जानेका भय रहता है । 

' तो ऐसे ही कोई दुर्जेज चाहे यह भी मनमे ध्यान न रखे कि मैं दूसरेको दुःखी करू पर 
उसकी कुछ चेष्टायें ही ऐसी बनती हैं कि जिससे दूसरोको कष्ट पहुंचता है । दुर्जन लोगोके 
एस रहने वालोको उनसे प्रनेक बाधायें श्राती हैं, तिर॒स्कार होता है श्रोर उद्वेग होता है । 
तो दुष्ट पुरुषोका संग सर्वेके उदवेगका कारणभूत है | प्रता दुष्टोका संग न करें 4 ' (आ । 

(२८५) दुर्जनोंकी अवाच्यविधप्रमोचकता व. प्राणापधातकता--जैसें सप॑ विष ही 
उगलता है, चाहे उसे दूध पिलाया जाय, या भरमृत पिलाया जाय फिर भी वह विष ही उग्र 
लेगा, ऐसे ही दुर्जव पुरुषकी चाहे कोई कितनी ही सेवा करे लेकिन वह ऐसे ही वचन 
बोलेगा कि जिन्हे न बोलना बाहिए। दूसरोके दिलको पीड़ा करें ऐसे वचन उत्तके मुखसे 
निकलते है । तो श्रवाच्य वचन विषसे कम नहीं कहलाते । तो दु्वंचन बोलनेकी प्रकृति है, 
निन्‍्धनीय वचन हो दुर्जेद लोग बोला करने हैं क्योकि उनका चित्त वशमे नही है, जो मनमें 
धाया और मनसमे क्‍या झ्ाया, उनके दोष हृष्टि हुआ्ला करतो है इस कारण वे दूसरोकी निन्‍दा 
के ही वचन कहेगे । भ्रब उनका संग कोई करे तो जो श्रवगुण नही हैं फिर भी निन्‍्दाके 
बधत बोला करे तो लोगोकी हृष्टिभे कुछ फर्क भा सकता है। निन्‍्दाके वचन जो भी पुरुष _ 
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बोले समकनता चाहिए कि उसका प्राशय मलिन रहता है । नही तो निन्‍्दाके शब्द बोलनेका 
वया प्रयोजन ? अ्रपता घर्मं करना है । श्रपना कल्याण करना है तो अपनेसे मतलब रखा 
जाना चाहिए । दूसरे पुरुषोके वचन, निन्‍्दाके वचन बोलते रहने की प्रकृति श्रोंटे भराशय 
बिना नही हो सकती । तो ये दुष्टजन श्रवाच्य विषवचन बोला करते हैं। जैसे सपप॑ निकल 
झाया, सम्पर्क हो जाय तो वह पुरुषको डस लेता है ऐसे ही दुष्टोके चित्तमे दया तो होती 
नही है, क्योकि वे स्वार्थंसे श्रघे है, श्रपनी कषाय श्राग्रहके हठी है | तो वे दूसरोके प्राणघात 
के कारण बन जाते है। तो जैसे जहाँ सप॑ रहते हैं उस स्थानमे न रहना चाहिये क्योकि 
स्रप॑ प्राणनाशक होते है ऐसे ही दुश्यन जहाँ रहते है वहाँ ,सज्जन पुरुषोको न रहना चाहिये 
क्ष्योकि वे भी प्राणोका ताश करने पर उतार हो जाते हैं । 

(२५६) दुर्जनोकी कुटिल हृदयता, हिजिछुता व निर्देयता श्रावि--जैसे सर्प खोटो 
जगहमे रहते है, साफसुथरी जगहमे रहनेका उनका भाव नही रहता, भ्रटपट जगहमे रहते हैं 
झभोर कुटिल चालसे बलते है ऐसे ही ये दुश्नन छल कपटसे कुटिल रहा करते हैं । जिस प्रकार 
सर्प दो जीभ वाले होते है उसी प्रकार ये दुष्ट पुरुष भी दो जीभ वाले हैं भर्थात्‌ एक ही बात 
को दो तरहसे कहने वाले होते है याने कपटठ होनेके कारण ऐसी बात बोलेंगे कि जिसके दोनो 
प्रथ॑ हो जायें। यह देखनेमे बड़े-बढ़े पुरुषोके भी बात पायी जाती है तथा किसोसे कुछ कहा, 
किसीसे कुछ कहा, किसीसे कुछ कहा, ऐसी इनकी प्रकृति होती है । साँप जिस प्रकार भयंकर 
इधर उधर घूमते हुए चचलनेन्रोसे युक्त रहता है इसी अकार ये दुर्जन पुरुष भो श्रपनी भयंकर 
नजरसे इधर उधर घूमते रहते है । वे श्रपना दाँव देखते रहते हैं कि किस प्रकार भप्रपना 
स्वार्थ सिद्ध किया' जाय, किस प्रकार इनको धोखा दिया जाय । जिस प्रकार साँप विसम गति 
वाला होता है, टेढा चलता है , उसी भ्रकोर दुर्जन पुरुष भी विसम गति वाले होते हैं याने 
किसीसे कुछ बोलते किसीसे कुछ, कभी ह्ितकी भी बात बोलते झोर भ्रक्सर भहितकी बात 
बोलते । साँप जैसे निर्देयो होता है, बाल, वृद्ध, युवक सभीको डस लेता है ऐसे ही दुर्जन 
पुरुष दयारहित होते है, ,़ाद्ठ मित्र, प्रपराघी, गरीब घनी कोई भी हो, सभीको तंग करते हैं 
क्योकि दुष्ट प्रकृतिमे यही रहता है । साँप जैसे बिल ढूढनेमे सदेव तत्पर रहता है इसी प्रकार 
दुष्ट पुरुष भी दूसरोके दोष हुढनेमे सदंव तत्पर रहते हैं। इन दुष्टोका संग प्रपने लिए विपक्ति 
का कारण है प्रत. उनका सग तजना योग्य है । 

धर्माधर्म विचारणा विरहिता» सन्मार्गविद्वेषिणो 
निन्‍्धाचारविधो समुय्रतधियः स्वार्थकनिष्ठापरा, । 


गाथा ४४६ २१७ 


दुःखोत्पादकवाक्यभाष शरतो: सर्वाप्रशंसाकरा 

द्रष्टव्या सपरिग्रहश्नतिसमा विद्वज्जनैद्‌ जंना: ॥४४६॥ 

(२८७) दुजजनोंकी दोषपुर्णताक्ा चित्रए--दुष्टजन मानों परिग्रहो पाखण्डो संन्यासी 

जनोकी तरह है जैसे कोई पाखण्डी पुरुष धन घान्य दासी दास, चेतन भचेतन परिग्रहसहित 
होते हैं तो ऐसे हो ये दर्जत भी धर्म श्रधर्मका विचार इनके हीं है, पुण्य पापकां विचार 
इनके नही है तो ये भी उन्ही परिग्रहोंकी तृष्णामे लगे हुए हैं। इस छदमे दुष्ट पुरुषोके मुख्य 
मुख्य लक्षण विशेषणके रूपमे कहे गए हैं, जिनमे प्रथम परिचय यह है कि दुष्टजन धर्म भोर 
प्रधर्म प्रथवा पुण्य भ्रोर पापके विचारसे रहित होते हैं । दूसरा लक्षण यह है कि ये दुश्जत्त 
सम्मार्गके विद्वेषी होते हैं, जैसे पाखण्डी तपस्वीजन सम्मगरेके'विद्वेषी होते हैं । जो वास्तविक 
साधुजन है उनसे विद्ेष रखते है। उसी प्रकार ये दुर्जन पुरुष 'भी श्रेष्ठ मार्गस विद्वेष 
करने वाले-होते है । क्योकि इन दुष्टोंकी चाहिए विषय भोर कषाय । विषय कषायके साधन 
गुणीजन या साधुजन नही होते । सन्‍्मार्ग तो पापोकों दूर हटाता है भोर ये हैं पापके प्रश्ि« 
प्राय वाले तो इन्हे व्यसनी बुरुष पापी पुरुष जो स्वयं गुण्डागंदीके भावके हो वे तो सुझा 
जायेंगे पर जो ज्ञानी सयमी श्रेष्ठ श्राचरणके हैं वे पुरुष इसे भी न सुदायेंगे । तो इसने समी- 
सीन मार्गसे देष ही तो किया। दृष्टजन धर्मात्माजनोकों इस प्रकार देखते हैं जैसे कि वे तुष्छ 
हो, असहाय हो झ्रथवा उनको कोई सुविधा न होनेसे यह मार्ग बनाया हो, इस ढगसे देखते 
हैं । तो दुष्टजन सन्माग्गके विद्वेषी होते हैं, यह उनका दूसरा लक्षेण है। तीसरा लक्षण है कि 
निनध्धनोय प्राचरणके करनेमे उनकी बुद्धि तैयार रहती है याने निन्‍्य प्राचार उनको पसंद 
रहता है, उन भ्राचरणोके करनेमे ही उनका सारा प्रयत्न 'चलता है । चौथी पहिचान यह है 
कि दुष्टजन एक स्वार्थमें ही भ्रपनी बुद्धि रखते हैं, प्पने इश्द्रियके साधन मिलें, भारामके. सा- 
धन मिलें, भोग विषयोके साधन मिलें, ऐसी “ उनकी दुदुंद्धि होती भोर निणके स्वार्थमे ही 
उनकी भध्रास्था बनी रहतो है । शवां परिध्य उनका यह है कि वे ऐसे ही वचन बोलते हैं 
जिन वचनोसे दूसरोको दःख उत्पन्न ही। उनके वचनोमे निष्ठुरता होती है। कद्ाबित मन्नु- 
रता भी हो तो भीतर कपटपना बना रहता है जिससे दूसरे लोग दु:ख पार्येगे । तो उचका 
वचनसम्यध्स स्व दःखोको उत्पध्त करने वाला होता है | दुष्जननोका छठा परियय यह है कि 


सभी पुरुषोकी वे निन्‍्दा किया करते हैं। चाहे गृथ हों उसकी भी निम्दा करेंगे। किसीमें गुण 
कम हो उसकी भी निन्दा करेंगे। निन्‍दा करता ही उनका स्वभाव पद् गया है श्रौर इस 


कारणसे वे धपने मनको संतुलित नहीं रख पाते झोर कवायोमे ही व्यग्र रहकर वे स्वयंकों 
निरम्तर कलेश सक्‍्लेशमे रखा करते हैं । ऐसे दुष्टजनोंका संग छोड़ना ही उचित है । - 


।, 
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मान मार्दवतः क्रुद्ध प्रशततो लोभ तु सतोषतो । 
मायामाज॑वतो जनीमवनतेजिहवाजयान्मन्मथ ॥| 
ध्वांत भास्करतोनलं सलिलतों मन्राध्समीराशन । 
नेतु शतिमलं कुत्तोषि न खल म्यों निम्मित्तादशुवि ॥४४3७॥ 

(२८८) दुर्जेनको शान्त कराये जानेकी अ्रशकयता--ये दुष्टजन किसी भी प्रकारसे 
वशमे नही भाते । भ्रनेक खोटी भोर कठिन बातोपर विजय प्राप्त किया जा सकता है मगर 
दुष्ट पुरुषोपर विजय प्राप्त नही किया जा पाता । उनको वशमे नही कर पाते । देखिये मान 
कषाय एक बहुत खोटा भाव है मगर उसे भी मार्दव धर्मके हरा शमन कर दियां जा सकता 
क्रोधभावको प्रशमभावसे नष्ट किया जा सकता है। यह क्रोध भो इतना भयकर विकार है 
कि जब क़ोघभाव जगता हैं तो यह सदबुद्धिसे दूर हो जाता है भौर वहाँ चित्तमे जो भ्राता 
वर करता है। ऐसे क्रोघको भी प्रशमके द्वारा वश किया जा सकता है। लोभ कषाय जो 
जीवोको निरन्तर बलेश उत्पन्न करती है उस लोभ कषायको भी सतोषसे शानन्‍्त किया जा 
सकता है। न लोभ रहे, संतोष वृत्तिसे रहे, यह बात प्रा सकती है। माया कपट भाव एक 
ऐस। विकार भाव है कि इस मायाके रहते हुए धर्मका प्रवेश भी नहीं हो सकता । ऐसे छल 
कपट जैसे खोटे भावकों प्राश्नव धर्मके द्वारा दर किया जा सकता है। तो इन कषायोके 
वेगको तो दूर किया जा सकता है किन्तु दृष्टजनोकों किसी भी प्रकारसे वशमे नहीं किया जा 
सकता, उनका शमन नहीं किया जा सकता । स्व्रीजनोको श्रतुतय विनयसे प्रसन्‍त किया जा 
सकता है पर इन दृष्टजणनोको किसी भी प्रकारसे (प्रसन्‍त नहीं किया जा सकता, सिद्ध नही 
किया जा सकता | ये किसीके वशमे नही श्रा पाते । ,जिभ्या इन्द्रियको जीतनेसे कामके वेग 
को शान्‍्त किया जा सकता है लेकिन इन दुष्टजनोको किसी भी श्रकारसे वशमे नही किया 
जा सकता । भ्रधकारको प्रकाशक पदार्थोका सम्बन्ध दूर [कर देता है । प्रकाश द्वारा प्रधकार 
दर किया जा सकता है किन्तु ये दुष्टजन किसो भी प्रकार दूर नहीं किए जा सकते, पर्वात्‌ 
इनके चिक्तको शुद्ध नही किया जा सकता | प्रग्ति जलके द्वारा बुक सकती है । लोग प्रयोग 
करते हो हैं। जब झरिनि प्रज्यलित होती भौर उसके बुझानेकी प्रावश्यकता होती तो झट 
पानी डालकर उसे शान्त कर दिया जाता है परन्तु दुजन पुरुष किसी भी प्रकारसे शान्त या 
बशमें नहीं किए जा सकते । सपे एक भयंकर [जानवर है जब उसे किसी पर क्रोष भ्राता 
है तो कितना ही दूर हो, वही पहुंचकर उसे डस लेता है, ऐसे सर्यको मंत्रके वशले कीलकर 
शान्‍्त किया जा सबंतां, परन्तु दुजंन पुंय किसी भी प्रकार वश नहीं किया जा सकता । 


ऐसे स्वरुछंद चित्त वाले दुर्जन पुरुषोका संग त्यागने योग्य ही है । 


गाया ४४६९ २१६ 


वोध्यात्मीयगुणम सालघवलैयंद्र्धभान जन । 

राहुर्वा सितदीधिति मुखकररानंदयंत जगत ॥ 

नो नीच: सहते निमित्त रहितो न्‍्यक्कारवद्धस्प्रहः । 
किचिन्मात्र तददभुतं खलजने येन वृुकेव स्थित: ॥ ४४८ ॥ 

(२८६) दुर्जनोंकी भेड़ियेकी तरह दुहंष्टि व दुष्प्रवृत्ति--दुष्ट जन भ्रपनी दुष्टताको 
प्रकृतिकी नही छोडते । कोई पुरुष निर्मल गुणोसे बड़ा प्रगतिशोल हो रहा हो, जो समस्त 
जगतको भ्रानंदित कर रहा हो, ऐसे उत्तम गुणी पुरुषोको देखकर दुष्टजन श्रकारण हो उन- 
को नीचा करनेका प्रयत्न किया करते हैं । तो मानो उनको ग्रसकर गिराना चाहते हैं । जे 
कि घन्द्रमा जो जगतकों शीतलता प्रदान करता है, जिसकी क़िरणें बडी उज्ज्वल है उस 
चन्द्रसे मानो थह राहु गुणोको दृष्टि न देख सकनेसे उसे ग्रसनेका प्रयत्न करते है, भले ही 
कुंछ समयके लिए चन्द्र ग्रसा जाता है मगर उसका वश सदा नही चलता । तो भले ही 
कोई दुर्जन किसी गुणीको सताये तो वह गुणी भ्रपनी संदुभावनाके कारण भ्रन्तमे सुरक्षित 
हो रहता है मगर दुष्टजन उनको सताये बिना नही रहते । श्रर्थात्‌ दुष्टजन ग्रुणी पुरुषोंके 
गुणोमे ईर्ष्या रखकर उसका बुरा ही करनेमे लग जाते हैं। सो मालूम होता कि ये दुष्टजन 
भेड़ियेकी तरह है। जैसे भेड़िया टकटकी लगाकर भीतर ही भीतर भ्ुन्नाता रहता है, अवब- 
सर देखता रहता है | जैसे ही उसने श्रवसर पाया कि झट भेड बकरी भ्रादिक जानवरोका 
शिकार कर लेता है इसी तरह दुष्ट पुरुष भी सदा ताक लगाये बेढ़े रहते हैं, वे श्रवसर' देखते 
रहते हैं भोर जैसे ही अवसर मिलता है तो ये गुणोंको ,मलिन कर डालते हैं । गुणी पुरुषोके 
गुणोको भी श्रवगुरारूपमे प्रकाशित करते है भौर अपने गुणोको तो मलिन कर ही रहे हैं । 
तो जो दुष्टजन मिथ्या मलिन पब्राशयके हैं उनका संग करने से इस मनुष्य को लाभ कुछ 
नही, उल्टे हानि ही हानि है । इसलिए भ्रपनी बुद्धिके सुधारके लिए सम्मार्गमे निर्वाध गमन 
करनेके लिए विवेको पुरुषोका कर्तव्य है कि वे दुष्टजनोका संग छोड दें । 

त्यवत्वा मोलिकसंहति करटिनो मृहति काकाः पल । 
त्यक्त्वा चंदनमाश्रयंत्ति कुषित्योनिक्षत मक्षिकाः ॥ 
हित्वान्न॑ विविधं मनोहररसं श्वानो मल भुजते । 
यद्वल्लाति गुणं विहाय सतत दोष॑ तथा दुर्जना) ॥४४६॥ 

(२६०) दूर्जनोंकी सतत दोषग्नाहिता--दुृष्टजन गुणियोंके मुणोको छोड़कर निरन्तर 
उनके दोषोको ही ग्रहण करते हैं शोर प्रकट करते हैं। जैसे कि कौवा हाथीके गजमोतियों 
की तो छोड़ देता है भोर मांसको ही ग्रहण करतों है। किसी किसी गजके मस्तकमे मोती _ 


रे सुभाषित रत्नसंदोह प्रबचन 


भी होते हैं। जैसे हड्डियाँ होतो तो वे भी पोदुगलिक हैं ऐसे ही कोई विशिष्ट जातिबा लोकिक 
उत्तम सुल्यवान पदार्थ भी वहां उत्पन्न होता है। तो काग जब कुछ कमजोर हाथीको पा 
पुरत्तके मरे हुए हाथीको चोटते है तो उनकी दृष्टि केवल माँस खानेमे रहती है, भले ही 
वहाँ प्रौर भी मूल्पवान पदार्थ है, पर उनको वे छोड देते है, करें क्या ? कौवेकी प्रकृति 
माँसकी ही तो होती है प्रएतव मोतियोके समुदायको छोड़कर केवल मांसका ही भक्षण 
करते है इसी तरह ये दुष्ट पुरुष गुणीजनोके गुणोको त्यागकर केवल उनमें दोषको ही ग्रहण 
करते है । उपयोगम लेते है भौर उसीको ही जिभ्यासे बोलते हैं ? दुष्टोको गुणोसे क्या मत- 
लब रहा ? उसमे रुचि ही नद्दी । गुणोसे प्रेम ही नहीं, गुणोको तो वे देखते हैं जिनको 
गुणोमे प्रेम होता है । तो गुणोसे द्वेब रखने बाले दुष्टजन गूणीजनोके ग्रुणीकों छोंडकर केवल 
, दोषोको हो ग्रहरा करते हैं। जैसे मबिस्याँ चदनकों छोडकर निन्‍्य धावका ही प्राश्रय करती 
हैं । जैसे किसी पुरुषको घाव हुभ्ना हो श्लौर उसमे चदनका लेप किया हो हो 
मक्खियाँ उस चंदनसे प्रेम नही करती, चदनके लेपको तो छोड देती हैं भोर उस णाव पर 
मुख देती हैं ऐसे ही दृश्जन गुणीजनोके ग्रुणोका उत्तपर पूरा लेप है लेकिन उन ग्रुणोको 
दुष्टजन प्रहरणा नहीं करते, बल्कि कोई थोडा दोष हो तो उसका ही प्राश्नंय करते हैं। दोष 
ही उसकी दृष्टिसे रहते हैं। कदाचित दोष न भी द्वो तो दोष बना बनाकर वे उम्लते रहते 
हैं। जप कुत्ते बढ़े रसीले भोजनको छोड़कर केवल वमन जसे मलोको ही खाते हैं । उन 
कुत्तोको उस वमनके खानेमें ही प्रेम होता है ऐसे ही ये दुष्टजन् गुणी पुरुषोके ग्ुशोको त्याग 
-कर कैवल उनके दोषको ही निरखते रहते हैं । दुष्टजन क्या करे, उनको, दोषमे 'प्रेम है. इस 
लिए दूसरोमें दोषको ही देखते हैं भ्रौर वे स्वयं दोषको श्रेष्न॒ समझते है | वे दोषोके करनेमे 
पापकार्योंके करनेमे श्रपनी बहादुरी भी मानते है । मैं पुरुषार्थी हुं, मैं बडा हूं, सबसे प्रधिक 
समझदार हूं, मैं ध्रनेक लोगोकी प्रांखोमे धूल को ककर प्रपता काम बना लेता हू, ऐसा उन 
दश्टजनो के मनमे गवें रहता है । तो इन दुष्ट प्रकृति वाले लोगो'का दोष ही दोषमे निवात् 
है । उनका संग करनेसे कभी भी धर्मका लाभ नहीं हो सकता, बल्कि धर्ममे हानि द्वोती है, 
उद्वेण बढ़ता है इस कारण धर्मके इच्छुक पुरुषों का दुष्टजनों का परित्याग करना द्वी भादिये । 
ये जल्पति व्यसनविमुखाँ भारतीयस्तदोष 
ये श्रीनातिद्यतिमत्रिधृतिप्रीतिशातीदंदते । 
येस्यः कीतिविगलितमला जायते जल्मभाजा े 
शश्व॒त्संतः कलिलद्वतये ते नरेणाव सेव्या: ॥४४०॥॥ 
(२६ १) सत्संग किये जातेके. योग्य सज्जनोंका हितकारिणी वाणीसे परिश्रम व 


गाथा ४५० २२१ 


सत्संगके लाभ-- यह सज्जन निरूपण नामका परिच्छेद है। सग सज्जनो का सेवन करनेके 
योग्य है। दुष्टसंगसे तो बनेवास या प्रन्य कार्य भी भले हैं। संग होना चाहिये 
सत्पुरुषो बा क्यो कि सक्ष्मंगसे बुद्धि पवित्र रहती है। सन्मा्ग मिलता बा प्राप्त होती 
है । तो यह सज्जन पुरुष कौन होता है उसका वर्णव इस छदमे किया हैं। सज्जनकी पहि- 
घान है निर्दोषवाणी । जिनकी निर्दोष वाणी दु खो से प्रलग रखतो है वे सज्जन पुरुष कहन 
लाते है । जिन्होंने प्रात्माका और ससारके स्वछूपका भली भाँति निंय किया है उनमे ही 
यह कला प्रातो है, वे ही वास्तवमे सत्पुरुष कहलाने योग्य है, उनकी ही वाणी ऐसी निर्दोष 
निकलती है कि जिसमे मिथ्याका काम नही, दूसरो'का श्रहित नहीं । मनुष्यों की पहिचान 
वाझीसे होती है मगर कभी कभी यह भी धोखा रहता है कि जिसकी बाणी सुननेमे तो भली 
लग रही है मगर हृदयमें कपट है, स्वार्थंवासनों है तो उसकी पहिचान थोड़ा कठिन तो होती 
है मगर बहुत दिन बसे बसे सब ज्ञात हो जाता हैं कि यह वाणी तो वास्तवमे निर्दोष है 
भ्रोर यह कपटभरी है । सज्जन पुरुषों की निर्दोष वाणी दूसरोको विपत्तियोंसे हटाती है, 
विभूति, कीति, कान्तिका वद्धेन करती है। जिनका हुदय पवित्र है, इस संसारके सर्वेसंकटो से 
हंटनेकी खुदको वाञुछा है उनकी वाणी कपटभरी कैसे हो सकती ? 
(२६२) परविविक्त स्वेकत्वग्त सहजात्मस्वरूपक्की प्रतीतिफा क्षतव्य--देखो इस 
- जीवनमें करने योग्य खास काम क्‍या है ? जो करने योग्य काम है वह कठिन नही, सुगम 
है, स्वाघीन है । वह काम क्या है ? श्रपने श्रपिके सहज स्वरूपका परिचय बना लेना। मैं 
हूं तो प्रपने श्राप ही तो हू, मेरी सत्ता किसी दूसरे पदार्थेकी दया पर नही है । श्रपने प्रापसे 
ही सत्त्व हूं । तो स्वय अपने ग्रापसे मैं कैसा हूँ इसका जिसको निरंय हुमा है वह ही वास्त- 
विक विरक्त होगा श्रौर भ्रपनी स्वरूपहृष्टि करके ससारसे पार होगा । स्वरूपहष्टि करनेके 
लिए एक्क संक्षिप्त मनन करें कि मैं देहसे, करमसे, विकारसे निरोला केवल चेतनामात्र हूँ । 
ऐसी बात हृष्टिमे श्रानी चाहिए। किसी परपदा्थेके सम्बन्धसे क्‍या हो रहा ? निर्णय तो 
रसिये जरूर मगर प्रतुभवके प्रसंगमे हष्टि केवल निज सहज स्वरूपपर देनी है। भले ही 
कई बोजो का मिलाप हो और उस मिलापमे सभी पअपने स्वभावक्ते विपरीत परिणाम, रहे हो 
तिसपर भी सबको सत्ता भ्रपने श्रापके निरपेक्ष है श्रौर स्वयंके रूप ही हुप्ना करती है । में 
देहसे निराला हू । यह बात सही है या नही ? कहनेमे तो झट श्रा जायगा कि सही है मगर 
परीक्षाके अवसर जब शाते है तव जैसे कहते है भ्रपनी प्रिट्टी भूल गए | प्रच्छा एक दिन खाना 
, न मिले या तीन ज्वर हो जाय, या कोई बिकट रोग हो जाय तो उस समय जो ऊपरी बातें 
. कर रहे थे वे तो डिग जायेंगे प्रोर जिन्होने पदार्षोके सहज स्वरूपका निर्णय बनाया है वे धैर्य 


रद 


हा सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 
' - पायेंगे उन कठिन परिस्थितियोमे भी । 

(२६३) देहबन्धनकी प्रसुविधायें--भेया, इतना तो स्पष्ट निर्णय सबको है कि 
मरेके बाद लोग शरीरको क्यो जला देते है ? जिस शरीरसे लोगोका ऐसा प्रेमपूर्णा व्यवहार 
रहा ऐसे मित्रजन, वे ही सगे भाई बंधु इस मुर्दकों कट ले जाकर जला श्राते है । दो घडी भी 
उसको घरमे नही रहने देते तो क्यो नही रहने देते ? उनको इस बातक़ा ज्ञान है कि जीव 
न्‍्यारा है, देह न्यारा है। जीव चला गया, ख ली यह देह रह गया, तो यो भी कट समभमे 
ग्राता है कि जीव न्यारा है, कर्म न्यारे है, श्रोर शरीर न्यारा है, पर बंधन ऐसा है कि 
इनका प्रयोग रूप देनेमे बडी बाघा श्राती है। भूख प्यास श्रादिक रोगोकी बात तो दूर जाने 
दो, इश्वियोग हो गया या ग्रपनी कषाय वश विरुद्ध कोई बात बोल दी तो उसमे झट तिल- 
मिला जाते है। श्रब बताग्रो कहाँ गया वह ज्ञान कि देह जुदा भ्रोर मैं प्रात्मा जुदा ? कोई 
विपरीत बात बह दे तो बात कहने वाला जुदा है। मृतिक है, भाषावर्गणाके शब्द है, भ्रपनी 
क्षायके प्रनुकूल काम कर रहा है, उसमे मुझ ज्ञानमात्र प्रात्माका क्या सम्बध है ? किन्तु उसे 
सुनकर झट तिलमिला जाते । मालूम होतो है कि वह,सब तोतारटन्त बात है--शरीर जुदा 
मैं जुदा, इसका प्रभ्यास नही बनाया, मनन मही बनाया सो बुरा लग रहा । झपने शरीरको 
माना कि यह मैं हु और दूसरे शरीरोंको माना कि ये दूसरे लोग है भ्रौर उस गालोके शब्दोमे 
यह बात जोड ली कि इतने लोगोके सामने यह मुझे गाली दे रहा, तो शरीरमे लगाव है तब 
तो गाली दे रहा, तो शंरौरभे लगाव है तब तो गाली बुरी लगी, इृष्ट वियोगका दुःख हुम्ना । 

(२६४) गुणदचि व साम्यभावमे वास्तविक समृद्धि--जो बात कहनेमे भली लगतो 
है उसका श्रगर प्रयोग हो जाय तब तो बेडा पार हो । सभाके बीच किसीको व्याख्यान देने 
खडा कर दिया तो वह जितनी बातें कहेगा वे सब भली,:कहेगा । किसीकी निन्‍्दाकी बात न 
बोलेगा भ्रगर बोलेगा भी तो वह प्रशंसाके रूपमे बोलेगा। निन्दाकी बात कहनेको तैयार होगा 
तो उसके हाथ पैर काँवने लगेंगे । वह ठीक तरहसे बयान नहीं कर सकता, भौर प्रगर किसी 
की प्रदाभाकी बात बोलेगा तो वह स्थिर रहेगा, प्रसन्न रहेगा । तो श्राप श्रयोग करके देख लो, 
नो बात करनेमे भली लगती है उस छझूपसे प्रयोग बने तो इसमे आ्ात्माका कल्याण है । देह 
जुदा मैं, जुदा यह कहनेमे कितना भला लगता भौर यह ही व्याख्यानमे बोला जाता भौर पे 
यदि भीतरी मनन बन जाय तब तो इसे शान्ति प्राप्त होगी । तो प्रभ्यास यह-बनाइये हि ? 
देहसे न्‍्यारा हु । जैसे प्रतिकूल किसीकी क्रिया हो जाती तो वहाँ क्यो कषायका 30४ 

: रे प्रतिकूल कुछ नहीं है दुनियामे जो बाहरी पदार्थ जैसा परिणमते है, परिणम रहे है 


प्रतिकूल क्या ? प्रज्ञानसे । ; 


॥ 
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हम मान रहे कि ये मेरे प्रतिकूल है। कोई लोग कहते कि मेरा ही बेटा भौर मेरी 


- हो बात नही मानता । जिसकी २०-२५ वर्ष तक सेवा की, पढ़ाया लिखाया, शोदी करायी, 


सब प्रकारकी सेवायें की, मगर यह मेरेसे प्रतिकूल बोलता है ।““श्रे बह प्रतिकूल कुछ नही 
बोलता, वह तो ग्रपनी कषायके श्रतुकूल बोल रहा । जिसमे उसे सुख शान्ति नजर श्रांती वह 
कार्य कर रहा है। चाहे वह कार्य उसके ही खिलाफ बने, उसके ही बिगाडका कारगा बने, 
मगर सब लोग ग्रपने-अ्पने माने हुए सुखके लिए श्रपनी प्रवृत्ति करते है। जो करते है सो 
करने दो, दुनियामे करोडो मनुष्य कर रहे ऐसा काम जैसे कि यह मनुष्य कर रहा, वहाँ 
क्यों बुरा मानते ? उनमे लगाव न रखें, उनमे मोह बनाया है, लगाव रखा है इससे बुरा 
मानते हैं, श्रोर लगाव कब है ? जब उसने श्रपने शरीरको माना कि मैं यह हू | तब तो 
लगाव है, नही तो ज्ञानमात्र श्रमूर्त श्रात्मस्वरूपकों दृष्टिमे लेकर कौन कहेगा कि यह मेरे 
प्रतिकूल है । 

.._ (२६५) स्वरूपाभिसुखतामे स्वरूपह्टि--धर्म स्वरूपाभिमुख होनेपर धर्म बडा सुगम - 
है, लेकिन जो लोग खोटे पथकी श्रोर चल रहे हो उनके लिए ग्रतीव दुर्गंग है। जैसे दर्पण 
है, इसके समक्ष मुख कर लिया तो श्रपना दर्शन बडा सुगम है और दर्पणकी ओर प्रीठ कर लें 
तो प्रपना दर्शन बडा दर्गम है। देखिग्रे जासे मे ही कितना श्रन्तर हो गया | तो जिनको 
कल्याराण दइृष्ट है, जो जान चुके कि मेरा हित किसी बाह्य पदार्थके लगावमें नहीं 
है वह भिन्‍न है, मेरे लिए असार है, मुझे वहाँ क्‍या 'करना ? भ्रनन्त भव गुजर _. 
गए इसी चक्‍करमे मेरा किसी श्रन्यसे प्रयोजन नही । श्रात्मस्वभाव मेरी दृश्ट्मि 
ध्राये बस एक मात्र यही करनेका काम पड़ा हुझ्ना है । मैं देहसे न्‍्यारा हू। श्रौर देहसे भो 
बहुत सूक्ष्म पुदगल, जिनका कि विकट बंधन बनो है, श्रनादिसे भरे चल रहे है, बघन है, 
वे कर्म भी पोद्गलिक है। उन कमसि भी मै न्‍्यारा हूं। जैसे शरीरसे न्यारा ऐसे ही कर्मसे 
त्यारीने यद्यपि मरण हो जानेपर शरीर साथ नही जाता कर्म साथ जाते है। वे पौद्गलिक 
सूक्ष्म कमें जीवके साथ जाते हैं इतनेपर भी उन कमंसि यह श्रात्मा जुदा है। तो मनन करें 
कि मैं प्रात्मा इन कमंसे भी यारा हु। तीसरा मनन करिये कर्मका उदय झ्राया । जब 
'कमे बंधे है तो श्रपने समयपर उनका विपाक श्राया । तो कर्मंका विपाक कर्ममे श्राया । 
कर्मके उदयेमे कमेंमे ही भयकर रूप बन गया । लेकिन जब यह निमित्त नैमित्तिक बधन 
है तो करके उदयंका वह भयकर रूप यहाँ उपयोगमे झ्राया, यहाँ उसका प्रतिफलन हुप्ना । 
फोटो प्रायी कैसे ? छाया बनी तो वह बनी जिनके विकार भाव रूप और इसीको जीवने 
मान लिया कि मैं यह हू श्रौर इस मान्यतासे संसारभे रुलता है। मैं इन विकारोसे भी नि- 
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राला हूँ, क्योकि वे मेरे स्वरूपकी चीज नहीं है, थे नैमित्तिक है, इनसे मे न्यारा हूँ । तो देह 
से न्यारा कर्मसे न्‍्यारा शोर विकारसे न्यारा केवल चेतना मात्र । 

(२६६) पुद्गल व पौद्गलिक भावका बन्धन होनेपर भी स्वरूपसत्त्वकी विविक्तता- 
प्रब अपने स्वरूपको श्रोरसे देखिये यह मात्र चैतन्यस्वरूप है। झ्पने आपके बारेमे उस चैतन्य 
स्वरूपकी दृष्टि जाय तो जीवको घर्मंका मार्ग मिलता है। सो घमंको इच्छा तो है सबके इसी 
लिए तो मंदिर श्राते, धर्म भावोसे ही तो प्राते । तो यह घर्ममार्ग कितना सुगम है, थोडा 
इसका ज्ञान बना ले और अपने आपको मात्र चेतन्यरूपमे सही स्वरूप मानें, विश्राड कितने 
ही हो रहे मगर स्वरूप तो सही है । जैसे दूध प्रोर पानी भले हो मिल गए है मगर पानी 
पानोसे ही रचा है दूध दूधसे ही रचा हुआ है । यद्यपि मिले हुए दूध पानीमे से कोई दूध 
दूध पी ले, पात्ती न पिये ऐसा करना कठिन है । प्रयोगमे न भरा पायणा किन्तु स्वरूप तो 
देखो वहाँ कि पानी पानोमे हो है, दूध दूधमे ही है उसको श्रागसे तपा दिया जाय तो दूध 
दूध तो रह जाता श्रौर पानी भाप बनकर ऊपर उड जाता। मशीनो द्वारा भी दूध प्रौर 
पानी अलग अलग देखे जा सकते । हंस पक्षीकी चोचमे भी कोई ऐसा रसायन होता जिससे 
उस चोचको मिले हुए दूध पानीमे डालने पर दूध शभ्रलग हो जाता और पानी भ्रलग हो जाता 
तो जैसे मिले हुए दूध पानीमे दुघकी सत्ता ग्लग है श्रोर पानीकी सत्ता प्रलर्ग है ऐसे ही 
शरीर कर्म और जीव इन तीनोंका मिश्रण होनेपर भी सब एक दूसरेसे भिन्‍न है, 

(२६७) सहजात्मस्वरूपभावनासे पवित्रताकी संभृति--मैं श्रात्मा केवल चैतन्यमांत्र 
है, यह जिनकी दृष्टिमे श्रा गया है उनका मन शुद्ध है, उनके वचन शुद्ध हैं। पौर की तो 
बात क्‍या कहे उनके कायको भी छुद्ध कहते है ! जो रत्नत्रयसे पवित्र है ऐसे साधुवोके देह 
को किसने अ्पवित्र कहा ? उनके स्तानका त्याग है लेकिन उनके शरीरको किसी ने प्रपवित्र 
कहा क्या ? कोई साधु स्नान न करके ग्राहारके लिए श्राया हो तो उसे श्राप श्राहार, देनेमे 
मना तो नहीं करते.। भले हो कोई ऐसा तेज शोधिया बना हो कि इस ही भावसे अ्रलग 
भोजनका प्रबंध करे, प्रॉगनमे लगाये कि ये नहाते तो हैं नही, ये चौकेमे प्रा गए तो हमारा 
लौका अपवित्र हो जायगा ऐसा सोचकर यदि कोई प्रलग प्रबंध करे तो उसका दूषित भाव 
है, पर ऐसा कोई करता नहीं । साधुका, रत्नश्रयधारीका देह. सदा ही पवित्र मीना जाता | 
उनके वचन तो पविन्न है ही किसीकों पीडा कारक वचन नही है उनके क्रोध, मान, 
प्रादिक कपाय नहीं जगते । साघुसतोने वास्तविक क्या चीज पायी है जमे बलपर उनके 
कषाय नहीं जगते ? तो उन्होने पाया है स्वभावहृष्टिका बल | मैं यह हैं, चैतन्यमात्र । जसा 
जो कोई ग्रपने बारेमे बार बार सोचता है उस रूप उसका परिणाम, परिणमन होने लगता 
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है । भ्राप किसीके बारेमे सोच रहे हो कि यह मेरा बड़ा विरोधी है, यह मैरेकों देखता नहीं. 
है तो प्रापको ऐसा ही दिखने लगेगा शोर उसकी प्रत्येक क्रिया आपको यों हो समभमे 
श्रायगी कि यह मेरा विरोध कर रहा है। जो बार बार यह सोचता है कि मैं मनुष्य हूँ । 
मनुष्य हूँ मायने यह देह वाला हूँ तो उसके ,सब संसार बढ़ने वाली बात बनेगी श्रौर जिनका 
मनन बराबर यह चलता है कि मैं चेतन्यमात्र हें, केवल चैतन्यस्वरूप पदाधे हूँ तो उसके 
शाताद्रशा रूप व्यवहार चलने लगेगा । 
(२९८) सावनानुसार भविष्य--देखो जैसे पहाडसे कोई रत्न निकालता है या 
प्राग निकालता है ऐसे ही प्रात्मामेसे सुभाव निकालते हैं या दुर्भाव निकालते है यह श्रपने 
भावोके आ्राधःर पर है। उसने किसका मनन कर रखा है, किसको श्रपना रखा है उस 
प्राधार पर बात है कि कोई चाहे रत्न निकाले या झाग । जिसने ग्रपनेको पर्यायरूपसे मनन 
किया है उससे श्राग मिकलेगी और जिसने अपने श्रापके लिए चैतन्यस्वरूप मात्र मनन किया 
है उसकी वाणी निर्दोष निकलेगी । तो सज्जन पुरुष वह है जिसकी निर्दोष वाणी दुसरोका 
दुःख दूर कर देती है। जो विभूति, नीति, कान्ति, शुद्ध लक्ष्मी वर्क वृद्धिकों करती है 
जिसके सम्बन्धसे निर्मेल कोतिका प्रादुर्भाव होता है ऐसे सज्जन पुरुषोका सदा सेवा सत्संग 
करना चाहिए । पहले एक यह निर्णय बना लो कि प्रापको इस संसारमे बारवार जन्म लेने 
में मजा आता है या जन्म बिल्कुल न हो भागे यह ग्रापको चाहिए ? इसका निर्णय बनायें 
पहले । यदि कोई यह कहे कि मुझे तो जन्म चाहिये, जन्म श्रच्छी चीज है, जन्ममें ही तो 
बड़े उत्सव समारोह होते हैं, स्वरगोंमि देव समारोह करते हैं. यहां सेठ लोग समारोह करते हैं, 
तो जन्म श्रच्छा है ना ? तो ठोक है जन्म लेना यदि प्रापको पसंद है तो झाप एक काम 
करिये कि इस शरोरको खूब मानते रहिये कि बस यह ही में हैं, वस इस ही मान्यतासे 
प्रापफो खूब शरीर मिलते रहेगे । झौर श्रगर श्रापकी जन्म न चाहिए, जन्म लेना पसंद नहें 
है भौर श्रापके मनमे यह भाव हो कि मैं शरीरसे रहित केवल श्राच्मा ही रहूँ, भ्रन्य पदार्थ 
भी तो अ्रकेले भ्रकेले ही हैं। निर्लेप धर्मंद्रव्य, ध्घर्मद्रय, श्राकाशद्रव्य झर कालद्रव्य वर्गरह 
तो इनकी भांति मैं प्रात्मद्रव्य भी ,्रकैला ही रहूँ, कोई संग न चाहिए, कुछ लेप न चाहिए, 
प्रगर ऐसी इच्छा है तो उसका उपाय यह है कि शरोरकों हम (मैं) न मानें श्रोर 
शरीरसे निराला प्रपने को ज्ञानमात्र, चैतन्यमात्र मनन करें। दोनो ही दातें सामने 
रखी है। प्रव यह श्रपनी छठनी कर लें कि जन्म लेना पसंद है या जन्मसे हटकर 
क्षेवल प्रात्मा रहना झापको पर्संद है ? यदि जन्म लेना पसंद है तो देखलो संसारमे थे हो 
सब तो जीव भरे हुए हैं--निगोदिया, धन्य एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, घार/न्द्रिय, 
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पचेन्द्रियमे तिर्यंत्र श्रोर भारकी देव, मनुष्य, ऐसे प्राणी होते रहना पसंद है, तो यह बात 
कोई विवेककी नही है । प्रभुभक्ति करके यह हो तो एक उमंग बढ़ाना है कि हे प्रभो, जैसे 
श्राप स्व लेपसे रहित हो गए । है विद्ध भगवान जैसे श्राप शरीरसे सदाके लिए छूट गए । 
श्रव केवल निर्लेप ज्ञानपुज्ज ही रह गए ऐसा ही में अपने आपको चाहता हूं, ब्योकि ऐसा 
हुए बिना प्रात्मकल्याण नही सो जन्म लेता रहूं यह बात रंच भी पसंद न कीजिए । किन्तु 
में जन्मरहित हो जाऊं, फेवल प्रात्मा ही भात्मा रह जाऊं, बस यह भावना भरें । 

(२६६) भ्रन्तः प्राशयके अनुसार उपलब्धि--देखो भीतरकी लगनका फक॑ होता है ! 
जिसने यह भावना भरो उसके मोह कहाँ रहेगा । कैसे मान सकेगा कि ये पुत्रादिक भेरे हैं ! 
यह मै हु यह बुद्धि उसके भा ही नही सकती । हाँ रहना है तो प्रेमका व्यवहार तो बनाये 
रखना पड़ेगा, क्योंकि मुझ समान ही ये भी चेतन हैं, मगर रागका व्यवहार बना कर भी 
ज्ञानोके निर्मोहता रहती है । तो है प्रश्ठ॒ मैं देहरहित होना चाहता हूं, याने जन्मरहित होना 
चाहता हूं | देह श्रौर जन्मका बीज है कर्म । करके उदय होते, देहक। बंधन होता, यही परम्परा 
श्रनादिसे चली श्रायी है । तो भावना करे कि मैं कर्मसे रहित होना चाहता हूं । न मुझे बुभ 
कर्म धाहिये न अशुभ कमे, न पुण्य चाहिये न पाप चाहिए, क्योकि पुण्यकर्मके फलमें एक 
बार राजा, नेता, धनी बन जायें तो उसकी क्‍या गारन्टी है कि वह दुःखी न 'होगा या प्रगले 
भवमे उससे हीन पद पर न श्रायगा ? बल्कि प्रायः यह होता है जिसके पुण्यका उदय है, धन 
बैभव मिला है तो उसका हृदय स्वच्छंद हो जाता है, विषयोमे लग जाता है, मनमाने पाप 
करता है । यह पुण्यके उदयसे नहीं कर रहा, यह तो अपने वर्तमान भावोंके भनुसार कर 
रहा मगर ऐसी बात होने तो लगती है । तो इस पुण्यकी कोई गारंटी नही है कि पुण्य मिल 
गया तो उसका कल्याण होगा ही। इससे न पाप चाहे बल्कि उनसे हटनेका काम करें। 
उनसे हटनेका क्रम यह ही है कि पहले पाव भावोको छोड़कर पुण्य भावोमे भायें पर लक्ष्य 
श्रपना रखें शुद्धभावोका तो बात बनेगी । यदि शुद्ध भावना हो जाय, प्पने सहज स्वक्पंका 
निर्णय हो जाय तो ये सब बातें भोसान हो जातो हैं | तो हमे यह चाहिये कि जो ज्ञानी पुरुष 
है, सज्जन पुरुष हैं उनका सत्सग करें तो उनकी मुद्रासे, चे्टसे हमे सब्मा्ग मिलेगा । 

नैतच्छद्यामा चकितहरिणीलोचना कीरनाशा 
मृद्वालापो कमलवदना पक्‍्वरविवाधरोष्ठी । 
मध्ये क्षामा विपुललघना कामियी कांतरूपा 
यन्निर्दोष॑ वितरति सुख संगतिः सज्जनानां ॥४५१॥ 
(३००) सत्संगतिसे निर्दोष सुखका लाभ--सज्जन पुरुषोकी संगति जिस निर्दोष 
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सुखको प्रदान करती है वैसे सुखको दुनियांवी लोगोके द्वारा मानी गई कामिनी भी प्रदान 
नही करती । लौकिक जन सर्व पदार्थमि सर्वाधिक सुख देने वाली स्थ्रीको माना है, और 
साहित्यकार अपने साहित्यमें उसकी प्रधांनताका बड़े गौरवके साथ वर्णान करते हैं। किस प्रकार 
वर्णान करते हैं कि जो युवती जन हैं वे चकित हिरणीके समान चंचल नेत्र वालो हैं । नेश्रोंको 
जल्दी यहाँ वहाँ घुमायें ऐसी स्त्रियोको उनकी सुन्दरता मानते हैं। कीरनाशा जिनकी नाक सुब 


की तरह है, उसका भाव यह है कि नासिकामें छिद्र सीधे यदि दिखें तो लोगोंको ग्लानि उत्पन्न 
होती तो ऐसी नाक जिसमे कि छिद्र दिखें नही वह तो तोतेकी होती है । साहित्यकार जिस-जिस 
ढंगमें स्त्रियोकी सुन्दरताका वर्णन करते हैं लौकिक पुरुष भी उस उस ढंगमे उस सुन्दरताकों 
निरखते हैं | ऐसी सुन्दर स्त्रियाँ सी वह सुख नहीं प्रदान करती जो निर्दोष श्राल्हाद सज्जनों 
की संगतिसे प्राप्त होता है. स्त्रियोका वर्णान मृदु प्रालाप वाली सुन्दरता बतानेके लिए है । ये 
लोकिकजन भी उसीको ही श्रधिक प्रिय मानते है जो मधुर घचन बोलें । जिनका वदन कमल 
के समान कोमल हो | जैसे कमलके पत्ते कोमल होते हैं इस! तरह जिनका बदन भी कान्तिमय 
भ्रौर कोमल हो ऐसी स्त्रियोमे लोकिकजन सुन्दरता सममते हैं | जिनके श्रोंठ वक्र हो, बिम्ब- 
फलके समान लाल हो याने ललाई प्राकृतिक श्रोंठो पर पायी जाय वहाँ लोकिकजन सुन्दरता 
मानते हैं भोरे सोहित्यकोर कवि भी उसी ढंगसे वर्णन करते है, जिनकी कमर मध्यमे 
.. श्रत्यन्त पतली हो भौर जंघा मोटे हो उस कामिनोकों लोकिक जन सुखका कारणा मानते है 
धोर भ्रच्छे ढंगसे साहित्यकार भी वर्णांन करते हैं, लेकिन ऐसी युवती स्श्रीजनोसे उत्पन्न होने 
बाला सुख सदोघ है। तत्काल भी खोटे परिणाम ही बनते हैं भौर कमेबंध भी होता है । 
भविष्यमे उसका परिणाम खोटा भोगना पडता है। तो भले हो कुछ कल्पनामें लौकिकजन 
स्त्रियोको सुखका कारण मानें लेकिन सुखका कारण नही हैं तत्काल भी भ्रौर प्रागे भी 
क्षोभका कारण हैं लेकिन सज्जन पुरुषोंकी संगति तत्काल भी और भावोकालमें भी संतोष 
धोर प्रानत्दको प्रदान करने वालो होतो है । श्रतः सत्संगत्ति करना योग्य है श्लौर उसमे ही 
धात्मा प्रपने गुणोंकी समृद्ध बना सकेगा । 
यो नाक्षिप्य प्रवदति कथानाभ्यसूर्या विधन्ते । 
न स्तीति स्वं हसति न पर वक्ति नान्यस्य मम !। 
हंति क्रोघं स्थिरमति शम प्रीति तो न व्ययीति। 
संतः सतं व्यपगतमंद त॑ सदा वर्णायंति ॥४५२।॥। , 
- (३०१) सज्जनपुरुषोंके आक्षेपकथन, ईढर्पा ब स्वप्रशंसाके भावकी असंभवता-- 
सज्जन पुरुषोकों संग ,लाभदायक होता है यह प्रकरण इस ' ग्रन्थमें चल रहा है। तो वे 


श्शे८ ... सुभाषित रत्नसंदीह प्रवचन 
सज्जन पुरुष कौन होते उसका कुछ वर्णन इस छदमे है'। जो पुरुष कभी भी दूसरोंपर 
कटाक्ष न करें, श्राक्षेप न (करें ऐसी उनकी व्यावहारिक प्रवृत्ति रहती है जिसके चित्तमें सर्व॑ 
जीवोका स्वरूप समाया है श्र जानते हैं कि जो भी भ्रुटि है वह सब ग्रौपाधिक है । इनके 
स्वभाषमें से यह त्रुटि नही पश्रायी है ऐसा जो देखते है, जीवोके स्वरूपकी दृष्टि रखते हैं ऐसे 
सत्पुरुष दूसरोका कटाक्ष भौर प्राक्षेपके वचन कैसे बोल सकते हैं ? चित्तमे कषाय हो तो 
उसके कारण लोग प्राज्षेप भरी बातें बोला करते हैं। तो प्रथम परिचय यह है कि जिनकी 
वाणी दूसरोके कटाक्ष भ्रौर भाल्ेप भरी नहीं होती । कोई दोष भो करता हो तो उसे जान 
तो जाते हैं, पर उस दोषको उसके स्वभावमे उत्पन्त नही करते । ज्ञानों पुरुषोकी ऐसी” 
रीति नोति होती । ज्ञानी पुरुष सज्जन पुरुष किसीके गुणोमे दोषका श्रारोप नहीं करते । 
जिनको गुणोमे रुचि होती है वे भ्रन्यत्न भी गुणोका दर्शन करते हैं। रुचिके प्रनुसार लॉगो 
की बाह्य प्रवृत्ति होती है । जैसे जिसका कलुषित हृदय है वह बाहर सबमे कलुषित ही 
कल्पना करता है, जिसकी गुणोमें रुचि है, निर्मल चित्त है उसको बाहरमे प्रथम वो दोषके 
दर्शन ही नहीं होते । गुण भौर दोष सबमे मोजूद होते है, पर जिनकी गुणोमे रुचि है उने- 
की गुणोंपर प्रधानतया दृष्टि रहती है। जिनके दोषोमे रुचि हैं, दोषमय जिनका हृदय, है 
उनको सब जगह दोष ही दोष दिखते है। जैसे जो स्वय प्रवगुणसे भरा है, कहिये चोरी 
जैसी वृत्ति है वह. दूसरोपर किसी प्रकारकी शंका "रखता है भोर फट उन्हें पहिंचान भी लेता 
है, जिनकी गुणोपर दृष्टि है उन्हे गुणोके दर्शन होते हैं भ्ोर उनमे प्रमोदभाव जगता है । 
ईहर्या प्रहंकार ये एक ऐसे दोष हैं कि जिनके कारण प्रक्ृति दुष्ट हो जाती है । तो जो 
सत्पुरुष हैं वे कभी कटाक्ष भही करते प्रौर किसीके गुणोमे दोषका श्रारोप नही किया करते। 
जो जैसा है वैसा बाहरमे वे परख लेते हैं।। सतृपुरुष कभी पभपनी प्रशंसा श्रोर दूसरोकी 
बुराई नही करते । ये तो तीच गोत्रका बंध करने वाले भाव हैं। प्रपनी प्रशशाका भाव भी 
वे नही रखते । ऐसी सरलता उन सत्पुरुषोमे होती है । 
(३०२) सत्पुरुषोके सहजात्म्रस्वरूपकी घुन--सत्पुरुषो मे केवल जो एक उनका कहित्य 
है उसकी ही घुन होती है। वह कतंव्य क्या है ? श्रपने झ्रापको सहज स्वरूपमे देखनेका 
पौरुष होना । धर्मंपालन वस्तुतः झपने भ्रापकों जैसा कि सहज सत्त्व है, स्वयं स्वदप है उस 
रूपमे अपने भ्रापको मानना व उसपर हृढ रहना भोर ऐसा'ही निरन्तर जानते हहना यह है 
वास्तविक घर्मपालन । यह जिसने निर्शेय कर लिया है वह प्रुरुष इस वृत्तिकों पात्र रहे इसके 
लिए भ्रागे बढ़ता है । चरणाचुयोगके श्रनुसार ब्रत, तप, संयम ग्रादिक ग्रहरा करता है ताकि 
हम अपने स्वभावदर्शनके पात्र बने रहे श्लौर समय समयपर यह हृष्टि करके भ्रपना जीवन 
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सफल करें । मुख्य बात है श्रपने भ्रापके सही स्वरूपको पहिचान लेना, यह जिसने नही किया 
बह भले ही थोडासा पृण्यबध कर ले, लेकिन उसे मोक्षमार्ग नही मिलता । तो स्व आरम्भ 
करेके, पोरुष करके जैसे आत्माके सही स्व्पका परिबय बने वह काम करिये । वह है ज्ञान । 
भेदविज्ञान । वस्तुस्वरपका परिचय । निरखना क्या है कि मैं केवल चेतना मात्र ह्‌। मेरे 
सत्वमे दूसरेका सत््व मिल करके बना हो ऐसी बात नही है | जो भी सत्‌ है वह स्वयं है, 
स्वयं पूर्ण है। किसीकी सत्ता श्रधुरी नहीं रहती । तो मैं जब सत्‌ हू तो वह वस्तुततः क्या हू 
यह बात जिनके अ्रनुभवमे श्रा जाती है उनको मोक्षमार्गंका लाभ होता है । 

(३०३) भ्रन्तस्तत्त्वकी प्रतीति बिना गल्पवादका प्रवर्तत--देहसे मैं न्‍्यारा हु ऐसी 
बात तो प्रायः सब बोलते है और थोड़ा इस पर विश्वास भी रखते है। जैसे कोई पुरुष गुजर 
गया तो सभी कहते है कि हसा उड गया, मिट्टी रह गयी, इसको तो उन्होने भी स्वीकार 
किया । देहसे न्‍्यारा यह मैं श्रात्मतत्त्व :हु। भले ही विपर्ययरहित विधिसे नही जान पाया फिर 
भी साधारणतया सभी लोग इस बातको थोडा थोड़ा जानते है कि यह जीव देहसे निराला है । 
जरा इसी बातको वस्तुस्वरूपके परिचयके साथ श्रोर जाननेकी श्रावश्यकता है । यह देह क्‍या 
है ? भनेक परमाणुग्रोका पिण्ड है, 'स्तम्भ है, रूप, रस, गंध, स्पर्शवान है । इसमे चंतन्यस्व- 
रूप नही है । मृत कोई चेतन हो ही नहीं सकता, श्रोर मैं एक जाननहार श्रात्मतत्त्व हु । 
बंधन है श्राज ओर वह बंधन भी विकट है। जब धाराममे है तब भेदविज्ञानकी बात सब 
बोल लेंगे (प्राजकी स्थितिको बात कह रहे) 'पोर ,कोई ज्वर हो, खाँसी हो, श्वांस हो, कोई 
रोग हो, चोट हो, कोई वेदना भा जाय तो प्रयोगात्मक विधिसे श्रपने श्लापमे तको कि में 
प्रब भी भेदविज्ञानपर अमल कर पाता हूं कि नही । तो गप्प करना तो सबको धासानव रहता 
है भौर गप्प सप्पमे ही विवाद हो जाया करता है । तब विवादात्मक बिधिसे जितने क्षणका 
संकल्प हो उसकी प्रायः सारी समस्‍यायें सुलक जाती है धोौर ठीक विघिसे वे अपने स्वरूप 
तक पहुंच लेते है | भ्राज ऐसा बन्वन है, पर स्वरूप देखो तो सबका अपना अपना जुदा-जुदा 
है । उसका प्रभ्यास नही है। अपने श्रापके एकत्वकी लगन नही है । पूरी तरहसे निर्णय भी 
नही किया है, अतएव ऐसी बातें गप्पोमे श्राती है, पर प्रयोग छूपमे उत्तीर्ण नहीं हो पाते । 
तो जरूरत इस बातकी है कि मैं अपने पध्लाप स्वय जैसा चेतन्यमात्र हु उस प्रकारकी निरख 
कर । 

(३०४) प्रन्तस्तत्त्वकी अ्रणुभुति होनेपर ही सहजात्मस्वरूपफा वास्तविक परिचय--- 
मोह ममतासे प्रन्य पदार्थोकों मानना कि ये हो सब मैं हूं, ये मेरे है, रागद्वेपके जितने व्यथ- 
द्वार ई, जितनी रागट्वेंषकी भीतरी जागृतियाँ हैं उनसे तो प्रपनेको श्रलंग कर सकते है अन्तर 


३३० सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


' भें पर कुछ प्रयोगात्मकः विधिसे हो तो प्पने प्रापका स्पष्ट बोध हो । जैसे मिश्री मीठों 
है, ऐसा बारबार कहने पर भी जिसने मिश्री नहीं बखी है उसे उस मीठेपनकी बात भीतर 
उतरती नही है, मुखसे तो वह कह देगा, सुन रखा (है, कुछ युक्तियाँ बताती है कि गन्ना 
इतना मीठा होता है, उसका रस निकाल लिया जाय तो बह भोर भी मीठा होता उसको 
पकाकर राब बना दिया जाय तो वह उससे भ्रधिक मीठा होता, राबका गुड़ बना दिया जाय 
तो वह उससे भ्रधिक मीठा, गुडसे शक्कर ,बना दी जाय तो वह ओर भी झ्धिक मोठा झोर 
फिर उस शवकरका मैल निकालकर मिश्री बना दिया जाय तो वह झोर भी मीठा, इस तरह 
कोई शाब्दो द्वारा मिश्रीका खूब शान भी कर ले, शब्दोसे बोल भी ले पर सही रूपसे मिश्रीके 
स्वादका निर्णाय वह नहीं कर सकता | हाँ उसको मिश्रीकी एक डलो खिला दी जाय तो बह 
मिश्रीका सहो सही स्वाद समझ लेगा, जान लेगा। तो ऐसे ही भात्मस्वरूपकी बात कोई 
नहुत-बहुत सुन ले, मुखसे भी बोल ले फिर भो उसे” भ्रात्मस्वरूपका सही सही भ्रनुभव नही 
हो पाता । प्रात्मस्वरूपके प्रनुभवका ढंग, पभ्रात्मकल्याएका ढंग तो बडी शान्तिका है। 
धीरताका है जब भीतर भप्रपनेको सम्बोधन करें। पपने भ्रापकी, झ्रोर उम्मुख हो, उसका 
प्रयोग करें । प्रयोग भी तब हो बनेगो जब कि कुछ भावरण सही हो | न्‍ 

(३०५) सदाचरण होनेपर सम्यक्त्वलाभकी संभवताकां एक सिद्धान्तसे परिथय- 
- करणशातनुयोगमे बताया है कि क्षायिकसम्यवत्व कैसे होता। भन्य सम्यनत्वकी भी विधि 
बतायी है । ७ प्रकृतियाँ जो इसके मिथ्या द्शनके निरमित्तभूत हैं उन प्रकृतियोका क्षय होने 
पर सम्बक्त्व प्रकट होता है। तो उस प्रसंगमें यह बताया है ना कि जब करणलब्धि होती 
है तो उसके प्रसादसे सर्वप्रथम प्रनत्तानुबंधीका प्रन्तर करण, विसयोजन व प्रनन्तानुबंधीसे 
हटनेकी बात भाती है। प्रनन्तासुबंधीका क्षय हुए बाद यह जीब भ्रन्तमु हुतें विश्वाम करता 
है, उसके पश्चात्‌ दर्शनमोहका क्षय होता है । प्रनन्तानुबधी पारित्रमोहको प्रकृति है । यह 
विधि भी बतला रही है कि झ्राचरणका श्रंश जग्रे बिना यह दर्शनमोहकों साफ न कर पायगी 
धौर न श्रनतुभव बन पायगा । तो भ्रपने योग्य भ्राचरणमे रहकर भीतर घुन बनाइये, मनन 
करिये प्पने स्वरूपका । उसके प्रसादसे जो जैसा होना है भोटोमेटिक, निमित्तनैमित्तिक योग 

: में हो जायगा। कैसे कर्म दूर हांते हैं, क्षीण होते हैं, कया उनमें स्थिति बनती है वह सब 

प्रात्माके बिशुद्ध परिणामका निमित्त पाकर होता रहेगा । ध्पना काम है. प्रपने स्वरूपपर 


दृष्टि देना । े | के 
(३०६) विकारोंकी नैमित्तिकता'व परभावताके परिचयका प्रथम लाभ--देखो नि- 
तने बिकार होते हैं, जिम्हे कहते हैं परभाव, रागद्वेघादिक भाव, ये क्या जीबमे स्वभावतया 
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होते ? नही होते । हो रहे जीवके परिणमन, पर जीवोमे स्वम्ावतया नहीं होते । राणद्वेप 
करनेका जीवका स्वभाद' नही है । और हो सो जाते हैं । जँसे एक दर्षणसें किसी भी चीजका 
फोटो धाते रहता क्या परके सान्विध्य विना दर्षणके व्वभावसे ही होता है जिस वस्तुका 
छामने सान्निध्य होता है उसके अनुरूप वैसा दर्पणमें फोटो रूप परिगमन होता है। यह 
तिभित्त नैभित्तिक भाद है, ऐसे ही मुकमे जो रागद्वेपादिक विकार जगते हैं वे पूर्वबद्ध कर्मक्रे 
उदयक) निभित्त पाकर ये जीवमे विकार परिशुतिया बनती हैं, ऐसा सब लोग जानते है 
मानते हैं, पर इस श्रद्धासे श्रपनेकी लाभ क्‍या मिलता है ? पहला लाभ तो यह है कि जो 
एक यह छुटि बन रही है कि जितने ये बाहरी पदार्थ है रूप, रख, गंध, स्पर्श, शब्द इनको 
लोग दिकारका निरमित्त कारण माव मानकर अहंकार और कायरता इन दो भावोका बढ़ा 
रहे हैं। मैंने अम्ुुक को सुख दिया। श्रमुककों दुःख दिया ऐसा मावकर वह अहकार बढा 
रहा है, घुझको श्रन्य जीवने सुख दिया, दुःख दिया ऐसा यानकर यह कायरता बढ़ा रहा 
हैं । तो निमित्त नैभित्तिक योग केवल जीवके विकारके प्रसंगमे कर्मके साथ है। जगतमे जों 
प्न्‍्य इतने पदार्थ हैं, इनके साथ नही हैं, इनको हम उपयोगमे लेते हैं, इन्हे श्राश्रयभूत 
बनाते हैं तो ये ग्रारोपित निमित्त बन जाते हैं सो भी व्यक्त विकारके प्रसंगमें । श्ाश्रयभुत 
का हवय घ्यान न घर शोर किसी प्रतिपक्षभ्ावका हम प्रवर्तेन करें, जैसे मानों भगवानके 
गुणीके ह्मरखमें लग रहे हैं व आत्माकी चर्चामें हम चल रहे हैं तो यथ्वपि क्रोध, मान, 
साया, लोभादिक कपषायें निरक्तर उदयमे चल रहो है पर श्राश्रय भूत हमने वाहरी पदार्थोको 
नहीं बनाया और हम अपनी आत्मचर्चा, धात्मचर्यामें लग गए, तो वहाँ विकार श्रव्यक्त 
रहेगा-। जिसे अवुद्धिपुवंक कहते हैं, व्यक्त न हो पायगा, बुद्धिपुवंक व बनेगा । व्यक्त विकार 
होता ही तब है जब कि आआाश्रयभ्रूत पदार्थमें हमारा उपयोग जाय । तो जब हमने-- कर्म- 
दिपाक और विकारका ही निमिन्त नैमित्तिक योग है, यह्ट बात परख लो दो आश्रयभूत 
पदार्थसि हमारा श्रहंकार श्ौर कायरता वननेका एक दोष निकल गया । ५हला लाभ तो 
यह है । भ्रब तिभित्तन॑सित्तिक योगके परिचयका दूसरा लाभ सुनिये । 

(३०७) निर्सिसि न॑सिलयोगके परिचयका द्वितीय लाभ--निम्ित्त नैमित्तिकयोगके 
परिध्यका दूसरा लाभ यह है कि इस निमित्त नैमित्तिक योगके परिचयमे घहज स्वभावकों 
दृष्टि साथ पड़ी हुई (, यह स्वभावहंष्टि | सुगमतया बन लाठी है । यह विकार नैमित्तिक हि 
सायने मेरा स्वरूप नही | ऐसा बोध करनेके साथ एकस्वभाव नजरें श्रा रहा है। अर्मे 
स्वभाव दृष्टि नही ४ दो वह विकारको नैमितिक नहीं दोल सकता । उसकी हृष्टिमे है कि 
मैं केवल चेतन्यमात्र हूँ। इस चेतन्यभात्रकी स्वभाववृत्तिमें रागद्रेष विकार नहीं हैं। ये के 


“““&- 
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है, ऐसा ही कर्ममे भयंकर विस्फोट है वही भूलक रहा है, यह नैमित्तिक है । परभाव शब्द 
का भ्र्थ है यह कि परका निमित्त पाकर होने वाला भाव | यहाँ परभावका यह श्रर्थ नही 
है कि पर पदार्थों उपयोगमे लेकर होने वाला भाव । उसे परभाव कह तो सकते हैं, किन्तु 
वह व्याप्य मात्र है श्लोर परकर्मका निमित्त पाकर होने थाला भाव परभाव है, यह व्यापक 
रूप है| श्र्थात्‌ जितने परभाव होते हैँ वे सब किसी 'पर पदार्थकों उपयोगमे लेकर नही होते 
कोई परभाव परपदार्थेकों उपयोगसे लेकर होते हैं ॥ कोई परको उपयोगमे न लेने पर भी 
होता है जो परको उपयोगमे लेनेसे परभाव होते हैं वे कहलाते हैं व्यक्त, बुद्धिपुर्वंक श्रीर 
परको उप्योगमे न लेने पर भी चिमित्तनमित्तिक योगवश जो विकार बनते हैं वे होते 
भ्रव्यक्त, चुद्धिपुर्वेक तो देखो ये परभाव बाह्मपदार्थंका ध्लालम्बन लिए बिना भी हो गए, यह 
एक ऐसी श्रोटोमेटिक बात है । तो जहाँ हमने यह जाना कि ये विकार भाष तो कर्मविपाक 
की छाया भर है, श्लोर इसे जीवने अपना लिया, यह भ्रज्ञान है। तो ऐसा नैमित्तिकपना 
समभमे घाते ही उसकी हृष्टिमे स्वथाव था गया ॥ थह मैं चैतन्यमान्र हु श्रौर ये भाव नैमि- 
त्तिक है । तो देखिये एक लाभ यह हुप्रा कि सुगमतया स्वभावकी हष्टि बन गई । 

(३०८) यपाएँ स्वलक्ष्य होनेपर परिशम्तनर्फ विशुद्धता-- भैया ! चाहिये तो यही 
ना, विकारसे हटना, स्वश्नावमें उपयुक्त होना प्लौर एक यही लक्ष्य बनाइये इस लक्ष्यके होने 
पर फिर आपको शह्ठी प्ही सर्वत्र दर्शन होगा । उसका प्रयोजन है विकारसे हटना धौर 
स्वभावमे लगना । यदि भीतरमे थह प्रयोजन नहीं चचता है ध्रपनी ईमानदारीके साथ कि 
सचमुच मुझे इस जन्म-मरणसे इस शरीरते रहित होना ही है, ऐसा हुए विना मेरा हित 
नही, उद्धार नही, ऐसी एक पक्की बाद ठाच लें तब यह घुन बन जायगी कि मुझे तो भ्रव 
इस शरीर प्रीर कर्मबंघनके ग्रूलभूत इस विकारभावसे हटना है प्लीर श्रपने आपको स्वभाव 
मात्र भ्नुभवना है | तो जैसे विकारसे हुठा जाय उस तरहसे ज्ञान बनेगा । जैसे स्वभावहृष्टि 
बने उस प्रकारसे ज्ञान बनेगा । तो मौलिक्ष लाभ यह है श्रीर ऐसी बात जय जानेपर फिर 
जो व्यवहार बनना चाहिये योग्य वह योग्य व्यक्ह्वार बनने लगता है । ऐसे जीव दुसरोपर 
क्या कटाक्ष करेंगे, दूसरोकी क्या निन्‍दा करेंगे और अपनी दया अशंसा करेंगे । प्रशंसा श्रौर 
निन्‍्दाकी बातें शरोरके लगावके शाप रहा एरती हैं। जैसे किसी ने निन्दा की, उसे सुनकर 
बुरा मानते तो क्यो बुरा आवते १ एशलिए कि धभी इसको शरीरणे उपेश्ता वही है। में 
प्रमूर्त ज्ञानमात्र हूं । ऐसी दृष्टि होते पर कीसे यह भाव वनेगा कि इसने मेरी निन्‍्दा की ? यह 
मुझको देख ही नही रहा । जो झुकको नहीं देख रहा बह मेरी निन्दा कहाँ कर सकता सा 
जो मुझको देख रहा वह मेरी निल्दा कैसे कर छकता ? में हूं अ्यू्त शानमात्र | घह बात न 


बांधा ४५२ श्र 
म्व्दफके परिचयमे है भौर न एस सुनने वालेके परिचयमे है तव यह झगड़ा दंत गया कि 
इसने मेरी निन्‍दा की । तो ध्यानसे रखिथे जितने उपद्रद घुझपर बीत रहे हैं वे सब उपद्रव 
एस शरीरके लगावमे बीत रहे हैं, यदि बड़ी सच्चाईके साथ ग्रपने शापके सहज स्वरूपकी 
घुन बन जाय कि में तो यह हैं भौर युझे यह हो प्रकट होना है ऐसी वास्तविक धुन बन 
जाय तो उसकी कितनी ही श्रादततें जो खोटी थी वे निकल जायेंगी श्रीर जो श्रच्छी हैं दे 
दोतें थ्रा जातो है। पर एक बार ऐसी घुन बनना चाहिए अन्यथा हित न होगा । 

(३०६) सत्युधवोंकी उदात्त घुसि---सहजात्मस्वरूपकी प्रत्तीति प्राप्त 'कर लेने बाले 
पुरुष मौलिक सत्पुरुष फहलाते हैं घर वे धरात्मप्रशंसा प्लौर परनिन्दासे दुर रहते हैं। थे पुरुष 
फशी दूसरेके गृढ प्रभिप्रायफी प्रकट नही करते किसीको मर्मभेदी वचन नहीं कहते बढ़ा इनका 
उदास भाव हो जाता है । जितना हो सके दूसरोका हित हो उसके लिए तो इनकी वृत्ति 
रहती है मधर किसीके श्रहितके लिए इनकी वृत्ति नहीं होती । ये सतपुरष क्रोषको लदा 
शान्द्र किया करते हैं। क्रोध किनके जगता है ? जिनको कि, शरीरमे कुछ लगाव है । इसने 
भेरी प्रतिकूल बात कह दी, ऐसा सोचने वाले ने मेरा किसे कहां ? इस शरीरकों । या शरीश्ष 
घारीके लिए मेरा कहा है। जो निराला मेरा स्वरूप है उसको मेरा सोचता हुआ्ना कोई ढु:खी 
न होगा कि इसने मेरे प्रतिकूल बात कहा है । जो इसने कहा वह इसका परिशामन है ! दूसरे 
के कल्याशकी वह इतनी तेज घुन बनाये रहता कि प्रतिकूलताकी तुराइयाँ अपनेमे लादे तो 
बहु वात ज्ञानवृत्तिमें नही होती । कोई श्रयर उल्टा खलकर अपनी हठ चला रहा हो तो उस 
का खेद नही । जहाँ शतनन्‍तानन्‍्त जीव उल्दे हैं बसे ही ये कुछ लोग भी उल्टे हो गये ठो उस 
का क्‍या बुरा मानना ? कही [तेजकमर कसकर घम्मेका प्रसार करना ज्ञानीके मनमे नही होता । 
कमर कसी जाती है किसी छुटिके कारण | पर जैसे सभी श्राचार्योने बहुत बहुत लिखा, उपदेश 
किया मगर कोई भीतरमे उन्होने ऐसी कषाय नहीं बनायी कि वे लोगीका इस एस छरहइसे 
कमर कसकर कारये करें । होता; है | स्वयं जब उपकारमें चल रहे है, अपने श्रापके उद्धारमे 
चल रहे हैं तो सहन ही ऐसा वातावरण होता है कि लोग उससे लाभ ले लेते हैं । श्रात्मघुच 
धर्थातु सहज ज्ञानस्वरूप मैं हूं. इस प्रकारकी पझपने श्रापकी हढ भावना जहाँ जग्रती है वहां फिश 
झुछ नही समभकाना पड़ता कि श्लापको किस किस तरहसे बात करना है । बोलना है? वे 
सब बातें सहज ही एरश्येंगी। एक भीवरमे श्ञानप्रकाश बने उसके प्रतापसे सारी बातें सद्दी 
छलने लगदो हैं । 


(३१०) ध्रत्था तकेशा थोग्यता हो जानेपर बुद्धिकी गतिशीलता--वबुन्देलखण्डकी 


एक ऐंसी घटना गुरु जी सुनाते थे चाहे वह छत्रशाल राजाका किस्सा हो, कि उस बालकृका 


र्भैष्ट 
सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


कह त हक हे आह पा। तो बह राजाकै गुजरनेके श्राद जन तक उसकी 
हों ही षाती घो तव तक उस्च राज्यफी संभाल उस राज्यके एजेन्ट लोग 
किया करते थे, सो जब तक वह बालक नावालिग रहा तव तक उस राज्यको हक लोग 
घतलाते रहे ! घोरे पीरे वह वालक बढ़ा हुआ तो उस राजमाताने एजेन्टोंसे श्रपील की कि 
मेरा बालक प्रद वालिग हो चुका है उसे राज्य दे दिया जाय । तो उस राज्यके साहबने 

हे नस परे ही जि कक ज हबने 
कू तिथि निष्चितत फर दी कि श्रमुक तिधिको उस बालकको हमारे पास भेज दो, पहले हम 
उसनी तुद्धिमानीकी परीक्षा लेंगे श्रौर यदि वह चालक राज्य घलाने योग्य ज॑चा तो जरूर 
उसे राज्य दे दिया जायगा | धव जिस तिधिको उस बालककों साहबके सम्मुख उपस्थित 
होना था उस तिथि तक उस राजमाताने ध्पने वेटेकी वीसो बातें सिखा दी, बेटा यदि 
साहन यह पूछे तो यो जवाद देना, यह पूछें तो यो जवाब देना, पर बादमे | वह बालक 
बोला मोर यदि एनर्मे से एक भी वात साहवने न पूछा तो ? *** तो वह राज माता बोली 
बेटा धवन में छलमझ गई कि छुम जरूर सही सही उत्तर देकर श्रावोगे । क्योकि जब तुम्हारी 
घुढ्धिमें यह उ्क पेंदा हो गया कि यदि इन सब वातोंके अतिरिक्त भ्रन्य कुछ पूछा तो क्या 
उत्तर देंगे । तो छुम जरूर उत्तर देकर भ्राचोंगे घाहे कुछ भी साहब पूछे। भाखिर वह 
बालक उस निश्चित तिथिपर साहवके सम्पुख उपस्थित हुआ तो साहबने कुछ पूछा तो नहीं 
पर उस वालकके दोचो हाथ बढ़े घोरसे पकड़ लिया प्रौर कहा देखो प्रब तुम कुछ नही कर 
घकते, मेरे श्राधीन हो गए था ? तो वह वालक बोला--साहब श्राप क्या बात करते ? भरे 
प्ाघीन हम हो गए कि न्नाप । श्राप स्वयं हमारे श्राघीध बन गए न कि हम भाषके आधीन 
इते । वो साहब ने पूछा कि हम कैसे तुम्हारे श्राधीन चने ? तो वह बालक बोला--देखो जब 
किसी लड़कीका विवाह होता है तो वहाँ लड़का उस लड़कीका केवल एक हाथ पकड़ लेता 
है भाँवर पड़ते समय ठो वह उस लड़कीके श्लाधीन जीवन भर रहता है याने जीवन भर उस 


लड़की की उसे रक्षा करनी पड़ती है, फिर आपने तो मेरे दोनों ही हाथ पकड़ लिए फिर 
“ इस प्रकारका तकंणा पूर्ण उत्तर सुन 


मुझे शव क्‍या डर ? सं तो पुर्णो रक्षित हो गया ” 

कर साहब उस वालक पर श्रति प्रसत्त हुमा धौर उसे राज्य दे दिया । तो बात यहाँ मद 
वताया कि जब कोई एक प्रतिभा हो जाती है वब उसके लिए सब प्रासान हो जाता है-। 
दिसको भावमस्थरूप्की टृष्टि हो जाती है उसके मत वचन कायकी सब क्रियायें प्रासान बन 
घाती हैं । मूल स्वभाव तो यह है कि भेरेमे देह नही, कर्म नही, विकार नहीं, मैं तो वास्त- 
बसें सैतन्यस्थरूपमात्र हूं । एस दृष्टिकी श्रावश्यकता है। फिर जितनी प्रवृत्तियाँ होती हैं 
करनी पढ़ती है वे सब बाह्य प्रवृत्तियाँ बनती हैं । ये सज्जन पुर्ष लोगोंके झपराधको क्षमा 
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करते हैं, उनमे आन्ति स्थिर नही रखते हैं, फधी अ्रहंकार वही करते | यह बात इस परमाथे 
के प्रतापसे सहज ही वन जादी है । ठो ऐसे कोई सत्पुरुष हो उद्का तंग सैवनके योग्य 
है ताकि खुदमें गुसोंकी वृद्धि हो ओर कभी भी समन्पा्गसे अ्रष्ट व हो बकके । 
धृत्वा घुत्वा ददति तरदः संप्रण!्म फलानि 
प्रायं प्राय धुवनभुतये वादि दार्दा) ल्षिपंति । 
हत्वा हत्या वित्तरति हरिदेतिमः संखितेश्यो 
थो साघूर्ता भवति शुबने कोध्प्यपुर्वोद्ध पंथा ॥४४ ३॥ 

(३११) सण्जनोंफा सलयाव एुछ् थ. पारिदोंजी तरह उपफारशीलधा--संसारखें 
साघुजनोका उपकार करनेका मांग सपुवे ही होता है । (सज्जन पुरुष श्पता स्वार्थ नही तकते 
किन्तु दूसरे पुए्योका भला हो ऐसी ही प्रवृत्ति परते हैं। जैसे दृक्ष प्पने मतलबफे विना, 
उदृदण्डताके तिना घमंडसे रहित होकर, नञ्ज शाखातोमे प्रवृत्त होकर, बद्ध होकर फल देते 
है, छोई भी वृक्ष जब फलवान हो जाता है तो उसकी णाखायें कुक जाती हैं. शोर लोकोको 
मधुर फल वहुसि पाप्त होते हैं, वो दाहित्यकार प्ंकारमे फहते हूँ कि वृक्ष थी नश्चन होकर 
दुनियाको श्रपणना फल प्रदान फरते हैं इसी प्रकार सज्जद पुर थी न होकर दूसरोफा 
उपकार करते है। ऐसा भी नहीं है कि किसीक्षा/उपकार कर दें, कोई कार्य बना दें किए 
उसपर एुहसान वतायें था शाव वतायें, ऐसा थी बही होता, - किल्तु छज्जनोकी प्रकृति ही 
ऐसी होती है कि वे स्वभावतः नजर भी होते हैं झीर दूसरोका हित थी करते हैं। जैसे जेथे 
संमुद्ती जल खीच खीचकर हपनेसे भरकर पीछे लोगोंमें उस जलका वितरण कर देते हैं 
शाने वर्षा कर देते हैं, जिस वर्षाका इतना बड़ा फल कि लोग छत्न पाते हैं ध्हैर सुखले जीते 
हैं, वो मेघोंका कितना वड़ा उपकार है। थे अपनेधे मानो कष्ट ही सह रहे हैं । सबुद्रसे बड़ी 
शर्मी हारा भापसे पानीका सीचना, फिर बड़ होकर घन होकर प्ाकाशयें यछ धत्र डोलवा | 
छब वे लादल शापसभे टकरा जाते हूं दो वड़ी ग्ना होती है, जाघात होता है, ये सब बातें 
सह लेते हैं थे मे छोर दुतियांकी छा देर, जल वर्षा कर झन्मादिक उत्दस्व करके सुखी 
करते हैं ऐसे ही धज्यनपुरण कठिवले फ़ठिय परिणय उठाते हैं शौद वृखरोका छिल एशनेफा 
ही छाद रखते हूँ । 

घृष छुंदंगे दीयरा एक सीकिक इटान्द दिया है । जैसे लिद् फ़पने धरणा्थ पाये हुए 

जीवोंसी दाह्मरफी सुविधा देवा है. जीए धब्य प्राषियोकों भाश्यार थी वहाँ उन्हे धीडण दे 
देश है ठो. एस इृष्टान्दके शदुसार सिर यह ही यात छबझागा है कि सज्जन पुरुष भी दूसरेफे 
उपकारके लिए भपनेसे फुछ थोड़ी वहुद. बर्षाणायें फिडी काचमे ऊमी था जाय तो भी वे 


९३६ | सुभाषित रत्नसंदोह प्रषणद्र 


उच्का उपकार करते हैं शोर वे कभी श्रपना उपफार करके एहसानका घमह नही करते $ 
हो सज्यन पुरुण दूस्रोफे हितके लिये धपनी प्रियसे प्रिय वश्ष्ुको भी प्रदान कर देते हैं ऐसे 
गा हा पियफे रदार्थ नहीं लगा है । फ्रेवल दूसदोके! उपकारकी वृत्ति है धौर साथ ही 
जिनकी हाउने रबरूपक्ी दृष्टि है जिन्होंने सं जीवोकोी प्रपने समान समझ पाया है उन महा 
पुरुषपोका दो कहना ही दया है ? सो सत्पुद्पोद्दी समतिसे सन्मा्ग मिलता है. प्ादशंकी 
शगराधना होती है पोौर सब क्षण शान्तिमे व्वतीत होते हैं । 
" वाधेश्चढ़ः छिमिह कुसुते नाकिसार्गस्थितोडइपि 

वृद्धो बुद्धि श्रय॒ति यदयं तस्य हानो व हानि । 

एथातों घ॑ भव॑ति महतः कोप्यपुर्वस्वथावों 

देहदापि प्रजति तनुरता येन हृष्ट्वान्यदु,वं 0४५४७ 

(३११) सब्जनोंदा उन्दवतद सर्वेसुखक्ारिता--सज्जन पुरुष दूसरोके दुःखको देखकर 

खुद भी दु.ख्छी हो जाते । इसका सुख्य कारण यह है कि सब जीवोको अपने ही स्वह्पक्त 
समान भछ्ते प्रकार माना है, तब उनसे कोई दुःख होता है तो उसी प्रकारका स्वरूप तो 
छुदका है सो खुदसे भी वैसा ज्ञान होता है भोर तदू विषयक सहानुभूति बनने लगती है। सो 
ऐसे पुरुष दूसरोके उपकारके लिए क्या क्‍या नही कर डालते ? देखो झ्राकाशमे हजारो कोशो 
की दूरी पर है चन्द्रमा, पर इतनी दुर रहतो हुआ भी घन्द्रमा समुद्रका कितना उपकार कर 
देता है सो लोगोको विदित ही है कि जब घल््रकी किरणुोमे वृद्धि होती है वो सगुद्षफों वृद्धि 
होने लगती है, पर जब चंद्रकी कला ही घटने लगे तो बेचारा चद्र दया करे ? वहाँ समुद्र थी 
चटने लगता है, पर चन्द्र उपकार तो सही है कि उसकी किरणोका स्पर्ण पाकर यहू समुह 
वृद्धिको प्राप्त होता है, श्रथवा ध्मुद्रको भ्रोरसे भी तो देखिये--सम्रुद्गधका फैसा उदार स्वलाब 
है कि चंद्रभाकी ब्रृंद्धोमि तो यह समुद्र' बढ़ता है, फूला बहीं सम्राता शोर चढ़की हानिमे यह 
समुद्र भी घटने लगता है, उदास हो जाता है तो ऐसे ही सज्जन लोग भी हुंसरोकी वृद्धि प्रोद 
बिभूतिकी उन्नति देखते हैं तो वे हर्ष मानते हैं शोर उनकी घटती भ्रथवा ध्वनति दिखती है हो 


उससे भी दुःख मानता है । तो सज्जन पुरुषोकी प्रकृति भी ऐसी है कि संसारके जीदोकों के 
त भावना है कि सर्व जीव सुखी हो, सबे जीव 


ही देखना चाहते हैं । उनके हृदयमे सत्त 
जिसके प्रतापसे ने स्व जीव संकटोसे दूर दो 


लिसेम हो । जीवोको धपने स्वरूपका भान हो 
जाते £ । तो ऐसी सम्द्रावना वाले सुश्जनोकी संगति धात्माका कल्याण करने वाली होती है । 


सत्य वां वदति कुछते नात्मशंसान्यनिदे 
नो ब्रात्यय ध्यति बसुते नापकारं परेषषा-। 


गाया ४५४ २६७ 
नो शप्तोपि व्रजसि विकृति चैंति मन्‍्यु कदाथित 
केनाप्वेतन्नियदितिमहों चेप्टितं सज्जनस्य ॥ ४५५ | 

(३१३) सज्जन पुरषोंक्ी उत्पवादिता, श्त्मप्रशंसावरिहार परनिन्दापरित्यागका 

लिर्देश--सज्जन पुरुषोकी चेष्टा शद्युत होती है । सज्जन लोग सदा उत्य .ही वाणी बोलते 
है । सत्य उसे कहते है जो हितकारी हो, परिमित हो, पिय हो, सबका भला करने बाली 
हो । तो सबका भला करने वाली वाणी वही हो पाती है जो वस्तुस्वरूपके श्रनुरूप हो ग्लौर 
इस्ती कारण उसको सत्य वाणी बहते हैं । तो सज्जन पुर्ष सदा सत्य वाणी ही बोलते हैं । 
सत्पुरुष कभी अपनी प्रशंसा नहीं करते । वे जानते है कि श्रात्मप्रणसासे क्या होता ? संसार 
में देह कर्म श्रौर विकारके बंघनके वीच फ्ता हुपा यह में प्रशसा योग्य भी नही हूं और फिर 
प्रशंसा बिल्कुल व्यथेकी चीज । किसको भ्रपती प्रशसा बतलायें ? संसाशके ये मनुष्य सब 
प्रपनी शपन्ती कषायके अ्रसुसार प्रपनी अपनी दशायें भोग रहे हैं, स्वार्थको सिद्ध कर रहे हैं, 
छष्यस्थ है, संसारमे रलने वाले है। इनको दया अपनी प्रशसा सुताना ? श्रथवा प्रशंसा है ही 
कया ? जब प्रशसनीय प्रात्मा हो जाता ६ हो वहाँ विकार नहीं रहता | जब प्रशंसाका भाव 
रहता है तो निश्चित समकशियें कि वह विकारी है, अर्शसाके लायक रंच भी नही है । सर्वे 
तत्वोको स्पष्ट सही जानने वाले सज्जन पुरुष कभी भी अपनी प्रशंसा नही करते श्रौर किसी 
प्रन्य पुरुषकी निन्‍दा भी नहीं करते, क्योकि प्रन्यको निन्‍्दा करपेसे क्‍या प्रयोजन है ? उससे 
क्या बढ़वारी होती ? बल्कि ईएर्या श्रादिक प्रवगुण जाहिर होते है | तो सज्जन पुरुष अन्य 
किसीकी निन्‍य। नही करते । 

(३१४) सज्जन पुरुणेते भात्तर्यादि प्रबधुझोफोीं प्रसभबदा- जिन प्ुश्षोकी संगति 
उपादेव है उन पुरुयोका कुछ परिचय दिया जा रहा है। सज्जन पुरुष दूसरे लोगोमे कभी 
मात्सयं भाव नही रखते । मात्सयसे मात्सय करने वाले पुरुष दूसरोके गुणोकों दोषरूप ठह- 
रानेका प्रयत्त किया करते है । भले ही गुण हो मगर उन्हे दोपजपमे हो साबित करने की 
प्रादत दुष्जनोके होती है । जो ज्ञानी पुरुष है जिन्‍्होने स्व झीर परपदार्थके स्वरूपका भले 
प्रकार निर्णय किया है, वे जानते है कि कोई जीव वडीसे बडी समृद्धि पाये, ऊँचासे ऊँचा 
विकास पाये तो उसमे वे खुशी मानते हैं, उनका विकास हो, उत्तति हो इसकी तो वे ज्ञानी 
पुरष प्रमुमोदना करते है । जब ऐसी बात है तो फिर वे छिसीदेी साधारश विकासमें ईए्या 
कैसे कर सझसे ? सज्जन पुरप वभो भी दूसरेके गुणोंकों दोपी ठहरानेका प्रयत्व नही करते 
सतजन इ५ किसीओो दौसा ही मानसिद, वाचनिक झथवा कायिक (घारीरिछ) दुःख नहीं 
देते । सण्जनोको ऐसी ही, चेष्टा ओर शपने श्ापका ध्यात रहता है कि जिससे कभी ट्सरो 


हि 


| था 
# -।, 


र्श्८ युभाषित्र रत्मसंदीह प्रवच्च- 
को मानसिक व्यथा हो ही नहीं सकती । यदि कोई दुए शज्जदकों ही निरखकर दुःखी हुमा 
करे तो उच्चका कोई उपाय नहीं, किन्तु सज्जन पुरुषोकी कोई वृत्ति ऐसी नहीं है जिसेसे 
दूसरे लोग मानसिक्ष दुल्छ पायें । उनके चचच तो कभी सोटे निकलते ही नहीं । तो वाज- 
मिक दुःख दठीसे उनके हारा हो संदाते है ? इसी प्रकार शारीरिक दुःख भी सज्जन पुण्षोके 
हाश पम्मण नही हैँ । 

(३२१४) सण्लयछुएणोंके फिली भी सिपतिशें परशोपफाश्मायछी शर्सेशयता---सज्जन 
पृद्यीका यदि कोई उपकृत पुरुष विगाड भी फर दे तो भी वे प्रपने भीतर विक्नत नही होते 
धर्षात्‌ ग्रषकार क्ररमे दालेस वदला लेनेकी कभी मनमें भावना नहीं जगती, क्योकि ने झानहे 
हैं कि मुझको दुःझी करने घाला कोई दूसरा पदार्थ हो ही वही सदाता । केयल अपने वि 
हुए कर्मेकि उदयका सान्निष्य पाकर ही ये दुःखी हुआ करते है ॥ सो उन दुःखोके लिए भी 
में कम्ोंको बया जिस्मेदार ठहराऊं ? वे कर्म भी तो मेरे परिणामके श्रतुसार ही दंधे हैं । 
धर्षात्‌ जैसी मैंने किया था वैसा ही मैं श्राज भोग रहा हूं। इसमें किसी दूसरेकी दवा करा- 
माद ? यह निरंय उनके बढ़ी हढटासे बैठा हुआ है इस कारश सज्जन पुरुष कभी भी 
ठुपरोंके हारा ब्याड होने पर भी कभी वे विकृत नहीं होते । संत पुरुष दुनियाके समस्त 
शमागमोको भसार जान रहे हैं श्रीौर.हसी कारण किसी भो , घटना पर उन्हें फ्रोप नहीं 
जगता । समस्त बाह्य परिणमन हैं। जैसा जहाँ जिसका हो रहा है वह उसकी योग्यत्ाल 
घल रहा है, उस पर कोघका क्‍या श्रवकाश ? श्रौर इसी तरह शोक भी नहीं करते, फोई- 
पदार्थ कैसा ही परिणमें उससे मेरेको क्या हानि ? तो सज्जन पुएष क्रोध श्रणवा शोककों 
ब्राप्त ही होते प्ौर सदा प्रसन्‍न सुख ही बने रहते हैं, इसलिए सज्जन पुरुषोका एक विल- 
धपछ उद्ारता पूर्ण ही समस्त व्यवहार होता है । ऐसे सज्जनोकी संगतिमे जो पुरुष रहते हैं 
वे संतोष शान्ति भौर सन्मार्गपर गमन करने वाले होते हैं । 

नश्यतंद्रो भुवनभवनोद्भ्ूततत्त्वप्रदर्शी 
सम्यग्मागंप्रकटनपरो ध्वस्तदोषाकरश्री: । 
पुष्पठपशों गलिवतिमिरों दत्तमिश्रप्रतापो 

राजतेजा दिवससहृशः सज्जनों भाति लोके ॥४२५४ 

(३१६) स॒त्युयषोक्ी निष्म्रमादता--एक पुराने भजनकी ठेफ है--पधत्ति धनि साथ 
मिलनको घड़ी । साधर्मी जनोके समागम की घडीको धन्यवाद किया हैं । जगतमें क्षनेक्र 
बोजें सिलना सुलभ है पर साधर्मी पुरुषोका सत्संग मिलता बढ़ा दु्लथ है शोक इस मनुब्य 

का उद्घार सत्संमके बिना नही-हो पाता । पुराने भरिक्ष देख़ लो--किसको कहाँ बया पतंग 


जे आता 


पाधा 8५६ ४२९ 


मिला | कैसे उसका उद्धार हुआ । यह सदर चरिश आपको घिलिया । इस समय थी देशदो 
जे! जिस संगसे रहता है उप्तकी वैसी बुद्धि बन जाती है । तथ यहु आवश्यक है कि हुम प्राप 
पबकी तज्जवोका सत्तंग अधिक शाह हो ताकि इस पाये हुए सनुष्यजन्यकी सफलता हो । 
उन्ही सज्वचोका इससे स्वरूप बताया जा रहा है । ये सज्जन पुरुष इस लोकमे दिनके समान 
छोभित होते हैं थाने लौकिक हष्टिमे, जो छिगयसें गुण मिलते है वैसे ही गुण सज्जन पुरुणोमि 
द्ीते है । कैसे कि व्विध होते हैं । नण्यत्तंद्ों मायने जन दिन होता है तो श्रोलस्य दुर हो 
घाता है, यहु सव लोग जानते हैँ | जब रात रहुती है तो जोग प्रमावमें घोर श्ालस्यमे २हुते 
हैं । जव राधि समा होती हैं तब लोग्रीका श्ालस्य स्पय छूट जाता है । लोग जगते हैं, युद्ध 
धीते हूँ, नहाते हैं । तो ऐसे ही सघ्चद पुरुषोकी तंद्रा वष्ट हो गई, उन्हें भी भालस्यथ नही, 
- धमाद नही । प्रमाद नाम किसका ? जो मोक्षमार्भमे बाधक हो उस भावका नाग है प्रमाद । 
फोई पुरुष बड़ी वीरता जताये कि मुझे झ्लालस्प नहीं हैं तो उसका बहु केवल कहुना माथे है । 
प्रालस्य वहाँ न कहेगे जहाँ परिषामोते निर्दलता हो, जिससे मोक्षमार्ग तने, द्योकि जगतमें 
फोई भी वस्तु सारभृत नही है। 

( ३१७ ) झसारसणागदोते ण्यामोह हुर कर दुर्लभ धश्पधश्षिफों सद्कजा झरबेसा 
'पंशश--भैया, खूब सोच लो, जहाँ प्रापका भच हो उस तातका विषार कर लो । पया यह 
पन वैभव सदा मेरे काम श्ावगा ? भरे शव भी काम नही श्रा रहा प्रात्माके तो भागे कया 
फास आय्या ? यह कुठुम्ब सिशजनोका समायम. मेरेको शरण है दया ? ये शरनेक सुखसाशम 
इनसे शान्ति क्सीको सिली है कया ? बड़े-बढ़े धनिक पुरुषोसे भी पूछ तो कि घन होनेशे 
धापको तो बड़ी शान्ति हुई होगी ?“““तो वह यही कहेगा कि शान्ति तो नही मिली हा कुछ 
फाल्पनिक सौज भर माना गया । तो जग्रतमें कोई भी समागम ऐसा नही है कि जिसमें शाति 
उत्पन्न हो सके ! प्रथम बात तो यह ही देख लो-- यह जो शरोर लग वैठा जोबोंके घाथ 
शिक्ष सता होनेपर भो श्चादिसे घारा घली श्रा रही है सूक्ष्म शरीरकी शोर उसीके कारण 
मूक्म शरीर भी साथ लगा है, तो यह ही वढ़ी विपत्ति है। सारे कष्ट इस शरीरके सम्बन्ध 
हैं। छोर की तो बात क्या कही जाय, ऐसे भ्रयानक इस संसारवनमें आलस्यथ कर्नेसे धर्याद्‌ 
धर्म दूर रहनेसे कया लाभ है ? हानि है है । वहुत कालमे झाज यह दुलंभ मनुष्य जन्म 
पाया है । यहाँ बताया गया है कि श्रसंल्यात कालफ़े बाद कभी किसीको दो हजार सागर 
तफ ही परस पर्याय मिलती है प्लीर घस पर्यायमे दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रियण, छारएन्द्रिय, नारी, 
पशु पक्षो, देव, मशुष्य प्रादिक घभी हकारकी पर्यायें हैँ । ये दो हजार सागर प्रथर व्यतीत 
ही छायगे इस मनुष्य पर्यायक्ते साथ था थोड़ा चहुत कम होगा तो झत्य पर्वाएफ्े साथ, तो 


२४० सुभाषित रत्तसंदोद् प्रबंधन... 
फल कया होगा ? स्थावरमे ही जन्म होगा, पेठ, पृथ्वी, श्राग, हवा, फल फूल धादिक बनना 
पड़ेगा । फिर उद्घधारका मार्ग कहसे मिलेगा ? तो यह मनुष्यभव बडा दुर्लेभ है, यह विषयोगें 
खोनेके लिए नही है । प्राज पुण्यका उदय है, सुख साधन प्राप्त हैं, शरोरकी रिधति भी 'सबल 
है, तो इस समय कोई यदि यह सोचे कि खूब विपयसाधन करें, खूब सुख छूटें भ्रौर वह 
विषयोमे गत्त रहे तो शन्तमें उसे बहुत पछताना पढता है। जितना समय रह गया उत्तने 
समय ही चेत लीजिए । बहुत समय निकल गया । थोडढीसो श्रायु रह गई, श्रव रही सही 
्रायुमे यदि मोह किया, ग्रज्ञान रहा, प्रात्मस्वभावकी दृष्टिके लिए न चले तब यह भव ऐसा 
ही खो दिया सममियेगा । प्रव जीवनका रहा राहा समय तो घमेदृष्टिमे लगाना चाहिये | तो 
जो ज्ञानी पुरुष है, जिन्होंने श्रात्मस्वरूपका परिचय पाया है वे एरुप मोक्षमार्ममे प्रमाद नही 


करते । 

(३१४) सत्पुरुषों द्वारा सन्‍्मागेप्रफाश प॑ उनके गरुसप्रकाशसे दोषापरु जनोंकी शोभा 
का ध्वंस-सत्पुरुष सुर्यकी तरह एस लोकभवनमे रहने वाले पदार्थोका सही प्रकाश करतें 
हैं । सूयंका उदय होता है, सब चीजें प्रकाशमे झा जाती है । तो सज्जन पुरुष भी ऐसे ज्ञानी 
होते हैँ कि परोक्षशानसे या कुछ प्रत्यक्षज्ञानसे वे समस्त लोक झोर पदार्थोको जान लेते हैं । 
श्रौर देखिये प्रयोजनकी वात तो इतनी है कि में जीव हू, चैतस्यस्वरूप वाला हूं और मेरे हीं 
समान ग्रनन्‍्त जीव भी दैतन्यस्वरूप वाले हैं पर मेरी सत्तासे जुदे हैं, शोर जितने भी पुदुगल 
हैं सभी परुदृगल मेरेसे अत्यन्त भिन्न हैं, सभी पदार्थ मुमसे अत्यन्त भिन्न है, ऐस्ता एक भेद* 
विज्ञान बने तो इसमे सारा जान लिया । जो कुछ समझना था वह सब परख लिया, क्योकि 
बहुतकी जावना इसीलिए होता है कि मैं अपने स्वभावकों समझ लू । श्रपने सत्‌को जान लूँ | 
तो जिसने ग्रात्मस्वरूपको जाना उसने सव जान लिया समभिये । श्रच्य विशेष जाननेसे नया 
प्रयोजन रहा ? तो सतृपुरुष वास्तविक तरवमे जाननहार होते है । जैसे - सूर्य सही मार्गेके 
प्रकट करनेमे तत्पर होता है ऐसे हो ये सज्जन सही मार्यके प्रकेट करनेमे तत्पर हैं । सही 
मार्ग क्‍या ? ज्ञाताद्रष्टा रहना, विकल्प त्यागना यह ही सही मारगें है । सो इसको प्रकट करते 
ही ६ । वस्तुस्वहूप जानकर यह ही तो भ्रवधारण किया जाता है कि मैं आत्मा स्वय स्वसा- 
वबत- ज्ञानानन्दमय हू, मैं किस स्वरूपसे रचा हू, जैंसे ये दिखने वाले पदार्थ है ठो ये रूप, रस 
गध, स्पशंसे बने हुये है, स्पष्ट मालूम होते है ऐसे ही यह भात्मा किस झूपसे रचा हुप्रा है वह - 
भी तो अत परखिये | यह है शान और श्रानन्दसे रचा हुआ । दुःख बनाया जाता है आनन्द 
स्वयम्ेव होता है । जब कि आज लोग इस बातको तरसते हैं कि हमे भानन्द चाहिये । भा 
बने । तो वननेकी चीज श्रानन्द नहीं होती । क्लेश है बर्नावटकी चीज । किन किन झाश्रय« 
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भृतोंपर दृष्टि दी, किन किन साधनोपर मोह ममत्व कर रहे, छुःख ही बन रहे । सही ढंगसे 
चलें, यथार्थ श्रद्धा रखें, श्रानन्द शपने श्राप है । तो ये सज्जन पुरुष सही नार्के प्रकट करनेमें 
हत्पर होते है । जैसे सूर्य चन्द्रकी शोभाकों नष्ट कर देता है । सूर्यके उदबकालमे दिनमें कभी 
चंद्र भी श्लाकाशमे रहता है पर उसकी शोभा तो नही रहती, ऐसे ही ये सज्जन पुरुष दोषा- 
करके पझ्र्थात्‌ दोषोकी खान दुर्जन पुरुषोकी शोभाको ध्वस्त कर देते हैं याने लोकमें सज्जनोकी 
ही शोभा है उनके सामने दुर्जनोंकी शोभा नहीं है । 

(३१६) अह्मविकासके उपाय सत्याग्रह थे बतहुणोग--सहंुरुषोके गरुणविकास 
कंसे बचा कि उन्होने प्रपने उस स्वरझूपको पहिचाना जिस स्वरूपकी पंहिचानपश प्रात्माका 
विकास होता रहता है । स्वरूप दया है ? ज्ञानप्रकाश जावनमात्र । श्रन्य बिकल्पोंकों हटाकर 
केवल ज्ञान ज्योति मात्र ही तत्वज्ञानमे रखें तो घह प्रकाश, वह श्रुभव प्रपने श्राप बन 
जायगा । देखो पात्मा तक पहुचनेके या श्रात्माकी आजादी पानेके दो उपाय है--सत्याग्रह 
प्रौर (२) असहयोग । जैसे भारत देशको श्राजाद करनेके लिए ये दो ही उपाय छपनाये गए 
थे ना--सत्याग्रह प्रौर प्रसहयोग, क्‍या किया था नेतायने श्रसहयोगमर कि विदेशी मालको 
न खरीदना, बल्कि यहाँ तक श्रान्दोलन किया था कि कोई विदेशी टोपी लगाये हो तो उस 
की टोपी लेकर ढोपीकों जला देना, यह तो था उनका श्रसहयोग झौद सत्याग्रहमें क्या किया 
था कि हमारे देशकी उपज देशकी चीज यह हमारे प्रयोगकी चीज है । ' उपयोगकी घीज है, 
इस पर प्रतिबन्‍्ध न होवा । जैसे नमक बनाना श्रादिक कामोसे ्तिबंध था उनको तोड़ा । 
जिनकी बडी उम्र होगी वे सब लोग इस बातकों भली भांति जानते ही होंगे। तो प्रसहयोग 
झोर सत्याग्रह इच ढो के लपर जैसे भ्रारतदेशकी शाजादी प्राप्त की थी ऐसे ही शात्याकी 
दाह्तविक श्राजादी भी इवच दो उपायोसे प्राप्त की जा सुकती है असहयोग शोर तत्णग्रह | 
विदेशी तरवोसे याने नैमित्तिक तत््वोसे, बाह्य पदार्थो्से , शरीर रागहेषादिक परभावोसे उपेक्षा 
रखना उन्हें न श्रपताना, उससे लगाव न रखना, यह तो करें असहयोग प्रौर सत्यागनदमे 
कया करें कि श्रात्माका जो सहज स्थछूप है चतन्यसाञ्, उसका झाग्ह करें । में यह हूं चैतन्य 
स्वरूप में घत्य कुछ नही हूँ । मैं मनुष्य नही, मैं त्यागी वही, सें ग्रहस्प नहीं, खापारी नहीं . 
कृदुम्ब बाला नहीं, भ्रमुक गांठ बाला चही, यो शाप सारी दातें लगाते ज्ाइथे, ये कुछ भी 
में नही हैं। में तो एक चैतम्यस्वडूप मात्र हूँ । एक द्व्य हू. ना, सत्‌ हैं ना। तो मे फ्रेदल 
सैतन्थस्थरूप हूँ । प्त्य चीजोको भुला दीजिये, झौर प्रपदे श्लापका यो सत्यस्वरझुण है उसका 
पाग्रह फरिये | तो ये दो उपाय ऐसे हैं सत्यहाह धौर (भिसहयोशके कि-हुम छपने घात्पाक्ी 


छाजादी प्राप्त फर छकते है। यह ही किया, धन्य घब संकोते, कीपकृरोंने लित्रणी धार तुम 
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भक्ति भावसे पूजा करते हैं । 

(३२० ) प्रशुताका साथन ब प्रताप--प्रग्नुको पूजनेका वय! प्रयोजन है, जरा प्रयो- 
जन भी तो पपना. निर्णीत करें । ये सुख देंगे, चरकसे बचा देंगे, स्वरगंमे पहुंचा देंगे या कुठुम्ब 
को बढ़ा देंगे या दुकान चला देंगे, इस प्रयोजनसे क्‍या प्रभुकी भक्ति करने श्राया करते हैं? 
यदि यह प्रयोजन भी सिद्ध न होगा और आपका परिश्रम भी व्यर्थ जायगा, क्योकि खोटा 
प्रयोजन रखनेसे पुण्यरस भी नही चनता और कदाचित कुछ हो भी जाय तो यह पूर्वेबद्ध पुष्य 
के उदयसे हुप्ना। तो श्रपना प्रयोजन क्या रखें कि हे प्रभो! तुम भी कभी मुझ 
जैसे ही संसारी प्राणी थे जितने भी सिद्ध हुए उन सब सिद्धोने पहले निगोद श्रवस्था 
भोगा था इतना तो निश्चित है| अन्य पर्यायमे क्या भोगा वया नही भोगा, भले ही कुछ कम 
बढ बात हो मगर सबने निगोद पर्याय तो भोगा था। निगोदसे निकलकर मनुब्यपर्याय पाया। 
तो मनुष्य पर्यायमे यह ही विवेक किया, यही तपश्चरण किया असहयोग और सत्याग्रह । 
देह में नही, यह स्थुल पौदगलिक है । कर्म में नही, ये सूक्ष्म पीदूगलिक है । विकार मैं 
नही । ये श्रीपांघिक भैमित्तिक हैं, परभोव हैं । मैं तो केवल शुद्ध चैतन्यमाष्र हूँ । तो ये मैं 
नही, ये परभाव में नहीं । ऐसा जानकर उनका सहयोग न रखें, उनमे उपयोगको न फंसाया 
जाय यह तो है श्रसहयोग प्रौर में झ्रात्मा एक चेतना मात्र हैँ । यह सत्य बात है, परमार्थ 
सत्य है, श्रनादि प्रनन्त सत्य है । उस चैत्तत्यस्वरूपका आग्रह होना चाहिए कि मेँ यह हूँ । 
ये दो उपाय तो अ्पनाइये, फिर श्रापके अणुत्नत, महात्नरत, ध्यान, तपश्चरण आदिक साध- 
नायें होती जायेंगे । श्रौर श्राप मोक्षमार्गमे बढ़ते जायेंगे । तो ये सज्जन पुरुष अपने आपके 
इस ही सन्मार्गकों प्रकट करने वाले हैं श्रीर समस्त दोषोको दूर करने वाले हैं । ऐसे सत्पुरुषो 
का संग करना चाहिए । सत्पुरुषोका एक सीधा लक्षण यह मिलेगा जो देखनेमे श्रनुमानमे श्राये 
कि संसार, शरीर भर भोगोसे विरक्त रहेगे । उनकी कुछ ह प्रवृत्तिति, उनकी वाणीसे, उनके 
व्यवहारसे यह समझमे भ्रा जायगा कि यह रागह्वेषादिकका कंगडा रगडा इनसे अलग हैं, ये 
विषथ भोगंसि दूर रहते हैं । ये शपने शरीरमे ममत्व नही रखते, यह बात उस संगसे समझ 
में शथ्रा जाती है । यह सत्पुरुषोकी एक मोलिक पहिचान है । अं 
(३२१) सत्पुरुषोकी पुष्यत्पक्नता--ये प्रुरुष सूर्यके समान पुष्यतपश्म श्र्यात्‌ जैसे सूर्य 

के उदयसे पद्म पुष्ट हो जाते हैं, कमल फूल जाते हैं, विकसित हो जाते है ऐसे ही इन सज्जन 


;] विश्वूत्र, लक्ष्मी, शोभा, कान्ति, लौकिक सिद्धि ऐश्वर्य ये घत 
संगसे इनकी पश्चा कहो विश्व आज 
हो सकता -है उतना अज्मानी , 


पुरुषोके 
पुष्ट हो जाते हैं । देखिये ऊँचासे ऊँचा पुण्य कौन बांध सकता 
निरीक्षण करें कि सम्यग्हृष्टि ज्ञानी पुरुषके जितना उच्च पुण्यबध 
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मिथ्याहृश्कि नही हो सकता । श्रौर यह खासियत देखिये कि ज्ञानी सम्यस्दृष्टि पुण्यको चाहते 
. नही, उस पुण्यमे उनका सन नहीं रमता फिर भी रहे सहे भावके कारण ऐसा पुण्यबध होता 
है जैसा कि अ्रज्ञानीके नही हो सकता | तो यहाँ एक बातपर दृष्टि दें कि मिनिस्टरके साथ 
रहने वाला कोई चपरासी, सिपाही या राष्ट्रपतिके साथ या राजाके साथ कोई पहरेदार, चप- 
रासी हो तो वह भी कितना प्रशाव वाला होता है। सब लोग वहाँ नही फटक पाते हैं । 
उनका भी कुछ भ्रान मानते हैं, तो उस सिपाहीमें, उस राजाके साथ रहनेके कारण इतना 
प्रभाव बनता हैं तो ऐसे ही समझिये कि वैराग्यभ्ूमि तो राजा है, सम्यग्यान, सम्परदशन 
उसका घनी, उस आत्माके जो राग शेष रह गए उस राग चपरासीमें जो इनना प्रभाव आया 
है सो ज्ञानो श्रात्माके संगसे प्रभाव आया । हो सज्जन पुरुष पुष्यंतपद्य होते अर्थात्‌ इनकी 
सम्पत्ति लक्ष्मी ऐश्वर्य पुष्ट होते हैं ! चक्रवर्ती, नारायण, प्रतिनारायण श्रादिक जैसे बड़े-बड़े 
पद ये सम्पग्हृष्टिको ही प्राप्त हो पाते है। भले ही नारायण प्रतिनारायण उस भवमे सम्य- 
ग्ष्टि नही रहे, मगर ऐसे पदका बंध उन्होने किया था पूर्वभवमे मुनि होकर, शुद्ध ज्ञानी 
होकर, उस तपश्चरणके साथ भले ही थोड़ी यलहती रही जिससे निर्वाण व हो सका मगर! 
संसारकी बड़ीसे बड़ी विश्ृतियां बुद्ध श्रेष्ठ श्ञात्मावोको प्राप्त होती हैं । । 
(३२२) सत्युरुषोंका श्रन्ञानान्धकारापहुरश--ये सत्पुरुष सुर्यक्रे समान अंघकारके 
. नष्ट करने वाले हैं। यहाँ भ्रज्ञानभाव नही रहता । जैसे सूर्यके उदयमें अ्रधेरा नही रहता ऐसे 
ही ज्ञानियोके कोई अंधेरा नही रहता । सारी बात स्पष्ट रहती है, जीव कया, अजीव क्या, 
- त्तत्व क्‍या ? यह सब उनके स्पष्ट रहता है। देखिये धर्मकी भावना हैं सबके मगर क्या चाहते 
हैं अनेक लोग कि मेरे ऐसा हो तो झ्रालस्य रहे श्रौर कुछ परिश्रम न करना पढ़े, न ज्ञान 
सीखना पड़े, न तत्त्वज्ञानमे उपयोग देना पड़े शऔर हमको घर्मलाभ होता रहे । तो ऐसे धर्म- 
लाभ नही होता । इस पायो हुई प्रतिभाको, बुद्धिकों ग्राप उपयोगमें लोजिए । जीवादिक ७ 
तत्वोका ही जिनको परिचय न हो उनको क्या कहा जाय ? चांहे निश्चयतया सम्पर्दर्शन 
नही है मयर व्यवहारसस्यकत्व जो कि निश्चयसम्यक्त्वका हेतु बनता है वह कुछ होना ही 
चाहिए । ७ तत्तवोका परिचय यह प्रत्येक भा।ईको हो तो ये कुछ घमममार्यमें ञ्रागे प्रमति कर 
सके | तो ७ तत्त्व क्‍या हैं ? मैं जीव हूं, वेह श्रजीव हैं, कर्म भझ्जीव है श्रीर कर्मोंका उदय 
पाकर जो भाव जगते हैं विकार वे भी चेतनासे रहित हैं । मैं चैतन्यस्वरूप हुं। जीव और 
भजीचका ज्ञान किया । जब यह जीव राग्रढ्वेष विकार भाव करता है, यह अजीब ये कार्माण- 
वर्गणा, ये कर्मरूप घारण कर लेते हैं तो जीवके साथ इच कर्मोका एक क्ेद्रावफह होता है । 
जन्ञाना भर बंघना यह ही श्राश्रव बंध है । जब जीव शपने ज्ञान वैराग्यकी सम्हाल करता है” 


रे 
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प्रपनें स्‍्वछूपकी हृष्टि करता है तो कर्म बंधना बंद हो जाता है । वे बहुत कम रह जाते हैं । 
उसके वंघका रुंकता यह हुआ सम्बर और इसी ज्ञान और वैराग्यके प्रतापसे पहले बँचे हुए 
संचित कर्मोकी निर्जरा होती है । सम्बर गऔ्रीर निर्जेरा होते जायेंगे इस ज्ञान ओर वैराग्यके 
प्रसादसे तो मोक्ष हो जाता है। जीवका हित मोक्षमे है, जहां रंच भी झआकुलता नहीं है । 
श्राकुलदा संसार है श्रौर निराकुलवा एक युक्ति है | जहाँ पूर्रा निराकुलता है उसे मोक्ष कहते 
है ! एक ऐसी कथासी है कि एक भाई भगवानके आगे बहुत बहुत कहा करते ये कि है भग- 
वान मुझे मोक्ष दीजिए । मैं मोक्ष ही चाहता हु, अन्य. कुछ नही चाहता । तो मायों किसी 
देवनें श्राकर उसकी परीक्षा की । देव बोला--भाई घलो मोक्ष, हम तुम्हें वहाँ लेनेके लिए 
श्राये हैं । तो वह पुरुष बोला--पहले यह तो बताश्रों कि वहाँ स्त्री, पुत्र , मकान, चाय, लड्डू 
हलुवा श्रादि सब घीजें मिलेंगी कि नहीं ? तो वह देव बोला--भाई वहां ये कोई चीजें नहीं 
मिलेंगी, वहाँ तो तुम सिर्फ आत्मा ही श्ात्मा रहोगे । तो वह पुरुष बोला--तो फिर हमे 
ऐसा मोक्ष न चाहिये । पश्र॒भ्षी आप जावो, फिर कभी भागे देखा जायगा ।*“ तो जब तक यह 
भीतरमें तीन्र भावना नही बनती कि युझे तो केवल चैतन्यमात्र श्रात्मा ही रहना है। शरीर 
श्रौर क्मंका मेरेको लेप श्ौर सम्बंध न चाहिये। ऐसा जब तक पक्का निरणंय नहीं बचता 
त्तव तक घह घुन॒ नही श्रा पात्ती, जिसमे घ॒र्मं बनता है, मोक्षमार्गंकी प्रगति होती है। एक 
यह ही निर्णय कर लेना बहुत बड़ा पुरुषार्थ है। मुझे शरीरका सम्बन्ध न चाहिए। मुझे 
केवल जैसा मैं हूं वैसा ही रहना चाहिए | यह निर्णय बने तो वहाँ घर्मकी प्रगति है । 
(३२३) सत्पुष्योंका प्रताप भ्ौर तेज--ज्ञानी सत्पुरुषोका सर्व प्रकारका प्र्मान श्रव- 
कार हट गया श्रतः उनके संसमंसे मित्र जनोंका भी प्रताप बढ़ता है, सत्संग्रसे दुसरोकी भी 
पगति होती है । जैसे सुर्यंके उदयमे श्रनेक पदार्थों प्रताप बढता है सूर्य भ्रपने तेजसे शो भाय- 
मान होता है । ऐसे ही ये ज्ञानी सत्पुरुष भ्रपने तेजसे शोभायमान होते हैं । तेज ? श्रपना 
शुद्ध शान । भानन्द शुद्ध ज्ञानमे है, कल्पनामे आनन्द नहीं । किसी बाह्य पढार्थको अपनानेमे 
ममता करनेमे ग्रानन्‍्द नही है | श्रानस्दस्वरूप तो यह आत्मा स्वयं है । श्रन्य दार्शनिक कहते 
हैं---श्रानन्दं ब्रह्मणों रूपं, यही बात तो यहाँ भी है । वहाँ जरा एकान्त कर लिया गया श्रौर 
पहाँ उसके साथ ज्ञान भी माना गया । सभी अनन्त गुण माने गए, यहाँ एकान्त नही है, पर 
प्रयोजनकी दृष्टिसि तो श्रानंद मुख्य चीज है । तो श्रानद तो मेरा स्वयंका स्वरूप है | ज्ञान जगे 
तो आनन्द भी बढ़े, पर बाह्य पदार्धोका लगाव लगेगा तो आनन्द घटेगा शौर दु.ख बनेगा । 
यदि एक ज्ञानका प्रकाश भ्रा जाय तो सममिये कि बहुत बड़ी विशृति दे 06% % 
राजसुख सबहि सुलभ कर जान, दुर्लभ है संसारमें एक यथारथ ज्ञान । यदि यथार्थ ज्ञान 
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; हो गया तो संसारसे फिर रुलता क्यो ? वह तो सर्व संकटोसे छूट जाता । तो हमे यथा 
शानका प्रयत्न करना चाहिए, और बाहरी बातोका श्रधिक विकल्प न रखना चाहिए जैसे दि 
सम्मान किया, श्रपमान कियों, निन्‍दा किया प्रशसा किया", अरे ये सब मायामयी चीजे 
हैं, ये कोई मेरेको तार न देंगे, किन्तु मेरे स्वरूपका यथार्थ ज्ञान हो तो वह ही! गुझे तार देगा 
इसलिए एक यह ही !भावना होनी चाहिए कि मेरेको यथाथे स्वरूपका ज्ञान जमे, तो ये सत्पु- 
रुष इस लोकमे अतापी सू्येकी तरह शोभायमान्र होते हैं, और ऐसे सत्पुर्षोका संग कल्यारा 
का उपाय है । इस बातकी बहुत दृष्टि रखना चाहिए । 

(३२४) सत्संगका प्रभाव--लोग वहते कि भेरा चित्त स्थिर नहीं रहता । पूजा 
पाठ भी करने झाये । गुरुवोके पास बैठकर उनकी वाणी भी उुनते, झौर और भी अ्रनेक 
उपाय करते पर चित्त क्यों नही स्थिर रहता ? तो भाई देख लो इस जीवनमे कुसंग कितने 
समय तक रहता है ? दुकानमे, घरमे, परदेशमे, सोही ज्ञानी जनोके संगमे कितना प्रधिक 
समय बीतता है श्रौर निर्मोह पुरुषोका, सत्पुरुषोका कितना संग आप करते हैं जरा इस पर 
भी तो विचार कीजिए । तो जिनमे उपयोग अधिक फंसा रहुता है उनका प्रभाव तो रहेगा 
ही । तो सत्संगमे अपना अधिकाधिक समय लगे, ऐसा प्रयत्व बनाना चाहिए भर ऐसी 
भावना रखना चाहिये कि निर्मोह पुरुष, साधुसत पुरुष मेरे सच्चे बंधु है जो मेरेकों संसारसे 
उद्धार करनेका उपाय लगायेंगे या उन्तके संगसे उद्धारका उपाय बनेगा । धर्मात्या जनोंको 
श्रपने कुठुम्बके प्रेमसे भी श्रधिक साधर्मी जनोसे, गुरुजवोसे प्रेम होता है | वे जानते है दि 
साधर्मीजनोके वात्सल्यसे तो हमारे श्रात्माकोी प्रगति होगी पर कुठुम्बीजन, मिघजन, इनकी 
भक्तिसे झ्रात्माकी प्रगति नहीं हो सकती । वो सत्संगका महत्व दीजिए श्रौर जीवनमें अधिक 
से प्रधिक प्रसंग सत्संग मिले श्रोर रोज सभावो द्वारा सत्संग बनाये रहे तो श्रपना उद्धार 
सप््भव ही नहीं, बल्कि निकट है। 

ये कारुण्यं विदधति जने सापकारेडनपेक्षा 
मान्याचारा जगति विरला मंडनं ते धरिव्या। | 

ये कुवति श्र वमुपकृति स्वस्थ छृत्यप्रसिद्धयः 

मर्व्या: संति प्रतियहममी काश्यपीमारभ्ुता: ॥४५७॥ 

(३२५) दयाशील सदाघारी उपक्तारी सत्पुशवोकी घिरलता--जो सज्जन अपना 
झपकार करने छाले पुरुषोपर भी दयां घारण करते हैं वे सज्नन इस जबतमे बड़े बिरले है । 
साधारणतया किस्री जीवको 'दुःखी देखकर दया हो जाना स्वाभाविक बात है, पद कोई पुरुष 
जिसका प्षपकार कर रहा हो, जिसका विग्राड़ कर रहा हो वह पुरुष फिर भी दया दिखलाये 
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उनको भूखे भ्रशावी समझकर दया करे और क्षत्नो भी उदसे बदला लेमेकी- इच्छा न करें 
ऐसे पुरुष पृथ्वीमे भूषण स्वरूप है भौर वे जगतमे बहुत बिरले हैं। लेकिन ऐसे पुरुफ जो 
कोमसिद्ध हो जाने के लिए तो उपकार करते हैं श्लीर उस कार्यक्षे विगड जानेपर शापकार 
कर बैठते है ऐसे लोग सर्वंच् नित्यवान हैं प्रौर पृथ्वो पर सारख्प हैं । सतृजन वही है कि 
झपकारीका भी उपकार करें | ऐसी योग्यता ज्ञानवान पुरुषोमे ही हुआ करती है । बविधका 
चित्त श्रज्ञान अंधेरेसे भरा पड़ा हैँ उनकी कभी भी ऐसी दृत्ति वही बनती । हाँ प्रवना उपृ० 
कार करने वालेका उपकार करता शोर शपना बुरा करने वालेका बुरा करना, ऐसी जिनकी 
प्रकृति है वे पुस्ष बहुतसे हैं। वे यप्नतत्र सभी जगह मिलते हैं परूतु अपकार करने बालोका 
भी उपकार करें ऐसे सतृजन पुरुष बिरले ही देखनेमे श्राते हैं । 

सम्यग्धर्मव्यवसितपरः (पापविध्व॑सदक्षो 

मित्रासिध्॒स्थिरसममना: सौख्यदुःखकचेताः । 

ज्ञानाभ्यासात्पशमितमत्फोघलोभप्रपंच: 

सप्दत्ताद्यों सुनिरिव जनः सज्जनों राजतेत्र ॥४५८॥ 

(३२६) सज्जनोंका छघुनिकी तरह निर्मेल हृदथ--सदृजन पुरुष सच्चरित्र घुनियोंकी 
तरह शोभायमान होते है । जैसे मुनियोकी वृत्ति सम्पक्चारित्रके धारण करनेकी होती है सो 
सम्यक्चारिश्रके घारक श्रेष्ठ मुनि होते हैं वैसे ही भोर वही वृत्ति श्रेष्ठ आचरणके श्राचरने 
वाले सतुजन पुरुषोकी भी होती है । लोकमे जो सदुजन हैं उत्का क्षाचरण पापसे दूर रहने 
का और सत्कार्योमें लगने का होता है। जैसे ये मुनिनन समीदीन घममके घारण करनेमे 
तत्पर रहते हैं इसी प्रकार ये सतुजन पुरुष भी जो थाहे भुनि भेषमे न श्रा सकें, किल्तु ज्ञात 
श्लौर श्रद्धान सही है वे समीचीद धर्मके घारण करनेमे नियुण होते है। महात्क है उनके 
पापोका सर्वेया त्याग है तो ऐसे ही धन्य सतृजन पुरुष भी अपज़ी पददीके ग्रचुसार पापका 
विध्वस करनेमे घतुर होते हैं । धाघुजन जैसे शत्रु शर सित्रसे समान भाव रखते हैं, धरत्र 
भी- सदा संगमे न रहेगा, सित्र भी सदा संग्रमे ने रहेगा । शत्रु भी अपने भावोके भ्रतुसार 
हापनी प्रवृत्ति करता है, मेश - कुछ नही करता, तो मित्र/श्री श्रपत्ती कषांय वृत्तिके शनुसार 
झपनी प्रवृत्ति कर्ता है; मेरा कुछ नही फरता ऐसा 'जिठका मिर्णेय है उनके लिए शत्रु भोर 
मित्र दोनों एक समान जंज्रते-हैं ! प्रो घन प्लोऱ मित्रश्ते सतृजनोके  सम्रतता क्राव एुहटता हैं, 
सतृजन पुरुष सुख सौर दुःखको एक घमान उममभतते हैं, दुःख श्राया, तोजया है ? बाहपृक्र्ष- 
नंगे परिशति है भौर यदि कोई/चधन है तो थोड़ा उसे कष्ट द्वोता है । तो सुख भीझझ कै 


गाथा ४५६ रे 
बाह्मपदार्थोका जो परिणमन है वह हो रहा है, उसमे कुछ अनुकूल कल्पनायें करते हैं शौर 
वहाँ कुछ सुख माना जाता है । पर ज्ञानी जीव सुख और दुःखको एक समान समझते हैं. 
प्योकि वोनो संसाररूप हैं। भाज सुख है तो थोडी देर बाद दुःख हो गया, या प्रभ्नी दुःख 
है तो थोड़ी देर बाद सुख हो गया । तो सदृजन पुरुष सुख झौर दुः्खकी एक समान समझते 
है। दोनो ही परभाव हैं। उपयोग जब श्रात्मांसे दूर होता है तब ही ये सुख दुखकी 
वेदनायें, कत्पवायें चलती है ॥ भावी पुरुष अपने परमार्थस्वरूपको जानता है। उसे सुख भौर 
दुःखमे इष्ट और अतिष्ट बुद्धि वही होती । जैसे मुनिजन ज्ञानके श्रभ्याससे क्रोधादिक कषायों 
फो शान्‍्त कर डालते है ऐसे ही सतृजन पुरुष भी झपने ज्ञानबलसे इन कषायोको शान्त कर 
डालते हैं । तो यो सतजव पुरुष सच्चरित्र मुनिकी तरह शोभायमान होते हैं। उनका संग 
समागम जीवोको लाभकारी है । 

यः प्रोत्तुंगः परमग्रिमा स्थैयंवान्वानगेंद्र: 

पद्मानदी विहृतजडिमो भानुवद धुतदोपः) । 

शीत: सोभोयृतमयवपुस्चंद्रवद्‌ ध्वांचघाती 

पुज्याचारों जगति सुजनों भात्यसों ख्यातकीति: ॥४५६॥ 

(३२७) सत्युकषषो्मे नगेद्धवत्‌ उत्त्‌ गया व /स्थिरता एवं सुर्यवत्‌ निर्दोषिता व आम- 
न्वफ्ारिता--सज्जन पुरुष उदार हुदयके होते हैं, उनका चित्त स्थिर होता ह वे थीड़ी श्रन्रु- 
मकूलता प्रतिकूलतामे भी या विश्वेष झनुकूलता प्रतिकूलता हो तो भी वे प्रपने पदसे विचलित 
नही होते । सो सज्जन पुरुष सूर्यके समाव तीन विशेषणोसे युक्त है, पद्मानंदी है, भ्र्थाव्‌ जैसे 
घूर्ये कमलोको आनन्दित करने वाला है ऐसे ही ये सज्जन पुरुष पद्म श्रर्थात्‌ लक्ष्मी ऐश्दर्यक्रो 
झानन्दित करने वाले है । उनके इतनों पुण्योदयव चलता है कि उनका ऐश्वर्य वृध्यंगत होता 
रहता है ! सूर्य विहृतजडिम होता है श्रर्थातु जडिम मायने सर्दी, उसको नष्ट करने वाला होता 
है। सूुर्यकः यह गुण हैं कि उसके उदयमे ठंड नहीं रहती ॥ तो थे सज्जन पुरुष जडिस कहो 
मूखंता, मोह बुद्धि, उप्तको नष्ट करने वाले हैं याने सज्जनोके दित्तमें किसी प्रकारका व्यामोह 
नही रहता । सूर्य जैसे घृतदोष होता है, घृत बायने च8 कर दिया है राधिको जिसने, सुर्वोदिय 
होनेपर राधि नही रहती ऐसे ही सज्जन पुरुष भी धुवदोष होते है अर्थात्‌ दोषकों नष्ट करने 
वाले होते हैं ॥ तो ये ५एु भनुष्य अपने विचारके उन्नत ऐसे ऊँचे कि किसी दुर्जेबके हाश 
उल्लंघन नही किये जा सकते श्रौर अचल, किसी भी कार्यसे विचलित नही होते श्रीर थौरव-« 
सहित होते । जैसे कि “दंत उच्चत होता, स्थिर होता और ग्रुरु होता, ऊँचा तो होता ही हैं 
तो ऐसे ही सज्जन पुरुष दिलके ऊँचे होते हैं, पव॑त जैसे स्थिर रहते हैं, ऐसे ही सब्जन पृ"०- 


र्डथ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


भी श्रपने सद्विवारमे स्थिर रहते हैं। उनके क्षणमे ऐब, क्षणमे राग, क्षणमे हेष, क्षणमे प्रचु- 
राग, क्षणमे प्रीति, ऐसी वृत्ति नही होती । उनका चित्त स्थिर होता, श्रौर जैसे पर्वत गुरु 
होता, वजनदोर होता ऐसे ही सज्जन पुरुष भी श्रात्मगौरवसहित' होते हैं याने श्रात्मामे कोई 
हीन वृत्ति न श्राये ऐसी उनकी प्रकृति होती है । 

(३२८) सत्युरुषोंक्ती उन्रबत्‌ अमृतल्राविता व कीति--सज्जन पुरुष चन्द्रकी तरह 
सोम भ्रमृत शरोर वाले शोर ध्वातघाती होते है । जैसे कि चन्द्रमा सोम है, शान्त है, उसका 
दूसरा नाम सोम है, जिसपर सोमवार कहा जाला, तो प्रकृत्या वह शान्त है, ऐसे ही सज्जन 
पुरुष भी प्रकृत्या शान्चर रहते हैँ, उनके चित्तमे कफ्रोधका उद्बेग नही होता, क्योकि सज्जनोने 
झपना श्रोर संसारका स्वरूप भली-भाँति परख लिया श्रौर ससारको असार समझ लिया तब 
कैसे बाह्य परिग्रहोके पीछे वे प्रशान्त रहेगे ? थे श्रवेतन हैं, मेरा तो मेरा श्रात्मा है। मेरा 
शरण, मेरा साथी यहाँ श्न्य कोई नही, फिर किसी अन्यकी कुछ भी प्रतिकूलता देखकर 
क्रोध कैसे श्रायगा ? जो जिस प्रकार चल रहा है वह उसका फल परोयगा। उससे भेरेमे क्या 
बिगाड द्वोता है ? भली वृत्ति करने बाले सज्जनोके श्रशान्ति नही आती । जैसे चन्द्र श्रमृतरूप 
शरीर वाला माना ,गया है ऐसे ही ये सजन पुरुष भी श्रमृतकी तरह जीवोको हितकारी हैं। 
याने जीव, प्राणी सछजन पुरुषोको निरखकर उनका सत्संग पाकर स्वयं हित प्राप्त करते हैं 
जैसे चन्द्र ध्वांतको नष्ट करने वाला है तो ये सउ्जन पुरुष भी श्रज्ञानरूपी घ्वांतके श्रर्थाव्‌ श्रध- 
कारके नष्ट करने वाले हैं । तो ये सज्|न पुरुष उननतिमे स्थिर हैं, गौरवमय है, ऐश्वयंव।न 
हैं, व्यामोहरहित है, सतोषी हैं, शान्त हैं, दूसरोको सुखदायी है, श्रज्ञानके नाशक हैं इसी 
कारण उनकी कीर्ति सर्वत्र फैलती है श्रौर ऐसे सज्जनोका संग किया जावे योग्य है । 

तृष्णां चित्ते शमयति मद ज्ञानमाविष्करोति 
नीति सुते हरति विपदं संप्द संचिनोत्ति 
पुर लोकद्वितयवशुभदा सभति' सज्जनाना 
कि वा कुर्यान्न फलममलं दुःखनिर्नाशदक्षा ॥४६०॥ 

(३३६) सज्जनोंकी सुखदाबिता--सज्जन पुरुषोकी सगति जीवोको सुखदायी होती 
है । सत्संगमे चित्तकी तृष्णा ब्रुछ जाती है । किसी गुरु के निकट बैठनेसे, प्रभुमर्तिकि निकट 
बैठनेसे किसी महान पुरुषका सत्संग करनेसे उस समय तृष्णाका विकल्प नही रहता । तो 
उस समय उसकी रक्षा ही तो हो रही है । तृष्णासे जीव क्षुब्ध रहता है भ्रोर कर्मोका बंध 
करता रहता है । तो जितने समय तृष्णा दुर होती है उतने समयमे जीवकी रक्षा है । सत्संग 
होनेसे चर्मंड नष्ट हो जाता है । बढ़ेका संग इसीलिए बताया गया कि प्रपनेमे किसी प्रकारका 


लनिि 


-  शाथा ४६१६ २४६ 


मद न रहे श्लौर बड़ेका संग छोडकर कुसंग झा जाय, छोटे लोगोका संग किया जाय तो वहाँ 
प्रहकार जय सकता है | मै बडा हु ऐसी महत्ताका विकल्प जग सकता है, किन्तु सत्संग्रमे 
यदि वह प्रपनेकों बड़ा मानता है तो श्रात्मामे गुखोेको देखकर बड़ा मानता है | शरीर शोर 
इस शवल-सूरतके नातेसे अपनेको बड़ा चही समझता । तो सत्संगसे घमंड नष्ट होता है। 
सत्संग क्मेसे गुणोकी वृद्धि होती है । प्रथम तो सज्जन पुरुषोके दर्शनसे ही बहुतसा अ्रज्ञान 
वूर होता है और ज्ञानमार्गपर चलमैकी वृत्ति बनती है । फिर उनकी वाणी मिलनेसे उनका 
प्रसाद ग्राशीर्वाद प्राप्त होनेसे ज्ञानकी वृद्धि होती ही है । सज्जन पुरुषोकी संगति होनेसे नीति 
का पालन होता है। न्यायके पथपर आ्राचरण करने लगते है श्रौर सत्संगसे सारी बिपत्तियाँ 
दूर भागता है । चूँकि तृष्णा बही रही, घमड नही रहा, ज्ञान जग गया, न्याय पर चल रहे 
तो फिर विपत्तियाँ कहाँसे आयेगी, शौर ऐसे पुरुषों का सम्पत्ति इकटद्री होकर आश्रय करने 
लगती है । जहां सदाचरण है वहाँ पुण्यका बध है और उसका पुण्योदय होनेपर सम्पत्ति आ- 
श्रय करने लगती है | सत्संगसे इह लोक और परलोक दोदो में शुभ फल प्राप्त होता है.। इस 
लोकगे भी शौन्ति रहेगी न्याय नीतिपर चलेंगे, श्रज्ञान दूर होगा श्र परलोकमे भी जायेंगे 
तो वहाँ भी ये सब समाग्रम प्राप्त होगे | तो बहुत कहनेसे क्या फोयदा ? सत्सग एक ऐसा 
महाच्‌ गुण है कि वह स्व दुःखों के नष्ट करनेमे समर्थ है। सत्संगका क्या फल नही मिलता ? 
जिनको मोक्ष भी मिला है उनको पूर्व कालमे सत्सग मिला उसका फल है । वे भागे बढ़े श्ौर 
भसमाधिभाव धारण किया, उनके कर्मोका नाश हुआ ओर सदाके लिए संसारसंकटो से मुक्त 
हो गए । 
रे चित्ताह्नादि व्यसनविमुर्ख शोकतापापनोदि 
प्रज्ञोत्पादि श्रवणसुभग न्यायमार्गानुयायि । 
तंथ्य॑ पथ्यं व्यपगतमद सार्थक सुक्तवाध॑ 
यो निर्दोष रचयात वचस्त बुधा। सतमाहुः ॥४६१॥ 
(३३०) निर्दोष वचनोसे सत्पुरुषोंका परिचय--जो पुरुष चित्तको प्रसन्‍त करने वाले 
वचन बोलते हैं ॥ जो विधिके विरुद्ध कुछ भी नही बोलते हैं, जिनके वचन शोक और संताप 
को नष्ट करने वाले होते हैं वे ही सज्जव संसर्ग किए जाने योग्य है । उनकी सत्सगतिसे बुद्धि 
बढ़ती है और उन जैसे हो वचन बोलमेकी अपनी वृत्ति बनती है वे न्याय मार्गके अनुसार 
स्वयं चलने वाले हैं तो उनका संग करने वाले पुरुष भी न्याय मॉर्गपर चलने लगते हैं, जो 
मरुष्य अपने झापमे सहीए [का अनुभव करना चाहते हैं उनका कर्तव्य है कि वे अपनी वाणी 
निर्मल बनायें। मनुष्यका हृदय वाणीसे जाना जाता है। जिनकी वाशीमे मर्मभेदीपना है, 
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है, भ्रयोग्ग वचनालाप है, श्रववसर वाणी है तो समझना चाहिए कि उनके हृदयमे पविश्रता 
नही है । जब पवि्रता नही होती, चित्तमे कषायबुद्धि होती है तो उनकी वाणी स्पष्ट भौर 
- मिष्ट नही हो सकती । तो मनुष्योंका अधान कर्तव्य है कि वे अपने मनको निर्दोष बनायें 
जिससे वाणी भी निर्दोष बने, वयोकि वचन भावके श्रचुतार ही निकलते हैं | कपटी पुरुष ही 
मनमे कुछ है, वचनमे कुछ बोलेंगे, पर जिन्होंने कपटका बडा तेज श्रभ्यास किया है-वे ही 
ऐसा कर सकते है । उनके मनमे कुछ है श्रोर वचन मधुर बोलते हैं लेकिन प्रायः मनुष्योकी 
वाणी हृदयके ग्रनुसार निकलते है । तो हृदयको निर्मल बनायें जिससे कि वाणी शुद्ध विकले 
शोर शुद्ध हृदय होनिसे श्र्थात्‌ सज्जनता आनेसे सब प्रकारकी विपत्तियोका उसके बचाव हो 
जाता है। 

कोपो विद्युत्स्फुरिततरलो ग्रावरेखेव मैत्री 

मेरुस्थैर्य॑ घरितमचलः सर्वजतृपचार: । 

बुद्धिधमंग्रहणचतुरा वाक्यमस्तोपपातं 

कि पर्याप्त न सुजनगुणरेमिरेवान लोके ॥४६२॥ 

(३३१) सत्पुर्षोंके कथायक्षा गलच--जिन आत्मावोने श्रपता श्लीर समस्त परपदा्ों 
का प्रायोगिक स्वरूप परिचय पा लिया है उन्होने यह निर्णय क्रिया कि यह मैं ग्रात्मा स्वयं 
ही आनन्दस्वरूप हू, शाचस्वरूप हूं श्रतएुब उनको बाहरमे कोई ग्रार्काक्षा नही रहती । बाहर 
से आनन्द श्राये तव तो चाहुरकी उपेक्षा की जाय किन्तु ऐसा कभी नही होता । यह मैं स्वयं 
प्रानन्‍दमय हु । सो अपने आपमे रमूं तो आनन्द कही नहीं गया । अपनेसे हटकर बाहरी 
पदार्थमि आनन्दकी झ्राशा लगाये फिरते है तो आनन्द गायब है । तो जिन्‍्होने अपने ज्ञाच 
झौर आ्रानन्दका निर्शय किया है उन प्रुरुषोके मोह और कषायभराव नही रहता | मोह त्तो 
साम है भ्रज्ानका । स्व और परका भेद ते झा पाना और एकमेक मानना इसे कहते हैं 
श्रश्ञाव, इसे कहते है मोह | राग श्रोर मोहभे यही तो अन्तर है। राग तो उसे कहते हैं जहाँ 
परवस्तुविषयक प्रीति भाव जग गया । परिस्थिति ऐसी है कि राग करना भी पडता है, पर 
मोहभाव कहते है उसे कि जिसको“अपना राग सुहा जाय और सदा ऐसा ही रहे इस प्रकार 
का प्राशय बन जाय । जैसे कोई रोगी पुरुष है उसको बडे आरामके साधन दिए जाते हैं। 
दवा दी जाती है, डावटर समय समयपर क्ााता है, मित्रजन भी घार्तालाप करते हैं भौर उस 
सोगीको डाक्टरसे भी प्रेम है, समयपर डाक्टर न ञ्राये तो उसे बुलवाते हैं। दवा समयपर न 
मिले तो कु भला जाते हैं । तो दवासे प्रेम तो है उस रोगीकों मगर उसके मनमे ऐसा नही 
है कि ऐसी दवा सुझे हमेशा मिलती रहे । उसके मनमे तो यह रहता कि कब यह दवा लेना 
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छूट जाय । तो दवा छोडनेके लिए दवा लेता है। तो ऐसे ही समक्िये रागमे श्रौर मोहमे 
प्रन्तर है । जिन्होंने अपने स्वरूपफा निर्शेय किया उनको बाह्य पदा्थोंमे कही भी व्यामोह 
नही रहता और इसी कारण उनके कंषायका वेग कम हो जाता है, उन्हींकी सतृपुरुष कहते 
है । 

(३३२) सत्पुरुषोके कारखबंश आगत ऋोधथको विश्व तवत्‌ क्षशस्थायित--बज्जनों 
का क्रोध बिजलीके स्फुरणके समाव चचल है, जँसे सेघमे विजली बरमकी तो वह कितनी 
देर रहती है, ऐसे ही सज्जवोका क्रोध कितने समय रहेगा ? कोई कारण पाकर क्रोध ग्रा 
गया तो वह क्रोध थोडी देर ठहरता है, तुरन्त मिट जाता है, यह है संज्जनोकी पहिचान । 
ज्ञानी पुरुष किसी दूसरे जीवोके प्रति हुठ बंधिकर नहीं रहता कि में इसका ऐसा ही करूगा 
इसे बरबाद हो करूगा । उनके कोई हुठ नहीं रहती । उनके क्रोध बन गया किसी परिस्थि- 
तिमे मगर क्रोध श्रष्टिक देर नही ठहरता । शिद्धान्तमें बताया है था वार प्रकारके क्रोध 
पनन्‍्तातुबधी, अप्रत्यास्यानावरणा, प्रत्याद्यानावरण ओर सज्वलन । श्रनन्तानुबंधी क्रोधमे 
तो ऐसा भाव संस्कार रहता है कि वह भव-भवर्थ बेर बाँषता है, पर श्रप्रत्यार्यानावरण 
क्रोषमे इसके क्रोधका संस्कार ६ माहसे श्रधिक ने रह सक्रेता। यह होता है ज्ञानी श्रव्नती 
पुरुषोको । प्रत्णर्यानावरण क्रोधका संस्कार १४ दिनसके अश्रधिक त रह पायगा । यह होता हैं 
श्रावकोके ग्रौर उज्वलन क्रोध क्षण मात्र अन्तमु हतेकी रहेगा । यह होता भहात्रतियोके वो 
जैसे-जैसे अपने ज्ञानमे श्रभ्यास बने, हृढता बने वैसे ही वंसे ये कषायोके बेग भी कम हो 
जत्ते हैं । 

(३२३) सोह और कषायसे अध्माकी बरबादी--हम आपको सताने वाला है 
मिथ्यात्व श्लवोर कषाय । बाहरी हमको कोई सताने वाला नही है। भीतर मोह पड़ा है । 
दुःखी होते हैं झ्लौर इसी कारण कषायोसे जकड़े रहा करते हैं। सिदाय मोह भौर कषायके 
हम आपको दु खी करने वाला कोई दूसरा जीव नही है । दूश्वरा कोई भी जीव हो, वह 
पपने सुखके लिए अपनी चेष्टा तो करेगा, पर आपके लिए कुछ न करेगा । जो भी करेगा 
वह अपने -लिए-करेया । यहाँ हम जो कुछ करते है वह श्पने लिए करते है | तो इस जगत 
में प्रनादि कालसे श्रज्ञानसे घूमते चले श्राये है | कैसे-कैसे भव धारण किया और उसी घिल- 
सिलेसे झ्राज भी मदुष्यभवमें श्राये, परिवार भी बसाया, घर भी है घन दौलत भी रखी -है 
यह सारा सग जुटा है, इसमे मोह भाव बचता है, तो जैसा भव भदमे करते श्राये वही बाच 
यहाँ कर रहे है। उसमे कुछ अन्तर नहीं थ्राया, ऐसा ही पशु पक्षी करते है, यह ही हम 
सनुष्य लोग करते है। क्या पंशुपक्षी श्रपने बच्चोसे मोह करना नहीं जानते ? उनके भी * 
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बडा तोत़ मोह होता है । यदि गाय भैस आदि क्रिसीका वचुचा गुजर जाय तो वह फितना 
बाँय बाँय कर रोती है, श्रश्नु भी बहाती है। तो पशुवोके भी देसा मोह रहता जँसा कि 
मनुष्योके । पशुवोके या दिषयका भाव नही है जैसा कि मनुष्यके है बल्कि मनुष्य विधयों 
को कलाके साथ भोगता है तो उनमे तीज़ फणाय बनी है। तो मनुष्योमे पशुवोमे अन्तर 
हैं तो एक घर्मभ्ावका है। मोह करना राग करना, अपना मानना, गैर सातेना, किसी को 
धपना मानकर जो जो कुछ बातें विकारकों चल रही है ये बातें राब ,् आपको ग्नर्थके 
लिए है | इसमे प्राध्माका कोई हित नही है। श्रात्माका हित है तो अपना परिचय पाकर 
प्रपनेसे रमे तो श्लात्महित है । सो पिन ज्ञानी पुरुषोने अपने आत्मतत््वका परिचय पाया है 
उन्हे शान्ति है । क्रोघादि भाव कम हो जाते है । 

(३२४) ऋोधक्की प्रतिकृरता--क्रोघ बडा बैरी है, यह इस जीवके सारे गुणोको फेंक 
डालता है। कोई कितना ही दूसरेका भला करे पर एक बार भी क्रोच श्रा जाय तो मानों 
साराका सारा ऐहसान पानीमे घुल गया । उसकी फिर बदर नही रहती । बाप श्रपने पुत्रका 
कितना पालन पोषण करता है बचपनसे लेकर बड़े तक श्रौर एक बार भी वह बाप यदि 
क्रोध कर दे तो लो बेटेके दिलसे बाप उतर गया। बेटेके लिए बापकी श्रव कुछ कदर नही 
रहती । वह बैर बाधगे लगता । तो ऐसे ही समझिये सर्वत्र यह क्रोध जीवकों हानि करने 
वाला होता है श्रोर दोनो ही श्रगर क्रोघी क्रीधी मिल गए तब तो वहाँ बडी कठिन , नौबत 
झा जाती है। यदि उन दोनोमे एक शान्त हौ तो सब गनीमत, पर दोनो क्रोची हो तो वहां 
बडी विकट बात बढ जाती है भ्रौर यहाँ तक कि एक दूसरेका हनन भी कर डालते हैं । पर 
एक शान्त हो घरमे तो घरमे फिर क्रोधकी ज्वाला नही बढ़ती, शान्त रहती है | एक ऐसी 
ही घटना बताते हैं कि कोई एक बजाज सेठ था, सो जब वह घरपर श्राता था तो उसकी 
सेठानी रोज किल्लत मधांया करती थी, कगड़ा किया करती थी । तुम मेरे लिए प्रमुक 'वीज॑ 
बनघाकर नही लाये, हम कबसे कह रहे, तुम एक भी बात नही करते, तो उसको भोजत्र भी 
क्रमा कठिन पड़ जाता था । सेठानी तो थी गुस्सैल (गुस्सा करने वाली) भ्रीर सेठ्जी थे 
शान्त प्रकृतिके । ऐसा ही कई दिन होता रहा । एक दिन जब सेठ भोजन करके उतर रहे थे 
सीढियोसे तो सेठानीको गुस्सा बहुत भरा हुआ था कई दिनोसे तो उसने जो एक वर्तनमे 
धोवन धरा था दाल चाघल वर्गरहका उसीको सेठ जी के सिरपर फेक दिया । सेठ जी की 
पगड़ी तथा सारे कपडे भीग गए । तो वहाँ सेठनी बोले--सेठानी जी तुम गरणी तो बहुत 
पर बरसी श्राज हो । वहाँ सेठकी शान्त दशा देख सेठानी शर्मके मारे सेठके चरणोमे लोटकर 
बोली --माफ कीजिए मेरी गलती । मैंने श्रापको रोज रोज पीड़ा दिया, पर भाप देवता सरीखे 
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शाध्त रहे, भौर मैंने प्रापफकी कोई कदर नही की । अ्रवसे मैं कभी प्रापके ऊपर क्रोध न 
करूगी । तो घरमे श्रगर एक भी शान्त हो तो वह क्रोधकी हवाला बढ नही सकती शौर 
जब दोनो ही शान्‍्त हो तब तो फिर वहाका कहना ही क्‍या है ? ऐसा कई जगह दिखता कि 
पत्ति भी कम नहीं, पत्नी भी कम नही तो उनकी कैसा बनती कि चाहे श्राप सिनेमा, थियेटर 
देख लो थाहे उन्हे देख लो । तो यह ऋ्रोधचभाव तब तक शान्‍्त नही हो पाता जब तक कि 
शाघ्तस्वरूप ग्रंत्तस्तत्वका परिच्रय नहीं मिलता । तो सज्जन पुरुषोका क्रोध विजलीकी चमक 
की तरह चंचल है। 

(३३५) सत्पुणणोंफी सिन्नतामे पाषाणरेखादतु स्थायित्व--घत्पुरुषोकी मित्रता पत्थर 
की रेखोंकी तरह हृढ है, स्व जीवोमे मैन्नीभाव है। सज्जनोकी यह आझादत नहीं होती कि 
क्षणमें बडे खुश हो गए और दो मिनट बाद रुष्ट हो गए, यह श्रादत सज्जनोकी नही हुग्ना 
करती । जो श्रधीर है, अज्ञानी है, स्वार्थी है । केवल अपना ही श्रपता सब सोचते है उनमे 
तो यह श्रादत बन जाती है कि जरासी देरसे खुश हो गए श्लौर जरासी देरमे अप्रसन्‍त हो 
गए, पर सज्जनोकी मित्रता हृढ रहा करती है । पहले तो सर्व जीवोके साथ मंत्रीभाव क्ररना 
सर्वे जीव भेरे स्वरूपके समान है । जैसे मै दर्शन ज्ञान श्रानन्दस्वरूप हू ऐसे ही सर्व-नीव है, 
जो कुछ यहां श्रन्तर दिख रहा है यह सब कर्मविपाकका श्रन्तर दिख रहा है, औपाधिक भावों 
का श्रन्तर दिख रहा है, पर स्वरूप तो सब जीवोका समान है। यहाँ तक कि प्रश्चु सिद्ध अर- 
हंत श्रोर में, सर्व जीव एक ही जश्तिके पदार्थ है उनके स्वरूपमे अ्रन्तर नही । भ्रच्तर है तो 
यह कर्मंविषाकका है । सो यदि कर्मविपाकमे लगाव रखें याने मोह रखें तो यह भश्रन्तर बना 
ही रहेगा श्रौर जहाँ भेदविज्ञान बना कि मैं इस कर्म और कर्मंविपाकसे निराला केवल चैतन्य- 
मात्र हूं, ऐसी स्वरूपकी हृष्टि बने तो यह भ्रन्तर मिट जायगा। जो प्रभ्ुका स्वरूप है वही 
स्वरूप प्रकट होने लगेगां। तो कुछ झपने पर करुणा करके चित्तन करें कि जन्म-मरण कर 
करके संसारमे रुलते रहना ही ठीक है क्या या जन्म मरण छूटे और यह मैं श्रात्मा जो हूं 
सो ही रह जाऊं, केवल निलेप, इन दो से से अ्रपनी छाट जरूर करियेगा । ससारमे जन्म 
मरण करते रहनेसे संकट ही संकट है, इस कारणा इस देहसे इस समागमसे, इन बाह्य श्रर्थो 
से अपने विकारसे भी ममताकों त्यायकर केवल एक चित्‌ प्रतिभासमात्र अपनेको ज्ञानमे ले 
झोर इसी प्रयोजनके लिए पूजा करें, स्वाध्याय करे । सर्व काम इसी प्रयोजनक्रे लिए करें 
तो इसमे अश्रपना उत्थान है । 

(३३६) सत्पुरुषोके चारिन्रकी सेश्वत्‌ स्थिरता व सर्वोपकारकी प्रचलता--सज्जन 
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हि 

पुष्षोका घरित्र मेझके समान“रिथर रहता हैं। जैसे मेह जहाँ है वहां ही अचल है, ऐसे ही 
सतृजन एरुपोका चारित्र स्थिर रहता है, भर वो श्रज्ानीथत है वे कशी चारिनका रूप 
दिखायेंगे कमी उससे विह्कुल श्रलग हट जायेंगे, विभिन्‍्नत्ा बनी रहेगी, मगर सत्युमषोका 
वारित गेशदे ससान स्थिर होता है । यह प्रकरण चल रहा हैं इसलिए कि सब जीवोको, 
पनुष्योकोी सतृजनोका ही सग करता चाहिए दुर्जजोका सम न करता धाहिये ! बिसके 
मत्ने प्रोर ६, वचन कुछ शोर, करे कुछ और जिनको केवल अपना यश फैलानेकी ही 
भावता है उनके वन दूसरोके हित करने वाले निकलें, यह जरा सम्भव नही हैं । अपनी 
ध्वार्थसिद्धिके लिए जैसा होना चाहिए वैसा ही कहेगे वे जिनको किसी भी इच्द्रियके विपयसे 
ब्रेस है अथवा शअ्पन्नी नामवरीसे प्रेम है उस पुरुषका सग कष्टटायी होता है, उसमे तृप्ति 
झीर सत्तोष नहीं मिल सकता । श्रतएवं सतृजन पुर्णोका परिचय किया गया है कि उनका 
कसा व्यवहार होता है सतृजन पुरुष सर्व प्राणियोका उपकार करते है। समस्त घन्रु और 
मित्रमे उनका उपकार रहता है। ये मेरे वैरी हैं। ये मेरे बधु हैं, ऐसी विषय भावना सत्पु- 
रुषोमे नही होती, ज्ञानियोके नही होती । क्योकि ज्ञानी जानता है कि जीव जीव सब समान 
है । जो कुछ इनकी चेष्टा हो रही है वह कर्मविपाककी लीला है। यह जीवमे फर्क नही है, 
कौन मेरा शत्रु कौन मेरा मित्र ? यहें सब मायारूप व्यवहार है। तो शत्रु श्र मिंत्रमे 
समान उपकारकी बुद्धि रहती है । राजा श्रेणिकके चरित्रमे जब श्रेणिक भर चेलनामे कुछ 
बातोकी दौड सी चल रही थी धर्मके प्रसगमे, तो श्रेशिकने एक बार क्या किया कि जगलसे 
जा रहे थे, वहाँ एक मुनिराज बिराजे थे तो उनके गलेमे मरा हुआ साँप डाल दिया, झौर 
तीम दिन वाद चेलनासे कहा किसी प्रसयमें कि हमने तुम्हारे साधुके गलेमे भरा हुमआ साँप 
डाला, तो चेलना बोली--आपने श्रमर्थ किया, श्रेशिक बोले--इसमे श्रतर्थकी क्या बात ? 
वह तो सांपकों हटाकर कही चले गए होगे । तो चेलना बोली--यदि वे निम्नेन्ध साधु हैं तो 
वही विराजे होगे, वे उपस्गको श्रपने श्राप न टालेगें | श्राखिर जब वहाँ दोनो (श्रेशिक मौर 
चेलना) गए तो क्या देखा कि मुनिराज शान्‍्त सुद्रामे विराजे थे। उनके यलेमे साँप पडा था, 
जिससे चोटियाँ सारे शरीरपर चढ़ी हुई थी । यह दृश्य देखकर श्रेण्षिक बढा पछ॑ताये, श्रोह 
मैंने व्यर्थ ही मनिराजपर उपसगग किया, घिककार है मेरेको । “तो चेलनाने उस समय नीचे 
शवकर बिखेर दी जिससे सभी चीटियाँ नीचे उतर आयी फिर उस साँपको गलेसे निकाल 
दिया । उस समय जब मुनिराजने श्राँखें खोली श्रौर सामने खडे राजा श्रेणिक व रानी चेलना 
को देखा तो दोनोको एक समान आशीर्वाद दिया । उभ्योधमंवृद्धिश्र॑स्तु तुम दोनीको धर्मवृद्धि 
हो | श्रव उस समयके परिणाम देखिये मुनि महाराजक्रे । उनकी दृष्टिमे यह न था कि यह 
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तो मेरा उपासक भक्त है इसमें राग करें श्रोर यह मेरा विधातक शत्रु है इसमें द्वेष करें। न 
उनकी दृष्टिमे शत्रु आया श्र न मित्र, क्योकि स्वरूपका परिचय हुआ्ला है। कौन जीव शत्रु 
है भौर कौन मित्र है' ? यह तो कर्मंविपाककी छाया है जो इस प्रकार सब बातें दिख रही है 
श्रौर शअज्ञानी जोव उन हो को श्रपना रहे है । तो शत्रु और मित्रमे सज्जनोका समान विचार 
चलता है । 

(३३७) सत्पुरुषोंकी घर्मग्रहशचतुरा। बुद्धि--सत्पुरुषोको बुद्धि धर्मको ग्रहण करनेमे 
बतुर रहती है | घर्म क्‍या ? रागह्वेष न होता, समता परिणाम जगना, अपने ज्ञानानन्देका 
ग्रनुभव होना यह ही धर्मका ग्रहण है श्रोर इसीलिए पंच परमेष्ठियों की भक्ति, पूजा, स्वा« 
ध्याय यह ही सब धर्मका अ्रहण है तो धर्मके अहरणमे सत्पुरुषो की बुद्धि चतुर होती है । धर्म 
प्रिय होता है । देखियि--घर्मसे बढकर प्रिय जगतमें कुछ नहीं है । भले ही मानते है जीव 
कि भेरेको घर प्रिय है, स्त्री प्रिय है, बच्चे प्रिय है पर प्रियका लक्षण यह है जो पूरा प्रिय 
हो, जो प्यार फिर कभी न बदले । श्राप रोज रोज अपने जीवनमे देखते है कि श्राज इसपर 
प्यार है कल नही रहा । तो वह वास्तवमे प्रिय नही कहलाता । वास्तविक प्रिय वस्तु वह है 
जिसपर एक बार प्यार श्राये और किर न अ्टके । ऐसा कोई नही है बाह्य पदार्थ कि जिस 
पर प्यार श्राये झ्लौर फिर न हटे । मानो स्त्रीसे प्यार है, वह कोई दुर्वचन कह दे या शंका 
हो जाय तो फिर प्यार उससे हुट गया | श्राज बच्चेसे प्रेम है उसने यदि कोई अविनय कार 
दिया तो प्यार हट गया । जरा खोजो तो सही कि जिसपर प्यार हो और फिर न मिटे । तो 
घुनों एक कथानक द्वारा बताते है। 

(३२८) घर्मभावकी सर्वाधिकप्रियतांका एक चित्रण--देखों जब कोई बच्चा ४-६ 
माहका होता है या साल डेढ सालका होता है तो उस बच्चेसे यदि यह पूछा जाय कि है 
बच्चे तुकको सबसे प्यारा क्या लग रहा ? तो उसका उत्तर क्या होगा कि मुझे सबसे प्यारी 
माँ की योद लगती है । जब कभी कोई उस बच्चेको छंडता तो कट माँ की गोदमे पहुंचकर 
प्रपनेको रक्षित मानता । माँ की गोदसे बढकर उसे कुछ प्रिय नही रहता । वही वच्चा जब 
बढ़कर ४-५ वर्षका हो जाता तो अब उसे खेल खिलौने प्रिय हो जाते । माँ की गोद भी श्रव 
उसे प्रिय नही रहती । यदि किसी बच्चेका मन छेल खिलोनो'मे लगा है तो भले ही उसकी 
माँ उसे पकडकर खिलानेके लिए अपनी गोदमे बैठाये पर वह चही बैठना चाहता । वह तो 
माँफकी गोदीसे छूटकर खेल खेलनेके लिए भाग जाना चाहता है, क्यो कि उसे श्रब खेल खिलीने 

प्रधिक प्रिय हो गए, माँकी गोद श्रब उसे प्रिय नही रही | वही बालक जब ८-१० वर्षका _ 
होवा तो उसे विद्या प्रिय हो जातो । चई बई विद्यार्ये पढ़ना, कलोयें सीखना यहू उसे ण्सि 


२५६ सुभाषित रत्नसंदोह प्रवचन 


हो जाता, उसे श्रब खेल खिलोने प्रिय नही रहते | वही बालक जब १७-१८ वर्षका हो जाता 
तो उसे श्रब विद्या भी प्रिय नही रहती । बस किसी तरहसे परीक्षामे प्रास हो जाना चाहिए | 
यह ही उसके चित्तमे रहता । पास होनेके लिए श्रनेक प्रकारके नाजायज उपाय रचता । वही 
बालक जब २०-२१ वर्षका होता तो उसे श्रव डिग्री प्रिय हो गई बी. ए., एम, ए. आदिकी 
डिग्री चाहिए, घाहे कैसे भी मिले । कुछ और बडा हुआ, विवाह हो गया तो उसे पश्रत्र स्त्री 
प्रिय हो गई, डिग्री भी प्रिय न रही । देखिये प्यारकी चीजें कैसा ददलती जा रही है | कुछ 
दिन बाद जब बच्चे हुए तो बच्चे प्रिय हो गए । उसे ग्रब स्त्रो भी प्रिय नही रही ॥ फिर 
कुछ बडा हुआ, बच्चा बच्ची भी बडे हो गए, श्रत्॒ कमोईकी चिन्ता बढी । तो घहाँ उसे घन 
प्रिय हो गया । बाल बच्चे भी उसे प्रिय नही रहते । उसके यहाँ कोई श्राकस्मिक घटना घट 
गई । मान लो वह किसी दफ़्तरमे काम कर रहा था, उसके पास टेलीफोन पहुचा कि घरमें 
जाग लग गई तो वहाँ दोडा दीडा घर पहुचा, घन निकाला, बच्चे निक्रालां, पर जल्दी जल्दी 
में एक बच्चा घरके भ्रन्दर रह गया, आग तेज बढ गई, अत्र वह लोगोसे कहता है---भाइयो 
कोई मेरे बेटेकों निकाल दो, हम १० हजार रुपये इनाम देंगे। अ्रब यहाँ बताप्रो उसे धन्र 
प्रिय रहा क्‍या ? अरे धन भी नही प्रिय रहा। उसे प्रिय हो गए श्पने प्राण । वही व्यक्ति 
कुछ ज्ञान जग जाय, उसी प्रसगमे उसको वैरार्य जग जाय, विरक्त होकर (निग्नेन्ध होकर) 
चल दे, वनमे तपश्चरण करने लगे और कदाचित्‌ उसके शरीरको स्यथालनी घोटने लगे, या 
सिंह भक्षण करने लगे, या कोई उसके सिरपर अ्रगीठी जलाने लगे या कोई कैसा ही उपमर्ग 
उसके ऊपर ढाने लगे तो श्रब वह अपने प्राणोकी भी परवाह न करके श्रपने ज्ञानस्वरूपकी 
सम्हाल करता है । उस समय उसका ऐसा भाव रहता है कि शानस्वरूपकी दृष्टि मेरी क्षण- 
भरको भी न विगडे । इतने उसे ज्ञानसे प्रेम हु्ना । भ्रब देखिये उसे सबसे प्रिय हो गया ज्ञान। 
यहाँ तक तो हम ले श्राये अब इसके बाद आप लोग बताइये कि कौनसी चीज ऐसी हो सकती 
जो कि ज्ञानसे भी श्रधिक प्रिय हो जाय ? तो इस ज्ञानसे बढकर प्रिय चीज श्रन्य कुछ नही 
है । भ्रन्‍्य सभी प्यार तो बदल जाते हैं क्योकि वे वास्तविक श्रिय चीजें नहीं हैं, पर ज्ञानका 
प्यार कभी नहीं बदलता । एक बार ज्ञानकी प्रीति हो जाय तो फिर वह कभी नहीं छूटती । 
इस तरह जाने कि सर्वाधिक प्रिय वस्तु है तो मात्र ज्ञान है। भौर ऐसे शञानस्वरूपको ग्रहरा 
करना, ज्ञानमे रखना, ज्ञानसे ज्ञानमे ज्ञान ही हो, ऐसी स्थिति वनना, इसे कहते हैं धर्मका 
ग्रहण करना । तो सतृजन पुरुषोकी बुद्धि धर्मको ग्रहण करनेमे बडी चतुर होती है । के 
..._ (३३७) सत्पुरुषोके वचनोकी पीडाहारिता--जिनका संग करता है, जिन फ 
वचन पीडा 
होता उन्तका परिचय किया जा रहा है । सत्पुरुषोके वचन पीडासे हुर रखते हं। सदुवनाका 
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यही भाव रहता है कि सर्व जीव सुखी हो । किसी भी जीवको दु.ख न हो । किमीने आक्रप्ण 
भो किया हो, अपमान कर रहा हो, बैर रख रहा हो, कोई दुर्वचन बोल रहा हो उमपर भी 
क्षमाभाव रहता है झ्लौर मीठी वाणी बोलते है । हितकारी वाणी बोलते हे, उसका भी श्रहित 
नहीं चाहते । यह सब है ज्ञानकी महिमा । तो ऐसे ज्ञानी पुरुषोका सम हो तो उसमे शान्ति, 
सतोष, धोरता ये सभी गुण आ जाते हैं। और फिर सत्संगका लाभ यह लेना बाहिए कि 
मुभमे भी वह ज्ञानहृष्टि जगे जिसके प्रसादसे ध्रीरता और शान्ति उत्पन्न होती है । तो सज्जन 
पुस्षोके वचन किस्तीका भी विघात करने वाले नही होते, इन्ही गुणोके कारण सत्पुरुषोकी 
कीति जगतमे छायी रहती है ।* 

जातु स्थैर्याहिचलति गिरि* शीतता याति 

वहिवर्यादोनाथ: स्थितिविरहितो माशतः स्तम्भभेति । 

तोबश्चद्रो भवति दिनपो जायते चाप्रताप 

कल्पातेपि ब्रजति विक्ृतिं सज्जवों न स्वभावात्‌ ॥४६३॥ 

(३४०) सभी स्थितियोघ्ते सज्जनोंके हितकर स्वभावक्षी अविचलता--जीवकी भलाई 
सत्संगमे है कुसगमे नही, इसलिए कुसगसे बचना, सत्संगमे रहना यह लाभदायक है । इसी 
कारण सत्सग हमे प्राप्त हो, उनकी जानकारी मिले इसके लिए सज्जनोका स्वरूप बताया जा 
रहा है । सज्जन पुरुष, श्रेष्ठ पुरुष, ज्ञानी पुरुष अपने _हितकारी स्वभावकों छोड़कर कभी भी 
दूसरोके प्रहितकर नहीं बनते । वस्तुतः जिन पुरुषोने अपने अतस्तत्वका स्वरूप पहिचाना है, 
अपने सहज स्वरूपको अ्रतुभवा है, जिसके बलपर यह निर्णाय बना कि जगतमे प्रन्‍्य कुछ भी 
मेरा शरण नही, कुछ भी मेरा हितकारी नही । यह मैं स्वय श्रानन्दस्वरूप हु यह जिनदे, 
अनुभव बनना है वे पुरुष दूसरोका अ्रहित करे यह कभी हो ही नही सकता । न ऐसा उनका 
मन बनेगा न वाणी वैसी होगी न कायचेष्टा होगी । उसीकी सामर्थ्य है कि चाहे पर्वत श्रपनी 
स्थिरताको छोड दे याने श्रसम्भव बात भी सम्भव हो जाय, पर सत्पुरुष कभी भी ग्रपनी 
हितकारी प्रकृति लही छोड सकते । अ्रग्ति चाहे ठडी हो जाय याने ब्रसग्सव बात भी कभी 
सम्भव हो जाय तो भी सज्जन पुरुष अपने हितकारी स्वभावकों नही. तजते । समुद्र चाहे 
अपनी मर्यादाका उललघन कर दे याने समुद्रभे से चाहे नदियाँ निकलने लगें, जैसा कि आज 
तक कभी हुआ नही, तो चाहे ऐसी कठिन बात भी बच जाय तब भी सज्जन पुरुष अपने 
हित्तकारी स्वभावकों नही छोड़ते । इसी तरह श्रन्य भी दृष्टान्त दिया कि अहे हवा बहना बंद- 
कर दे मायने कही एक जगह ठहर जाय, यदि ठहरे तो हवा नही, जहाँ हवा है वहाँ ठहरे 
नही, हवाको ठहरनेका क्या काम ? हवाका काम है चलते रहना, बहते रहना । तो चाहे 
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नहीं बनता । ऐसा योग होनेपर कही उस करमूने अपनी परिशाति नहीं कर दी, यह जीव वि- 
कल्परूप, विकररूप जो परिणमता है उस रूप जीव परिणमा है । कहीं उसरूप कर्म नहीं 
परिणमा, लेकिन इस अश्युद्ध उपादानमे ऐसी ही कला और योग्यत्ता है कि वह ज॑से कर्मविपाक 
का सानह्निध्य पाता है उस्च रूप परिणम जाता है। विवेक जग्र जानेपर ये आश्रयभूत विकार 
हटते है शोर अन्तस्तत््वमे उपयोग जमता है तो इस पुरुषार्थसे इन बद्ध कमोमे भी सक्रमण 
होता है, उपर्शम होना आदिक इन सब करममि कर्मकी परिणतियाँ ही चलती रहती हैं । 
उसको फिर आगे झौर विशुद्धिका मार्ग मिलेगा श्रीर विशुद्धि प्रकट हो जाती है । 

(३४४) शाह्त्रोके श्रध्ययनसे प्राप्तन्य शिक्षा--प्रयोजन यह है कि हमको विकारसे 
हटना है और स्वभावमे लगना है श्रौर इस ही की प्रेरणा मिले, ऐसा सब शास्त्रोका तात्पय॑ 
और मर्म है । प्रथमानुघोगमे जब कथन पढ़ते हैं श्रीर उन कथनोमे घटाव, वृद्धि सब बातें 
जानी जाती है कि यह ग्रृहस्थी पाया, यह मोहमे लगा, फिर कारण पाया, विरक्त हुप्ना, समा- 
विष्ट हुम्रा, मुक्त हुआ, उस चरित्रसे यह ही तो शिक्षा लेना है. कि देखो जब तक वह जीव 
विकारके भ्रभिमुख रहा तब्र तक कष्टमे रहा, श्रौर जब विकारसे उपेक्षा को, स्वभावक्री ग्रभि 
मुखता ली और स्वभावमे ही रमनेका पौरुष बना तब सकट मिटा । तो उस चरित्रसे यह ही 
नो प्रेरणों मिली--विकारसे हटना श्रोर स्वभावमे लगना | तो यो करणाबुयोगमे जो वर्णान 
£  घटनायें है उनमे भी यह ही शिक्षा मिलती है--चरणानुयोगके आ्राश्रयभृतका त्याग करना । 

उसमें भी यह हो प्रयोजन निक्रला- विकारसे हटना और स्वभावमे लगना | जब हम द्रव्यका 


स्वरूप जानते तब वहाँ यह शिक्षा मिलती ही है। 
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विषयभूत पदार्थ नोकमे है । श्रथवा आश्रयभूत हैं । इनका प्राश्रय करके हम विकार प्रकट 
किया करते है। कदाचित न भी आश्रय करें, किसी अच्य बातमें हम का जायें, जैसे प्रशुके 
ध्यानमे लग गए, मंदिरमे पहुंचे, गुशस्मरण कर रहे, श्रन्य कार्योमे लग यए, तो क्रोपादिऋ 
प्रकृतियोका कर्मविपाक चल रहा है कही वह धारा नही हूटी, वह विषाक चर रहा है और 
उसका मिमित्त पाकर प्रतिफलन भी हो रहा किन्तु विषयभूत कोई वास्तवमे नहीं है । सो 
वह विकार व्यक्त नही होता, श्रव्यक्त रहता । इसीको कहते है अबुद्धि पुर्वंक । जैसे कहा है कि 
सस्पयस्यज्निजबुद्धिपूव॑मनिश इत्यादि याने बुद्धिपुवंक रागादिककों तो यह त्याथ केता है. श्रौर 
जिस उपायसे यह त्याग रहा है बुद्धिपृवेक रागादिकको उसी उपायसे जो श्रबुद्धिपृर्वंक रागादिक 
है वे छूटेगे । परतु जब तक कर्मोंदय है निमित्त नैमित्तिक विकार बराबर वहाँ बवता रहता 
है, मगर आश्रयभूतका उपयोग न करनेसे ये अव्यक्त हो जाते है । 

(३४३) निमितनैभिलिक योगके परिच्यक्षा लाभ--निमित्तनैभित्तिक यींग या किसी 
की भी चर्चासे हमको क्या शिक्षा लेना चाहिए ? विकारसे हटना और स्वभावसे लगना । बस 
एक ही कदम, एक ही निर्श॑य है ज्ञानीका कि विकारसे मुझे हटना है, स्वभावमे मुझे लगना 
है । तब देखिये हमने यदि कर्मविपाक और विक्रारका निमित्तनैमित्तिक योग जाना मायने इन 
प्राश्नयभूत पदार्थोके साथ कारण कार्यका निमित्तनैमित्तिक सम्बंध नही समझा तो इससे उपेक्षा 
हो गई । ये भेरेकी सुख दुःख नही देते । जिसे समयसारमे बंघाधिकारमे खूब प्रकट किया है, 
कोई भी जीव किसी दूसरेका सुख दुःख नहीं करता । वैसा ही वहाँ कर्मोदय है जिससे सुख 
दुःख होते रहते है। तो इन बाह्य पदा्थोने मेरेकी रागी नहीं किया, यह इसके ज्ञान बना कर्म 
विपाकसे विकरारका निभित्त सैमित्तिक योंगका सवंध जाननेपर । तो श्रब इसके चित्तमें काय- 
रता नही आती । जब यह जान रहा था कि कोई भी परपर:य मेरेकी सुखी कर देगा, दुखी 
कर देगा तो इसको आशा और भय लगा रहा करता था, श्रब यह श्राशो और भयसे दुर हो 
गया, साथ ही निमित्त नैमित्तिक योगके परिचयसे इसको स्वभ्ावहष्टि सुगम हो गई । उस ही 
के साथ स्वभावक्रा बराबर विवेक बना हुश्ना है। जिवको स्वभावका निर्णय नही वे नैमित्तिक 
शब्द भी नही 'बोल सकते, विकारको नैमित्तिक नहीं जान सकते । जिन्‍्होने स्वभावको जाना 
कि मैं चित्स्वरूप इन औपाधिक भावोसे निराला हूं ऐसा जो जानेगा वह ही समझेगा कि ये 
नैमित्तिक है श्रौपाधिक हैं, हटाये जाने योग्य है ये मेरे स्वभावसे नही प्रकट हुए हैं। तो ज्ञान 
का प्रयोजव होता है विकारसे हटना श्रोर स्वभावमे लगना । यह ही बात मुमुक्षुको चाहिए । 
अब इसमे शोर भी सूक्ष्म निरणंय देखें तो भले ही कर्मदशाका श्रौर विकारका निमित्त नैमि- 
त्तिक योग है, श्र्थात्‌ कर्मोद्य होनेपर ही विकार-बनता है और कर्घोंदय न रहने पर विकार 
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हवा बहना बंद कर दे पर सज्जन पुरुष अ्रपने हितकर स्वभावक्रों कभी नहीं छोड सकते । 
ऐसी कला स्वभावतः सत्पुरुषोमे रहती है और उसका मूल कारण यह ही है कि उन्होने 
सहज परमात्मतत्त्वका परिचय पाया है और अपने ही समान सर्व जोीवोके स्वरूपत्ों पहिचाना 
है । सर्व जीव एक समान है चित्स्वरूप । 

(३४१) भनुक्कुलता व प्रतिकूलताके भावका कारण विषयानुराग--प्रदि किसीक्ो 
कोई अनुकूल जचत्ता तो कोई प्रतिकूल जचता, तो जाचने वालेका ही एक भाव है ऐसा कि 
यह मेरे अनुकूल है श्र यह भेरे प्रतिकूल है । वह तो अपनी कपायके श्रनुसार प्रपनी प्रवृत्ति 
कर रहा है श्र वह भी अ्रपनी सुख शान्तिके लिए कर रहा [है । जिसमे उसने सुख समझा 
है वह प्रवृत्ति कर रहा है। पर यह कल्पनायें करता, उसकी कपायकी अनुकूल काम नहीं 
बनता तो उसमे बाघा मालूम होती है झ्नौर उसे प्रतिकूल समझता श्रौर यदि सहायता जचती 
तो उसे प्रमुकूल सममता, पर ज्ञानीका हृढ निर्णय है कि मेरा जो कुछ है सो घुमपे है । 
भला हो बुरा हो, जो भी परिणत्ति हो वह सब मेरी मेरेसे है | मैं कभी भ्रपनेसे बाहुर किसी 
भी जगह किसी परदव्यमे कुछ भी नही करता । मैं अ्पनेमे परिणमता रहता हु। सभी सत्तो 
का यही स्वभाव है | कोई सत्‌ किसी दूसरे रूप नहीं परिशणम सकता, यह शनाहि अनन्त 
वस्तुमे स्वरूप है ॥तो मैं परका क्‍या कर सकूंगा, पर सेरा क्या कर सकेगा ? वाह्तविकता 
तो यह है पर यह मुग्ध होनेसे बाह्यमे ऐसी कल्पतायें करता है और उसका निमित्त कारण 
उस समय उस प्रकारका कर्मंविपाक है । 

(३४२) जीवसें विकारोत्पादका विधान--जीवमे बितने भी विकार प्रकट होते हैं वे 
जीवमे स्वभावतया तो नही होते, विकार स्वरूप नही है, स्वभाव नही है दो फिर ये ओऔवपा- 
घिक है । निभित्त है यामे कमंविपाकका सान्निध्य पाकर होते हैं । जीवके विकारका निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बंध यहाँ है और दुनियामे जितने वाह्य पदार्थ पड़े है इन पदार्थेकि साथ विकार 
का निमित्तनैभित्तिक सम्बंध नही है, फिर दिल्व तो रहा ऐसा कि एक दुसरेका सहयोगी बन 
रहा, रागद्वेष पैदा करने वाला बन रहा | सो इसका समाधान सुनो--अन्य कोई 2 
और रागद्वेषका उत्पन्त करने वाला नही है, किन्तु यह जीव अपने ही परिणामोसे पृर्वमे बद्ध 
करमके विपाकका निर्मित्त पाकर जो उसकी फोटो, उसका प्रतिफलन उपयोगमे झ्राया, जिससे 
अन्दरसे यह घवड़ाया विक्ृत हुप्रा, बेचेंच हुम्ना श्लौर उस ही छायाको मानने लगता है अपना 

स्वरूप सो यही उसकी मोह परिशति हुई सो उस समय जो भी बाह्ममे विषयभूत पदार्थ उप- 
योगमे आते है, जिनकी कल्पना करके, जिनको विषयभूत बनाकर यह दागी द्वेषी बनता, प्यक्त 
रागः व्यक्त द्वेष करता है वह पदार्थ आश्रयभुत कहलाता है, जिसे चोकर्म भी कहते हैं । तो ये 


न 
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विषयभूत पदार्थ नोकम है । अथवा श्राश्रयभूत हैं । इनका प्राश्रय. करके हम विकार प्रकृट 
किया करते हैं। कदाचित न भी आश्रय करें, किसी अन्य बातमें हम ला जायें जैसे पभुके 
ध्यानमें लग गए, मंदिरमे पहुंचे, गुणस्मरण कर रहे, श्रन्य कार्योमे लग यए, तो क्रोपादिक 
प्रकृतियोंका कर्मंविपाक चल रहा है कही वह धारा नहीं ठुटी, वह विपाक चनर रहा है और 
उसका निमित्त पाकर प्रतिफलन भी हो रहा किन्तु विषयश्नुत कोई वास्तवमे नहीं है । सो 
वह विकार व्यक्त नही होता, श्रव्यक्त रहता । इसीको कहते है अबुद्धि पूर्वक । जैसे कहा हैं कि 

न्यस्यन्निजबुद्धिपूर्वमनिर्श इत्यादि याने बुद्धिपुवंक रागादिकको तो यह त्याभ केता है. श्रौर 
जिस उपायसे यह त्याग रहा है बुद्धिपुर्वंक रागादिकको उसी उपायसे जो श्रबुद्धिपुर्वेक रामादिक 
है वे छूटेंगे। परतु जब तक कर्मोदय है निम्मित्त नैमित्तिक विकार बराबर वहाँ बनता रहता 
है, मगर आश्रयभ्ूतका उपयोग न करनेसे ये अव्यक्त हो जाते है । 

(३४३) निमित्तनैसिस्तिक झोगके परिचयका लास--निमर्मित्तनैमित्तिक यींग या किसी 
की भी चर्चासे हमको क्‍या शिक्षा लेना चाहिए ? विकारसे हटना ओर स्वभावमे लगता । बस 
एक ही कदम, एक ही निर्ख॑य है ज्ञानीका कि विकारसे मुझे हटना है, स्वभावत्ते मुझे लगना 
है | तब देखिये हमने यदि कमंविपाक और विक्रारका निमित्तनैमित्तिक योग जाना सायने इन 
श्राश्रयभूत पदार्थोके साथ कारण कार्यका निमित्तनैमित्तिक सम्बंध नहीं समझा तो इससे उपेक्षा 
हो गई । ये मेरेको सुख दुःख नही देते । जिसे समयसारमे बंधाधिकारमे खुब प्रकट किया है, 
कोई भी जीव किसी दूसरेका सुख दुःख नहीं करता । वैसा ही वहाँ कर्मोदय है जिससे सुख 
दुःख होते रहते है। तो इन बाह्य पदाथनि मेरेकी रागी नही किया, यह इसके ज्ञान बना कर्म 
विपाकसे विक्रारका निमित्त चैमित्तिक योंगका सवंध जावनेपर । तो अरब इसके घित्तमे काय- 
रता नही आ्राती । जब यह जान रहा था कि कोई भी परषदट:यं भेरेकी सुखी कर देगा, दुःखी 
कर देगा तो इसको आशा और भय लगा रहा करता था, अरब यह श्राशी और भयसे दुर हो 
गया, साथ ही निमित्त नैमित्तिक योगके परिचयसे इसको स्वभावहृष्टि सुगम हो गई । उस ह्दी 
के साथ स्वभावका बराबर विवेक बना हुश्ना है। जिनको स्वभावका निर्णाय वही वे नैमित्तिक 
शब्द भी नही 'बोल सकते, विकारको नैमित्तिक नही जान सकते । जिन्होने स्वभावको जाना 
कि मैं चित्त्वरूप इत औपाधिक भावोसे निराला हूं ऐसा जो जानेगा वह ही समझेगा कि ये 
नैमित्तिक हैं औपाधिक हैं, हटाये जाने योग्य है ये मेरे स्वभावसे नही प्रकट हुए हैं। तो ज्ञान 
का प्रयोजन होता है विकारसे हटना और स्वभावमे लगना । यह ही बात सुमुक्षुत्री चाहिए | 
अब इसमे शरीर भी सूक्ष्म निर्णय देखें तो भले ही कर्मेदशाका और विकारका निमित्त नैमि- 
त्तिक योग है, भ्र्थातु कर्मोद्य होनेपर ही विकार-बनता है और कर्मोद्य न रहने पर विकार 
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नही बनता | ऐसा योग होनेपर कही उस कमेंने अपनी परिणति नहीं कर दी, यह जीव वि- 
कल्परूप, विवाररूप जो परिणमत्ता है उस रूप जीव परिणामा है। कही उसरूप कर्म नहीं 
१रिणमा, लेकिन इस अ्रशुद्ध उपादानमे ऐसी ही कला और योग्यता है कि वह जैसे कर्मविपाक 
का सान्निध्य पाता है उस रूप परिणम जाता है । विवेक जग जानेपर ये आश्रयभृत विकार 
हटते है और अन्तस्तत्त्वमे उपयोग जमत्ता है तो इस पुरुषार्थसे इन बद्ध कर्मोमे भी सक्रमण 
होता है, उपर्शम होना आदिक इन सब कममि कर्मकी परिणतियाँ ही चलती रहती हैं। 
उसको फिर आगे झ्ौर विशुद्धिका मार्ग मिलिगा और विशुद्धि प्रकट हो जाती है । 

(३५४) शास्न्रोके श्रध्ययनसे प्राप्तन्य शिक्षा--प्रयोजन यह है कि हमको विकारसे 
हटना है और स्वभावमे लगना है भ्रोर इस ही को प्रेरणा मिले, ऐसा सब शास्घरोक्ा तात्पय॑ 
गौर मर्म है । प्रथमानुयोगमे जब कथन पढ़ते हैं श्रौर उन कथनोंमे घटाव, वृद्धि सब्र बातें 
जानी जाती हैं कि यह ग्रृहस्थी पाया, यह मोहमे लगा, फिर कारण पाया, विरक्त हुआ, समा- 
बिष्ट हुआ, मुक्त हुआ, उस चरित्रसे यह ही तो शिक्षा लेना हैं कि देखों जब तक वह जीव 
विकारके अभिमुख रहा तब तक कष्टमे रहा, शोर जब विकारसे उपेक्षा की, स्वभावक्री प्रभि 
मुखता ली और स्वभावमे ही रमनेका पौरुष बना तब सकट मिटा | तो उस चरित्रसे यह ही 
तो प्रेरणा मिली--विकारसे हटना झ्रोर स्वभावमे लगना । तो यो करगानुयोगमे जो वर्णन 
#, घटनायें है उनमे भी यह ही शिक्षा मिलती है--च रणानुयोगके आ्राश्रयभूतका ठ्याग करना । 
उममे भी यह ही प्रयोजन निकला- विकारसे हटना और स्वभावमे लगना | जब हम द्रव्यका 
स्वरूप जानते तब वहाँ यह शिक्षा मिलती ही है। 

(३४५) आत्मोत्यानका प्रथमावसर---अ्रब यहाँ एक बात यह सोचना है कि कर्मोदय 
द्रोनेपर हमकों जाग्रति मिल सकती क्‍या ? तो एक बात पहले हक जीवकी एक 
अनादि अवस्था जो भी गुजर रही निगोद स्थावर, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय आंदिक होना, वे 
भी जीव है, वे जीव क्‍या करें ? कोई विवेक नहीं कर सकते, कोई प्रतिभा नही बना सकते, 

उनके भेदबुद्धि नही जग सकतो । और जब जीवका स्वरूप है कि अपना पौरुष कर, स्वभाव 
में आयें, शक्ति श्रकट करें तो क्यो नही करता ? तो सिद्धान्तमे ८ बताया गया कि इस जीव 
वो सर्वेप्रयम क्षयोपशमलब्धि प्राप्त होती है. एक प्रगतिके सिलसिलांमे क्षयोपशमलब्धिका यह 
श्रथे है जैसा कि प्रारम्भमे हो सकता है । जीव जब कर्म बाँधता है तो उस कमंपुश्मे जितनी 
स्थिति बनी वे सब कर्म एक समयमे नहीं उदयमे श्रातते । जैसे मानो कि १० हजार वर्ष वाली 
स्थिति बाँध ली--एक दृशन्त दे रहे है, ऐसी स्थिति श्रेणी वाले मुनीश्वरोको छोडकर कोई 
नही बाँध पाता । आयु कम श्रादिकी कोई हीन स्थिति बाँध लें यह बात अलग है, पर सामा- 
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न्यतया कर्मोकी जघन्य स्थिति श्रेणीमे रहने वाले मुनि बाधते है । यहाँ तो हृष्टान्त दे रहे, तो 
१० हुजार वर्षक्रे लिए कर्म बचा तो थोडे समय बाद मायने भ्राबाघाकाल छोडकर बाकी 
जितने समय है उन सब समयोभमे वे कमे बट जायेगे ।! मानो १० अरब परमाणु बँघे तो उन 
समयोमे यो बट जायेगे कि मानो ५०० परमार पहले समयमे उदयमे ग्ायेंगे । तो उससे कम 
प्रगले समयमे उदयमें आयेंगे । यों बराबर १० हजार वर्ष तक बँध जायेंगे श्लौर उनमे फल 
देनेकी शक्ति अनुभाग जितता कम कम परमाणु बाँटमे मिलेंगे आगे ग्रागे समयमे उतना उतना 
ग्रनुभाग उनमे बढ़ता हो होगा । तो इस तरह कर्म मानो १० हजार वर्ष पहले बाँधा उसके 
बाद फिर बाँधा फिर बाँघा तो यो अगले समयके बंधि हुए कर्म आज हमारे आपके उदयमे 
चलते है, सभी जीवोके उदयमे चलते है किसी भी जीवके किसी एक समयका ज़ो विपाक है, 
उदयमे, वह उदय, वह कर्म कितने भ्रवों पूर्वके बधे हुए कमोमे से है ? श्ररबों खरबो भव 
पहिले तकका हो सकता है । तो शक्तिका जब बटवारा हुआझ्आा तो किसी एक समयमे जो उदय 
होता है उसका जो अनुपात हो वैसा फल प्राप्त होता । एक जगह बताया--कई दवाकी 
गोली एके जगह मिला दो तो श्रब उनमें प्रभावकी बात अचुपांतसे बट गई । कितनी ठंडी 
कितनी गरम, तो यह उनके श्रतुपातके श्रतुसार फलका कार्य होता है. ऐसे ही जब उसका 
अचुपात बना, जिस समयहीन श्रवस्थामे श्राता है, जैसे नदी बहती है खूब तेज और जहाँ 
उसका वेग कम हुआ कि हम श्राप उस नदीको पार कर लेते है ऐसे ही यह कर्म बेग, यह 
कर्म अनुभाग जहाँ इस ढंगसे कम मिला श्रतुपातमे उस समय उसके परिणामोमें कुछ विशुद्धि 
कुछ उसके श्रनुकूल बात हुई तो वहांसे उसके उत्यानका प्रारम्भ होता है । 

(२४६) विशुद्धिवलसे प्रगतिके विशेष अवसरोका लाभ--क्षयोपशमलब्धिके बाद 
विशुद्धि बची, देशना बनी । तो आज हम आप सब लोग अपने लिए यह सोचें कि क्षयोपशम 
लब्धि तो प्राप्त है अन्यथा मनुष्य कैसे बन गये । विशुद्धि भी मिल रही, देशना भी मिलतो 
जा रही । कुछ तत्त्वाभ्यास भी करते हैं, ज्ञानाभ्यास भी करते है तो बात बनती है । यह 
निमित्त नैमित्तिक योग दोनो तरफसे है । जैसे बताया क्रि कर्मविपाकके सान्निध्यम्रे विकार 
जगता है तो ऐसे ही जब परिणामोमे प्रगति बने श्रौर उस और ग्रश्तिक उपयोग देने लगे तो 
उसका निमित्त पाकर कर्मोंमे भी हीनता ग्राती है । जैसे जत्र कर्मका उपशम क्षयोपशम होता 
तो सम्यक्त्व होता । वहां उपशमादि उत्तलं णो ही अचानक नही हो जाते । परिणामोकी 
विशुद्धिका निमित्त पाकर कर्मोमे हीनता होने लगती सो अपने पौरुष पूर्वक होता । श्रौर 
उसीको कहा गया करशणलब्धि । करणलब्धिमे भी पौरुष जगता तो वहाँ क्या होता है कि 
पनन्तानुबंधी प्रकृतिमे हीनता श्राने लगती है। जिसका क्षय क्षयोपशम होता वहाँ हीनता 


२६२ सुभाषित रत्नसंदोह प्रग्चन 


चलने लगती है। जब करएलब्धिका और प्रताप बढता तो उनके उपशम क्षय, उपशम 
श्रादिक पूर्णतया हो जाते हैं। तो इस प्रकारसे जीवकी विश्युद्धिका निभित्त पाकर क्मोमे 
बदल, कर्मोका निमित्त पाकर जीवमे भी बदल इस तरह ये दोनो ओरसे निमित्त नैमित्तिक 
योगकी बातें है । श्रव चू कि यहाँ इतना अवकाश है ज्ञान पानेसे कि हम अपना उपयोग 
प्रच्छी झोर लगायें श्रौर खोटे विषय, इनको आश्रयभ्ुत न बनायें । भगवानका दर्शन, पूजन, 
वदन, चचेणा, गुणस्मरणा, सामायिक झादिक कार्योमे उपयोग यदि लगायें तो यद्यवि कर्म- 
विपाक खाली न जायगा मगर शअ्रव्यक्त विकार रहेगा, व्यक्त विकार नहीं रह सकता घोर 
व्यक्त विकार न होने पर उस आश्रव, बधमें भी मदता आातो है और वह भी एक पुरुषार्थका 
कार्य बन श्रात्ता है । तो यहाँ हम जब अ्रच्छी स्थितिमे है, अच्छी योग्यत्ता पायी है तो उत्तका 
॥च्छा उपयोग करें । अतस्तत्त्वका ध्यान करें। इस ही के प्रतापसे कल्याण होगा। अब 
चुकि यह वात ज्ञान द्वारा साध्य है भौर ज्ञान प्राप्त होता है सत्संगसे, इसलिए जीवनमें 
सत्संगमे रहने व वुसंगके त्यागनेका बडा ध्यान रखना चाहिये । 


॥ सुभाषित रत्नसदोह प्रवचन तृतीय भाग समाप्त ॥ 
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वास्तविकता 

१- १०४२ जगतमे भ्रनन्त भ्रात्मा है श्रौर उससे भ्रनन्त गुरे जंड परमाणु है। 

२- १०४३ वे सभी आत्मा व सभी भ्रणु श्रनादिकालसे है, श्रनन्‍्तकाल तक रहेगे । 

३- १०४४ प्रत्येक श्रात्मा, प्रत्येक ग्रणु अपने श्राप सत्‌ है, किसीकी कृपा या प्रसर 
से नही । 

४० १०४४५ प्रत्येक पदार्थ श्रपनी-भ्रपनी परिणतिसे ही परिणमत्ते हैं, दुसरोंकी परि- 
णतिसे नही । 

५- १०४६ आत्माकी दो भ्रवस्थाएँ होती है; पहली ग्रशुद्धावस्था, दूसरी शुद्धावस्था । 

६- १०४७ जहां श्रात्माके परमे शअ्ात्मबुद्धि है, श्रपनी या परकी पर्यायमे चित्त है; 
वह उसको भ्रशुद्धावस्था * है । 

७- १०४८ जब ग्रात्मा संकल्प विकल्पसे रहित हो जाता है ज्ञाता मात्र रहता है 
वह उसकी शुद्धावस्था है । 

८- १०४६ प्रत्येक श्रात्मा व अखु परस्पर श्रत्यंत भिन्‍त है। किसीके स्वरूपमे किसी 
का प्रवेश नही है । 

६- १०५० शरीर और श्रात्माका सम्पर्क होते हुये पशु, पक्षी, मनुष्पादिके रूपमें 
होना भग्ज्ञान दशाका फल है । 

१०- १०४१ अरखुवोका काठ, पत्थर, ईंट, लोहा, सोना, चांदी, शरीर श्रादि स्कंघ 
रूपमे होना उनकी विकार परिणतिका फल है । 

११- १०५२ ग्रात्मा निविकार होकर फिर कभी विकारी नही होता । परन्तु भ्रशु 
निविकार होकर भी विकृत हो सकता । 

१२-१०५३ श्रात्माके विकारका कारण पृर्वविकार है, भ्रणुके विकारका कारण श्ररु 
के स्निग्ध रूक्ष गुणाका परिणमन है । 

१३- १०५४ किसी भी आत्मा या स्कंधके साथ अपना समवाय समझता श्रज्ञान 
है, दुःखका कारण है।... 

१४- १०५४५ श्रात्मामे उठने वाली राग हेषादि तरंगें स्वभावसे नही हैं, इसीलिये 
नाशवान है व दुःख स्वरूप है। 

१५- १०५६ पदार्थ सामान्यविशेषात्मक हैं, जिसमे सामान्य श्रंश तो ध्रूव है, विशेष 
अश श्रप्नू व है । 


नल 


है वास्नग्किता 


१६- १०५७ द्रव्यके त्रकालिक, एकाकार (अखण्ड) स्वभावक़ो सामान्य! कहते है, 
ग्रोर उसकी प्रतिसमयरी श्रवस्थाश्रोको विशेष कहते हैं । 
१७- १०५८ “सामान्यकी हष्टिमे विकल्प नही, विशेषकी दृष्टिमे नाता विकह्प है ।” 
१८- १०५६ जीवके ग्रुणीका सामान्य स्वभावके श्रनुकूल विशेष (अ्रवस्था) होना 


- मोक्ष है, मुक्तात्मापश्लोमे इसी कारण परस्पर विनक्षणता नही होती । 


१६- १०६० मुक्तात्मा पृर्ां सम्रान है, पूर्णों सवेज्ञ है, जिनकी सत्य उपासना होने 
पर उपाप्तकके उपयोगमे कोई व्यक्ति नहीं रहता । 

२०- १०६१ दिस भावमे व्यक्ति नही उस भावमे परमात्मा एक है, गह भात्र है 
शुद्ध चेतन्‍्य भाव। .' 

२१- १०६२ कोई भी आत्मा परमात्मा होकर शुद्ध चैतन्य भावरूप ब्रह्ममे मग्न हो 
जाहा उससे विपरीत सत्ता वाला नहीं रहता। 

२२- १०६३ यही एक सत्य है, यही कल्याण है, यहीं “3 तत्‌ सत्‌” यही 'सत्‌ 
चित्‌ आारन्व” यही “सत्य शिव सुन्दर” है। 


मुद्रक--सहजानन्द शास्त्रमाला श्रेस, सदर मेरठ 


